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प्रका की ओर से 


ध्वं एक ऐसा व्यापक शब्द है जो सामने आते ही किसी जाति या समाज का इतिहास और 

उसके जीवन की भूमिका प्रस्तुत करने में समर्थ होता है । घर्म' शब्द में जाति विशेष की सम्यता, 

सस्कृति, आचार-विचार, रहन-सहन, रीति+रिवाज तथा जीवन प्रणाली की प्रत्निया और निदशन प्रस्तुत होता 

है । धर्म की परिभाषा भी हमारे दाशंनिको, चिन्तको और मनीषियो ने अपने-अपने समय के विचार और 

चिन्तन के परिणाम स्वरूप भिन्न-भिन्न रूपो मे प्रस्तुत की है । 'धारणाद्‌ धर्म इत्याहु” के अनुसार घर्म 

जीवन का मूलाघार है । इसी से मनुष्य को प्रेरणा और प्रकाश उपलब्ध हीता है । यही धर्म जीवत की 

गतिविधि और प्रगति में सहायक होता है | कहने का अ्थे यह है कि धर्म वस्तुत सकूचित नहीं, 

अपितु विद्वद, महान्‌ और उदात्त भावना से प्रकाशमान होता है। संसार भें जित्तनें भी धर्म है, उनका अपना 

सहत््व और स्वत्व तो है ही किल्तु हिन्दू घमे और हिन्दू जाति की अपनी विशेष महत्ता और सत्ता रही है। 
हिन्दू धर्म अन्य सभी घर्मो और जातियो का समादर और सम्मान करने में स्देव अग्रणी रहा है । 


इसी हिन्दू धर्म की विभिन्न विशेषताओं तथा इसके अन्तर्गत उपलब्ध विभिन्न शाखाओं ओर क्षेत्रों 
का विशद परिचय एवं सैद्धान्तिक विवरण प्रस्तुत ग्रथ 'धर्मशास्त्र का इतिहास मे अकित करने की चेष्टा हुई 
है । इसके सम्मान्य और विद्वान्‌ रचनाकार भारत-रत्न पाडुरग वामन काणें अन्तर्राप्ट्रीय ख्याति के लेखक 
तथए प्राच्य इतिहास और साहित्य के मनतीषी रहे है । उन्होने सस्कृत और सस्क्रेति के साहित्य का प्रगाढद 
अध्ययन तो किया ही, साथ ही उनकी सबसे महत्त्वपूर्ण साधना और सेवा यह है कि हमे इस प्रकार के अन- 
मोरू ओर महत्त्वपूर्ण ग्रथ उपलब्ध हुएं। श्ली काणे जैसे महाराप्ट्रीय विद्वानो के विद्या-व्यसन और निष्ठा 
की प्रशसा करनी ही पडती है । ऐसे विद्वानों और मनीधियों के प्रति हम कृतश है! उसकी इन कृतियों 
से जिज्ञासुओं और आनेवाली पीढी को प्रेरणा और प्रकाश मिलेगा, हमारा यह निश्चित मत है। हमे यह 
कहने मे सकोच नहीं कि धर्मशास्त्र का इतिहास” हमारे भारतीय जीवन का इतिहास है और इसमे हम 


अपने अतीत की गौरवमयी गाथा और नियामक सूत्रों का निर्देश और सन्देश प्राप्त करते है। विद्वान्‌ु लेखक 
ने बडे मनोयोग और श्रम से इस ग्रन्थ का प्रणयन किया है । इसे एक तरह से हिन्दू जाति का विश्वकोश 
कहे तो अम्यथा न होगा । इसमे लेखक ने धर्म, धर्मक्षासत्र, जाति, वर्ण, उनके कर्तव्य, अधिकार, सस्कार, 
आचार-विचार, यज्ञ, दान, प्रतिष्ठा, व्यवहार, तीर्थ, ब्रत, काल, महूते, घामिक परम्पराओं की विभिन्न दाशंनिक 
पृष्ठभूमिओ, वर्तमान वैधानिक परिस्थिति आदि का विवेचन करते हुए सामाजिक परम्परा तथा उसकी 
उपलरूब्धियो का विस्तृत और आवश्यक विवरण प्रस्तुत किया है । वेद, उपनिपद्‌, स्मृति, पुराण, रामायण, 
महाभारत आदि ग्रत्थो से सकेत-सूत्र और सन्दर्भ एकत्र करना कितना कठिन है, इसकी कल्पना की जा 
सकती है । 


विद्वान लेखक ने इस महान ग्रन्थ को पाँच खण्डो मे सम्पूर्ण किया है। प्रस्तुत पुस्तक इसी धर्मशास्त्र का 
इतिहास' के पॉचवे खण्ड का उत्तरा्ध है। मूल ग्रन्थ के सात वाल्यूम है तथा इस हिन्दी सस्करण के पाँच भाग । इन 
सभी भागो की एक सयुक्‍त अनूक्रमणिका भी हम अलग पुस्तिका के रूप में प्रस्तुत करेगे। यहाँ यह उल्लेखनीय है कि 
कागज की महर्घंता और मुद्रण, वेष्टन आदि की दरो मे पर्याप्त वृद्धि हो जाने पर भी हमने इसका मूल्य पहले 
मुद्रित भागो के लगभग समान ही रखने की चेप्टा की हे। हमे विश्वास है कि प्रचार और प्रसार की 
दृष्टि से हमारे इस आयास का स्वागत और समादर किया जायगा । हमारी यह भी सतत चेप्टा होगी कि 
भविष्य में भी हम इस प्रकार के महनीय ग्रन्थ उचित मल्य पर ही अपने पाठकों को सुलूम कर सके । 


हम एक बार पुन हिन्दी के छात्रो, पाठकों, अध्यापकी, जिज्ञासुओ और विद्वानों से, विशेषत उन 
लोगो से, जिन्हे भारत और भारतीयता के प्रति विशेष ममत्व और अपनत्व है, यह अनुरोध करन चाहेंगे 
कि वे इस ग्रन्थ का अवश्य ही अध्ययन करे। इससे उन्हे बहुत कुछ प्राप्त होगा । इससे अधिक कुछ कहा 
नहीं जा सकता । हमारी अभिलापा है, यह ग्रन्थ प्रत्येक परिवार मे सुलम और समादृत हो । 


काशीनाथ उपाध्याय 'भअ्रमर' 
निर्जला एकादशी, स० २०३० (१६७३ ई० ) सचिव, 
रार्जाष पुरुषोत्तमदास ठप्डन हिन्दी भवन हिन्दी समिति, उत्तर प्रदेश शासन 
महात्मा गाधी मार्ग, छललतनऊ 


जावकथन 
के 


“ह्॒जुकहारय्ज' के सस्करण के लिए सामग्री सकलित करते समय मेरे ध्यान मे आया वि जिस 
+ प्रकार मैने 'साहित्यदर्पण” के सस्करण मे प्रावकथन के रूप मे “अलकार साहित्य का इतिहास 
मामक एक ग्रकरण लिखा है, उसी पद्धति पर 'व्यवहारमयूख” भे भी एक प्रकरण सलरूग्ग कर दू" जो निरचय 
ही धर्मशास्त्र के भारतीय छात्रों के लिए पूर्ण लाभप्रद होगा। इस दृष्टि से मै जैसे-जैसे घर्शास्त्र का अध्ययव 
करता गया, मुझे ऐसए दीख पडा कि सामग्री अत्यन्त बिस्तुत एवं विशिष्ट है, उसे एक सक्षिप्त परिचय में 
आबद्ध करने से उसका उचित निरूपण न हो सकेगा। साथ ही उसकी भ्रचुरता के समुचित परिज्ञान, सामा- 
जिक मान्यताओं के अध्ययन, तुलनात्मक चविधिशास्त्र तथा अन्य विविध शास्त्रों के लिए उसकी जो महत्ता 
है, उसका भी अपेक्षित प्रतिपादन न हो सकेगा । निदान, मैने यह निश्चय किया कि स्वतन्त्र रूप से धर्मे- 
शास्त्र का एक इतिहास ही लिपिवद्ध करहूँ। सर्वप्रथम, मैंने यह सोचा, एक जिल्द भें आदि कार से अब तक 
के वर्म शास्त्र के कारुकम तथा विभिन्न प्रकरणों से युक्त ऐतिहासिक विकास के निस्पण से यह विपय पूर्ण हो 
जायगा । किल्तु धर्मशास्त्र में आने वाले विविध विषयों के निरूपण के बिना यह ग्रन्थ सागोपाग नहीं माना 
जा सकता । इस विचार से इसमे वैदिक काल से लेकर आज तक के विधवि-विधानों का वर्णन आवश्यक हो 
गया। भारतीय सामाजिक सस्थानों भे और सामःन्‍्यत भारतीय इतिहास में जो क्रान्तिकारी परिवर्तन हुए है 
तथा भारतीय जनजीवन पर उनके जो प्रभाव पढे है, वे बडे गम्मीर है। 
यद्यपि, उच्च कोटि के विश्वविद्यालय के विद्वानों ने घर्मशास्त्र के विशिष्ट विषयो पर विवेचन का 
प्रशस्त कार्य किया है, फिर भी, जहाँ तक मैं जानता हूँ, किसी लेखक ने घर्मशास्त्र मे आये हुए समग्न 
विपयो के विवेचन का प्रयास सही किया। इस दृष्टि से अपने ढंग का यह पहला प्रयास माना जायगा । 
अत इस महत्त्वपूर्ण कार्य से यह आशा की जाती है कि इससे थूर्वे के प्रकाशनो की न्यूनताओ का ज्ञान 
भी सम्भव हो सकेगा। इस पुस्तक में जो चरुटि, दुरहता और अदक्षतरा प्रतीत होती है, उनके लिए लेखन- 
काल की परिस्थिति एवं अन्य कारण अधिक उत्तरदायी है। इन बादो की ओर ध्यान दिलाना इसलिए आव- 
इयक है कि इस स्वीकारोक्ति से मित्रों को मेरी कठिताइयो का ज्ञान हो जाने से उतका अम दूर होगा 
और वे इस कार्य की प्रतिकूल एवं कट आलोचना नही करेगे। अन्यथा, आछोचको का यह सहज अधिकार 
है कि प्रतिपाद्य विषय मे की गयी अशुद्धियों और सकीर्णताओ की कदु से कटु आलोचना करे। 
आय्योपान्त इस पुस्तक के लिखते समय एक बडा प्रछोमभन यह था कि घर्मशास्त्र में व्याख्या प्राचीन 
एवं मध्य कालीन भारतीय रीति, परम्परा एवं विश्वासों की अन्य जन-समुदायो और देशो की रीति, परम्परा 
तथा विश्वसों से तुलना की जाय । किन्तु मैन्रे यथासभव इस प्रकार की तुलना से दूर रहने का प्रयास 
किया है । फिर भी, कमी-कमी कतिपय कारणों से मुझे ऐसी तुलनाओं मे प्रवृत्त होता पडा है | अधिकाश 
लेखक (भारतीय तथा यूरोपीय) इस प्रवृत्ति के है कि वे आज का जारत जिन कुंअथाओ से आक्रान्च है 
उनका बूस उत्तरदायित्व जातिप्रथा एवं धर्मशास्त्र मे मिदिप्ट जीवन-पद्धति पर डारू देते है, किन्तु इस कई 
से सर्वथा सहमत होना बडा कठिन है । अत मैंने यह दिखाने का प्रयत्न किया है कि विश्व के पुरे जन- 
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समुदाय का स्वभाव साधारणत एक जंसा है और उसमे निहित सुप्रवृत्तियाँ एव दुष्प्रवृत्तियाँ सभी देशों 
में एक सी रही है । किसी भी स्थान-विशेष में आरम्भकालिक आचार पूर्ण छामप्रद रहते है, फिर आगे चलछ 
कर सम्प्रदायों में उनके दुरुपयोग एवं विकृतियाँ समान रुप में स्थान ग्रहण कर लेती है। चाहे कोई देश 
विशेप हो या समाज, वे किसी न किसी रूप में जातिप्रथा या उससे भिन्न प्रथा से आवबद्ध रहते आये है। 
ससस्‍्कृत ग्रन्थों से लिये गये उद्धरणो के सम्बन्ध में दो शब्द कह देना आवश्यक है । जो छोग अग्रेजी 
नही जानते, उनके लिए ये उद्धरण इस पुस्तक में दिये गये तकों की भावनाओं को समझने में एक सीमा 
तक सहायक होगे। इसके अतिरिक्त भारतवर्ष मे इन उद्धरणों के लिए अवेक्षित पुस्तको को सुलम करने वाले 
पुस्तकारूबो या साधनों का भी अभाव है | उपयूक्‍त कारणो से सहस्नो उद्धरण पादटिप्पणियों मे उल्लिखित 
हुए है । अविकाश उद्धरण प्रकाशित पुस्तकों से लिये गये है एवं वहुत थोडे से अवतरण पाण्डुलिपियो और 
ताम्रछेखो से उद्धत है। शिलालेखो तथा ताम्रपत्नों के अभिलेखों के अवत्रणों के सम्बन्ध में भी उसी प्रकार 
का सकेत अभिप्रेत है । इन तथ्यों से एक बात और प्रमाणित होती हे कि धर्मशास्त्र मे विहित विधियों 
से, जो कई हजार वर्षों से जनसमुदाय द्वारा आचरित हुई हू तथा शासको द्वारा विधि के रूप में स्वीकृत 
हुई हे, यह निद्िचत होता है कि ऐसे नियम पडितम्मन्य विद्वानों या कल्पनाश्ास्त्रियों द्वारा सकलित काल्पनिक 
नियम मात्र नही रहे है । वे व्यवहायं रहे है । 
जिन पुस्तकों के उद्धरण मुझे लगातार देने पडे हे और जिनसे में पर्याप्त छाभान्वित हुआ हूं, 
उनमे से कुछ ग्रन्थों का उल्लेख आवश्यक है ।यथा-ब्लूमफील्ड की वैदिक अनूक्रमिणका', प्रोफेसर मैकडानरूू 
और कीथ की 'वंदिक अन्‌ क्रमणिकाएँ', मक्समूलर द्वारा सम्पादित 'प्राच्य धर्म पुस्तके ।! 
इसके अतिरिक्त मै असाधारण विद्वान्‌ डा० जाली को स्मरण करता हूँ जिनकी पुस्तक को मैने 
अपने सामने आदर्श के रूप मे रखा है। मैने निम्नलिखित प्रमुख पडितो की कृतियो से भी बहुमूल्य सहायता 
प्राप्त की है, जो इस क्षेत्र मे मुझसे पहले कार्य कर चुके है, जैसे डा० बुलर, राव साहव बी० एन० मड- 
लीक, प्रोफेसर हापकिन्सू, श्री एम० एम० चक्रवर्ती तथा श्री के० पी० जायसवाल । मैं वाई के परमहस 
केवलानन्द स्वामी के सतत साहाय्य और निर्देश (विशेषत श्रीत भाग) के लिए, पना के श्री चिन्तामणि दातार 
हारा दर्श-पौर्णमास के परामर्श और श्रौत भाग के अन्य अध्यायो के प्रति सतके करने लिए, श्री केशव लक्ष्मण 
ओगले द्वारा अनुक्रमणिका भाग पर कार्य करने के लिए और तकंतीर्य रघुनाथ शास्त्री कोक्जे द्वारा सम्पूर्ण 
पुस्तक को पढकर सुझाव और सशोधन देने के लिए असाधारण आभार मानता हूँ। मै 'इडिया आफिस पुस्त- 
कालूय” (लद॒न) के अधिकारियों का और डा० एस० के० वेल्वेल्कर, महामहीपाध्याय प्रोफेसर कुप्पुस्वामी 
शास्त्री, प्रोफेसर रगस्वामी आयगर, प्रोफेसर पी० पी० एन० शास्त्री, डा० भवतोप भटठाचाये, डा० आल्स- 
डोर्फ, प्रोफेसर एच० डी० बेलणकर, विल्सन कालेज बम्बई, का बहुत ही इतज्न हूँ, जिन्होने मुझे अपने 
अधिकार मे सुरक्षित सस्क्ृत की पाण्डुलिपियो के बहुमूल्य सकलनो के अवकोकन की हर सभव सुविधाएँ 
प्रदात की । विभिन्न प्रकार के निर्दशशन में सहायता के लिए मै अपने मित्र समुदाय तथा डा० बी० जी० 
पराजपे, डा० एस० के० दे, श्री पी० के० गोडे और श्री जी० एन० वैद्य का आभार मानता हूँ। हर 
प्रकार की सहायता के बावजूद इस पुस्तक में होनेवाली न्यूनताओं, च्यूतियो और उपेक्षाओ से मै पूर्ण परिचित 
हूँ। अत इन सब कमियो के प्रति कृपालु होने के लिए मै विद्वानों से प्रार्थना करता हूँ।* 
---पाण्ड्‌ रग वामन काणे 
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श्रा० क्रि० कौ० या 


श्राद्धक्रिया ० -- श्राद्धकिया- 
कौमुदी 


श्वा० प्र० या श्राद्नप्र ०--भराद्धप्रका 

श्रा० वि० या ध्राद्ववि० ८5 श्रा ४विवेक 

स० श्रो० स्‌० या सत्या० श्रो० >-सत्यापाब्धोतसत्र 
स० वि० या सरस्वतीवि०--सरस्वतीविलास 

सा० ब्रा० या साम० ब्रा०व्सामविवान वाह्मण 
स्कन्द या स्कन्दपु० >स्कन्दपुराण 


ब्ब्न श्‌ छ- न्‍ 


स्मु० च० या स्मृतिच०--स्मृतिचन्द्रिका 

स्मृ० मु० या स्मृतिमु०--स्मृतिमुक्ताफल 

स० कौ० या सस्कफार क्रो ०>सस्का रकौस्तुम 

स॒० प्र०--सस्कारप्रकाथ 

स० २० मा० या सस्कारर०--ससस्‍्काररत्नमाठा 
हि० यृ० या हिरुय० गृ० नहिसण्पकेशिगुह्यसूल 


अंग्रेजी नामो के संकेत 
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स कार्पस इस्निप्णस इण्डिकेरम्‌ 

स्ूएपिग्रैफिय[ इण्डिका (एपि० इण्डि० ) 

ह#+ उण्डियन एण्टिक्वेरी (इण्डि० ऐण्टि० ) 

न्‍+ इण्डियन हिस्टॉरिकल क्वार्टस्ली 

ब्ूजरनठ आव दि अमेरिकन ओरिएण्टल सोसाइटी 
र्जबेल जाव दि एशियाटिक सोसाइटी आव बेगाल 
स-जर्न॑य जाव दि विहार एण्ड उडीसा रिसर्च सोसाइटी 
ब्जजनंल आव दि रॉयल एवियाटिक सोसाइटी (लछन्दन ) 
ल्‍सैक्रेड बुक जाव दि ईस्ट (मैक्समूलछर द्वारा सपादित) 


प्रसिद्ध एवं महत्त्वपूर्ण प्र्थो तथा लेखकों का काल-निर्धारण 


[इनमे से बहुतो का काछ सम्भावित, कल्पनात्मक एवं विचाराधीन हे। 
[६० पूृ०-ईसा के पूर्व, ई० उ०-5ईसा के उपरात्त ] 


8०००--१००० (६० पु०) यह वैदिक सहिताओ, द्राह्मणी एव उपनिपषदों का काल हे। ऋग्वेद, अथर्व- 


वेद एव तैत्तिरीय सहिता तथा तैत्तिरीय ब्राह्मण की कुछ ऋचाएँ ४००० 
ई० पृ० के बहुत पहले को भी हो सकती हूं, आर कुछ उपनिषद्‌ (जिनमे 
कुछ वे भी ह जिन्हें विद्यन्‌ लोग अत्यन्त प्राचीन मानते है) १०००० पु०के 
पश्चात्कालीच भी हो सकती है । (कुछ विद्वान्‌ प्रस्तुत लेखक की इस मान्यता 
को कि वैदिक सहिताएं ४००० ई० पू० प्राचीन हू, नही स्वीकार करते ।) 


८००---५०० (ई० पू०) यास्क की 'रचना, निरुक्‍त। 


८००---४०० (ई० पू०) प्रमुख श्रौतसूत्र (यथा आपस्तम्व, आव्वकायन, वौधायन, कात्यायन, 


सत्यापाढ आदि )एवं कुछ गुह्यसूत्र (यथा आपस्तम् एक आइवडायन)। 


गोतम, आपत्तम्ब, बौधायन, वसिष्ठ के धर्ससूत्र एव पारस्कर तथा कुछ 
अन्य लोगो के गुह्यसत्र । 


६००-०-++३ ००७ (ई ० पू० ) 


६००---३ ०० (६० पू०) - पाणिनि॥। ह 
५००---२०० (ई० पू०) जैमिनि का पूर्वमीमासासूत्र । 
५४००---२०० (ई० पघू०) भगवद्गीता । 


३०७ (ई५ घपू०) 
३०७ (० पु०) +3७9 (३०3०) 


१५७० ($० घ्‌०ण् २२० (ई० 3०) 


पाणिंन के सञ्चो पर वातिक लिखने वाले वररुचि कात्यायन | 
क्रोटिल्य का अर्थज्ञास्त्र (अपेक्षाकृत पहली सीमा के आसपास) । 
पतज्जलि का महाभाष्य (सम्भवत्त अपेक्षाकृत प्रथम सीमा के आसपास )। 
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मनुस्मृति । 

याज्ञवल्क्यस्मृति । 

विष्णुधमंसत्र । 

नारदस्मृति । 

वैखानसस्मातंसूत्र । 

जैमिनि के पूर्व॑मीमासासूत्र के भाष्यकार शबर (अपेक्षाकृत पूर्व समय के 
आसपास ) ! 


व्यवहार जादि पर वृहस्पतिस्मृति (अभी तक इसकी प्रति नहीं मिल सकी 
है।) एस० बी० ई० (जिल्द ३३) में व्यवहार के अश अनूदित है और 
प्रो० र गस्‍्वामी णजायगर ने धर्म के बहुत से विषय सग्रहीत किये है, जो 
गायकवाड ओरिएण्टल सीरीज द्वारा प्रकाशित हैं। 

कुछ विद्यमान पुराण, यथा--वायु०, विष्णु०, मार्कण्टेय०, मत्स्य०, कूर्मे० । 
कात्यायनस्मृति (अभी तक प्राप्त नहीं हो सकी हे) 

वराहमिहिर, पचसिद्धान्तिका, वृहत्सहिता, वृहज्जातक आदि के लेखक । 
कादम्वरी एवं हर्षचरित के लेखक वाण । 

पाणिनि की अष्टाध्यायी पर काशिका-व्यारयाकार वामन--जयादित्य । 
कुमारिल का तन्त्रवातिक। 

अधिकाश स्मृतियाँ, यथा--प१राशर, शख, देवल तथा कुछ पुराण, यथा-- 
अग्नि०, गरुड० | 

महानू्‌ अद्वतवादी दार्शनिक झकराचारय । 

याज्ञवल्क्यस्मृति के टीकाकार विश्वरूप। 

मनुस्मृति के टीकाकार मेघातिथि। 

वराहमिहिर के बृहज्जातक के टीकाकार उत्परत | 

बहुत से प्रन्थो के लेखक धघारेश्वर भोज। 

याज्ञवल्वयस्मृति की टीका मिताक्ष रा के लेखक विज्ञानेश्वर 

मनुस्मृति के ,टीकाकार गोविन्दराज | 

कल्पतरु या कृत्यकल्पतरु नामक विज्याल धर्मशास्त्र-विषयक निबन्ध के 
लेखक लक्ष्मीघर। 

दायमाग, कालविवेक एवं व्यवहारमातृका के लेखक जीमूतवाहन । 
प्रायश्चित्तप्रकरण एव अन्य ग्रन्थो के रचयिता भवदेव भट्ट । 

अपराक, शिलाहार राजा ने याज्ञवल्क्यस्मृति पर एक टीका लिखी । 
भास्कराचार्य, जो सिद्धान्तशिरोमणि के, जिसका लीलावती एक अश हे, 
प्रणेता ह। 

सोमेश्वरदेव का मानसोल्लास या अभिलपितार्थचिन्तामणि । 

ऋकल्हण की राजतरगिणी। 
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3३ | पहले ०० 


हारकूता एवं पितृदयिता के भ्रणेता अनिरद्र मट्‌ट। 

शऔीधर का स्मृत्यर्थंसार | 

मनुस्मृति के दीकाकार कुल्लूफ। 

भोतम एवं आपस्तम्वधर्मसूत्रो तथा कुछ गृद्यसूत्रा के टीकाकार हरदत्त । 
देवण्ण भट्ट की स्मृतिचन्द्रिका । 

वनजजजय के पुत्र ,एव क्राह्मणसर्वस्व के प्रणेता हलायुघ । 

हेमाद्वि की चतुर्वेगेंचिन्तामणि। 

बरदराज का व्यवहारनिर्णय । 

पितृमक्ति, समयप्रदीष एवं अन्य ग्रन्थों के प्रणेता श्रीदत्त । 


गृहस्थरत्नाकर, विवादरत्नाकर, क्रियारत्नाकर आदि के रचयिता 
चण्डेश्वर | 


बैदिक सहिताओ एव ब्राह्मणों के माष्यो के सग्रहकर्ता सायण । 
पराशरस्मृति की दीका पराशरमाघवीय तथा अन्य गअ्न्धों के रचयिता 
एवं सायण के भाई माधवाचार्य । 

मदनपाल एव उसके पुत्र के सरक्षण मे मदनपारिजात एवं महार्णवप्रकाश 
सगुहीत किये गये । 

गगावाक्यावली आदि ग्रन्थो के प्रणेता विद्यापति के जन्म एवं मरण की 
तिथियाँ | देखिये, इण्डियन ऐण्टीक्वेरी (जिल्द १४, पृ० १६०-१६१), 
जहाँ देवसिह के पुत्र शिवसिह द्वारा विद्यापति को प्रदत्त विसपी नामक ग्राम- 
दान के शिलालेख मे चार तिथियो का विवरण उपस्थित किया गया है 
(यथा शक १३२१, सवत्‌ १४५५, ल० स० २८३ एवं सन्‌ ८०७) । 
याज्ञवल्क्य की टीका दीपकलिका, प्रायश्चित्तविवेक, दुर्गोत्ततविवेक एव 
अन्य ग्रच्थो के लेखक शूलपाणि । 

विशाल निवन्च धर्मेतत्वकलानिधि (श्राद्ध, व्यवहार आदि के प्रकाशों मे 
विभाजित) के लेखक एवं नाग्रमल्क के पुत्र पृथ्वीचन्द्र। 

तन्त्रवातिक के टीकाकार सोमेश्वर की न्यायसूधा। 

मिसरू मिश्ष का विवादचन्द्र । 

नसिह देव मदराजा हारा सगृहीत विशाल निबन्ध मदनरत्न। 

शुद्धिविवेक, श्राद्धविवेक आदि के लेखक रुद्रधर। 

शुद्धिचिन्तामणि, तीर्थेच्िन्तामणि आवि के रचयिता वाचस्पति । 
दण्डविवेक, ग्रगाकृत्यविवेक आदि के रचयिता वर्घमान। 

दलपति का व्यवहारसार जो नृसिहप्रसाद का एक भाग है। 


दलूपति का नृसिह॒ृप्रसाद, जिसके भाग है---भ्राउ्धसार, तीथेसार, 
प्रायद्िचत्तसार आदि । 


१५४५००--१५२५ 
१(५००---१५४० 
१४५१३--१५८० 
१५२०--१४५७४ 


१५२०---१५८६ 


१५४६०---१६२० 
१६६०--१६२० 
१६१०--१६४० 
१६१०--१६४० 
१६१०--१६४५ 
१६५०---१६८० 
१७००---१७४० 
१७०००--१७४ ० 
१०७४० 

१ 9 ३०००० ९ ८ य्‌ जु 


(६5 3०) 
(ई० उ०) 
(ई० उ०) 
(६० उ०) 


(६० उ०) 


(४० 3०) 
(ई० उ०) 


(ई० उ०) 
(ई० उ०) 
(६० उ०) 
(६० उ०) 
(ई० उ०) 


(ई० उ०) 


(ई० उ०) 
(ई० ख० ) 


> हैंड - 


प्रतापरद्रदेव राजा के सरक्षण में सगृहीत सरस्वतीविलास ॥ 
शुद्धिकौमुदी, श्राद्धक्रियाकौमुदी आदि के प्रणेता गोविन्दानन्द । 
प्रयोगरत्न, अन्त्येष्टिपद्धति, त्रिस्थडीसेतु के लेखक नारायण नदृढ। 
श्राउ्धतत्त्व, तीर्थतत्त्व, शुद्धितत्त्व, प्रायश्चित्ततत््व आदि तत्त्वों के छेसक 
रघुनन्दन । 

टोडरमल के सरक्षण में टोडरानन्द ने कई सांरयो में शुद्धि, तीर्थ , प्राय- 
रिचत्त, कर्मविपाक एवं अत्य १५ विषयों पर ग्रन्थ लिखे । 

द्वेतनिर्णय या धर्मद्रतनिर्णण के लेसक शकर सटूट। 

बेंजयत्ती ( विष्णूधर्मसूत्र की टीका ) श्राउ्ल्‍चकल्पलता, शुद्धिचच्त्रिका एवं 
दत्तकमीमासा के लेखक नन्द पण्डित्त । 

निर्णयसिन्धु त्या विवादताण्डव, शूद्रकमलछाकर आदि २० ग्रन्थों के लेखक 
कमलाकर भट्ट । 

मित्र मिश्र का वीरमित्रोदय, जिसके माग है, तीर्थप्रकाश, प्रायण्चित्त- 
प्रकाश, श्राद्धप्रकाश आदि। 

प्रायदिचत्त, शुद्धि, आडू आदि विपयो पर १२ मयूलों में (यथा- 
नीतिमयूख, व्यवहारमयूख् जादि) रचित भगवन्तभास्कर के लेखक 
भनीलकण्ठ । 

राजघर्मकास्तुभ के प्रणेता अनन्तदेव । 

वेद्रनाय का स्मृतिमुक्ताफल । 

तीर्थेन्दुशेख र, प्रायब्चित्तेन्दुऑंखर, श्राद्धेन्दुशेखर आदि छंगमंग ५० 
ग्रन्थों के लेखक नागेश भमर्दुठ या नागोजिमद्ट | 

बम सिन्धु के लेखक काशीनाथ उणध्याय। 

मिताक्षरा पर बाहूम्भट्टी ' नामक टीका के केखक बारूम्मट्ट । 


धर्मशास्त्र का इतिहास 


खण्ड ५ (उत्तराघ) 


अध्याय २६९ 
तान्द्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र 


जब हम इस ग्रन्थ के द्वितीय सण्ड मे दुर्गा-यूजा के विषय में पढ रहे थे तो ऐसा कहा गया था कि यह 
पूजा, जिसे शाक्त पूजा (दुर्गा को शक्ति के रुप में भी पूजा जाता हे) भी कहा जाता हे, मारे भारतवर्ष 
में महत्त्वपूर्ण रही है, ओर यह भी कहा गया था कि आगे के किसी सण्ड मे हम राक्तिवाद की चर्चा करेगे। अब हम 
शाकतो एवं तत्त्रो की सविस्तार चर्चा करेगे । क्योकि इन्होंने पुराणों पर कुछ प्रभाव डाछा और प्रत्यक्ष रुप से तथा 
पुराणा के द्वारा मव्यवाल की भारतीय धामिक रीतियो एव व्यवहारों (आचारो) को प्रभावित किया हैं। 

तस्न विषय पर एक विशद साहित्य है, कुछ गन्ध प्रकाशित एवं कूछ अप्रकाशित हु । तीनो प्रकार के तन्त्र 

है, बौद्ध, हिल्दू एवं जैन। कुछ वनों का दार्भनिक या आध्यात्मिक पहलू भी हे, जिस पर आशर्थर अवालोन, वी० 
भटटाचार्य एवं कुछ अन्य लोगो के अध्ययनों के अतिरिक्त कोई विशेष अध्ययन नही उपस्थित हो सका हे । सामान्यत 
लोग तन्त्रो से तात्यय लगाते हु शक्ति (काली देवी) की पूजा, मुद्राएँ, मन्त्र, मण्डल, पञ्च मकार, दक्षिण मार्गे, 
वाम मार्ग एवं ऐद्रजालिक कियाएँ, जिनके द्वारा अलोकिक शक्तियाँ प्राप्त की जाती है। यहां हम बहुत ही सक्षेप 
मे शक्तिवाद एवं तल्त्र के उद्गम के विषय में जानकारी प्राप्त करेगे ओर देखेंगे 
रुप से पुराणों के द्वारा तन्‍्त्र हिन्दू धामिक रीतियो मे प्रविष्द होते रहे है। 


अमरकोश के अनुमार तत्त्र का भर्थ हे प्रमुख विपय या भाग', 'सिद्धान्त' (अर्थात्‌ मत, तत्त्व, बाद था 


शास्त्र), करवा (कपडा बुनते का एक यन्त्र ) या सामग्री या उपकरण । किन्तु इससे यह नहीं पता चलता कि तस्त्र 
कार्यो का कोई विलक्षण वर्ग है। अत ऐसा अनुमान निकालना दोपपूर्ण नही कहा जा सकता कि अमरकोश के 
काल मे तो तल-सम्बन्धी ग्रच्थो का प्रणयन नही हुआ था, या हुआ भी रहा होगा तो वे ग्रन्थ अभी जन सामान्य 
की बुद्धि मे बठ नही सके ये। ऋ० (१०७१॥४) मे तत्व” शब्द आया है, किन्तु वह करवा के अर्थ मे हो प्रयुक्त हे, 
ऐसा लगता है '--ये अवोध व्यक्ति नीचे (इस विश्व से) तहीं चलते (घूमते) और न उच्च छोक मे ह्दी 
(घूमते), न तो ये विद्वान्‌ ब्राह्मण है और न सोम निकालने वाले पुरोहित हे, ये (दुप्ट प्रकार की बोली ) बोलते 
हैं ओर उस दुष्ट [या पापमय ) बोली के साथ हछो एवं तन्त्रों को चलाते हे” अथवंवेद (१०७।४२ तत्जमेके 
युवती विलुपे अभ्याक्राम बयत पण्मयूखम्‌ ) एवं तैत्तिरीब ब्राह्मण (२१५४७) |ने इसी अर्थ में तस्त्र' शब्द का 
प्रयोग किया हे। पाणिति (५४२७० ) ने तल्तक' (वह वस्त्र जो अभी-अभी करें से उत्तारा गया हो) शब्द तत्व 


कि किस प्रकार प्रत्यक्ष या परोक्ष 


१ इसे ये ४ वाह न पाइचरान्ति न ब्राह्मणासों न सुतेकरास । त एते वाचमधिपत्य पापया सिरीस्तत्त्र तन्वते 
अप्रजज्ञय । ऋ० १०७१ सायण में व्यास्या को हे--सिरी सोरिणो भूत्वा तन्‍त्र कृषिलक्षण तन्बते 


करेन्दीत्यर् न्चते विस्तार॒यन्ति 
एदन्तीत्यर्थ । न्ति 


५ धर्मशास्त्र का इतिहास 


से निष्पन्न माना है। आप» श्रौ० सूत्र (११५॥१) ने तन्त्र शब्द कई भागो वाली विधि' के अर्थ मे प्रयुवत किया' 
है।। शासायत श्रौ० (१।१६॥६) में आया हे कि वही तन्‍्त्र हे जो एक बार हो जाने पर (किये जाने पर) 
बहुत-से अन्य कर्मो का उपयोग सिद्ध करता हे । महाभाष्य ने पाणिनि (2।२।६०) एवं वातिक सर्वसादेद्विगोब्च रू 
पर सर्वेतन्त्र ' एव ह्वितन्‍्त ” को उदाहरणों के रूप में लिया हे, जिनका तात्पयं हे बह, जिसने सभी तन्‍्त्रों को 
पढ लिया हे या जिसने दो तनत्रो का अध्ययन किया हे!, यहाँ पर 'तत्त्र का सम्भवत जे हे सिद्वान्त। याज्ञ० 
१२२८ तन वावैब्बदेविकम्‌” में प्रयुक्त 'तन्त्र” शब्द उसी अर्थ मे हे जिसमे झाखायनश्रोतसूत्र ने प्रयुक्त किया 
है | कोटिल्य-अर्यश्ञास्त्र के १५वें अविकरण का नाम हे तन्त्रयुवित! (देखिए जे० ओ० आर०, मद्रास, जिल्द ४, 
१६४३०, पु० ८२) जिसका अर्थ हे किसी झास्त्र की व्यारया के मुरय नियम, विधियाँ या सिद्धान्त । चरफ (सिद्धि- 
स्थान, अत्याय १२४०-४५) ने भी “३६ तन्त्रस्थ युक्‍तय *, एवं सुश्रुत (उत्तरतन्त, अध्याय ६५) ने ३२ तल्न- 
युवतियों का उल्लेख किया हे। बृहस्पति, कात्यायन एवं भागवत में तन्त्र'ं का प्रयोग सिद्धान्त! या शास्त्र' के 
अर्थ मे हुआ हे । शवर ने जेमिनि (११११) के भाष्य में कहा हे कि जब कोई फार्य या पदार्थ एक वार हो जाता 
है तो बह बहुत-सी अन्य बातो था विपयो में उपयोगी होता है और इसे तन्त्र कहा जाता हे?। झफराचार्य ने 
वेदान्त सूत्र के भाष्य मे कई स्थानों पर सारय सिद्धान्त को सारय तनन्‍न तथा पूर्वेमीमासा को प्रथम तन्‍न! कहा है 
(वे० सू० २११, २।१।१ एव २।४।४, वे० सू० ३॥३।५३ मे पूर्वमीमासा-सूत को प्रथम तन्‍्त्र कहा है)। कालिवा- 
पुराण (८७।१३० ) में उशना एवं बृहस्पति के राजनीति विपयक ग्रन्थों को तन्त्र कहा गया हे ओर विप्णुधर्मात्तर 
पुराण को तन्त्र की सज्ञा दी गयी हे (६२२) । इन सभी उप्युवत उदाहरणों मे कही भी तन्त्र' दाब्द का मध्य- 
कालीन विलक्षण अर्थ नहीं पाया जाता। 

तन्त्र साहित्य के अर्थ मे प्रयुक्त तन्त्र' बब्द का प्रयोग कब प्रचलित हुआ, यह कहना कठिन है ओर यह 
भी निश्चित करना सम्भव नही हे कि किन लोगो ने सर्वप्रथम तत्व-सिद्धान्तों एवं प्रयोगो (व्यवहारों) को आरम्भ 
किया ओर न यही जानना सरल हे कि यह सब सर्वप्रवम कहाँ हुआ। महामहोपाध्याय हरप्रसाद शास्त्री इस वात 
को मानने को सचन्नद्ध थे कि तनन्‍्त्र के सिद्धान्त एवं व्यवहार भारत मे बाहर से आये ओर वे फुब्जि का मत तनत्र 
के एक इलोकर४*ं पर विशेष निर्मर रहे है, जिसका अर्थ यह हे-- सभी स्थानो पर अधिकार करने के लिए भारत- 


२ उदित आदित्य पोर्णमास्यास्तन्त्र प्रकमयति प्रागुदयादमावास्थाया । आप० श्रौ० १॥१५॥१, जिस पर, 
टीकाकार की टीका हे अगसमुदायस्तन्त्रमू। तत्मक्रममति यजमानोष्ष्वर्युणा ४ तन्त्रलक्षण तत्‌ । शाखायनश्रौतसूत्र 
(१११६।६), जिस प्रकार कि यह टीका हे--यत्सकृत्छत बहुनामुपकरोति तत्तन्त्रसित्युच्यते ।' 

३ आस्नोय स्मृतितन्त्रे च लोकाचारे च सूरिभि । शरीरार्ध स्मृता जाया पुण्यापुण्यफले समा॥ बृहस्पति, 
अपराके (पृ० ७४० ), दायभाग ११११॥२ (पृ० १४६ ), कुल्लूक (मन्‌ दे।१८७) द्वारा उद्धुत। आत्मतन्त्रे तु यन्नोक्त 
तत्कुर्यात्यारतन्त्रिकम्‌ ।! कात्यायन से स्मृतिचन्द्रिका (पृ० ५) द्वारा उद्धृत । तन्‍्त्र सात्वतमाचप्ट नेप्कर्म्य कर्मणों 
यत ॥ भागवत शाशादा यहाँ पर पज्चरात्रां को सात्वततन्त्र कहा गया हे। यत्सकृत्छत बहुनामुपंकरोति तत्तन्त्रमि- 
त्युच्पते यथा चहुना ब्राह्मणाना मध्य कृत प्रदीप ४ शबर का भाष्य (जैमिनि ११४१) । 

४ इण्डियन हिस्टॉरिकल क्वार्टरली (जिल्द दे, पु० ३४५८) --गच्छ त्व भारते वर्षे अधिकाराय सर्वत । 
पीठोपपीठक्षेत्र पु कूरु सृपष्टिमिनेकधा ॥। देखिए हरप्रसाद शझ्ञास्त्री का कीठलॉग, ताडपच पाण्डुरिपि, नेपाल दरबार 
लाइबेरी (कलकत्ता, १४०५), भूमिका पूृ० ८ढे, यह पाण्डुलिपि पदचात्कालोन गुप्तलिपि मे है, अर्थात्‌ ७वीं शती 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त ३ 


वर्ष में जाओ और पीठो, उपपीठो एव क्षेत्रों मे अनेक प्रकार से उसको सृप्टि करो।” सम्मान के साथ हम उस 
विद्वान की बात का विरोब करते ओर कहते ह्‌ कि इस घ्लोक से यह नही स्पप्ट होता कि भाएत में तन्‍न-निद्धान्ता 
का प्रचलन इस ब्लोक के उपरान्त ही हुआ। तन्त्र सिद्धान्तो के रहने पर भी उस वचन का उच्चारण सम्भव था 
ओर पीठो एव क्षेत्रो की ओर जो निदरा हं (ब्लोक मे) वह इस बात की पृप्टि-सी करता हे कि उनमे तन्न- 
सिद्धान्त प्रचलित थे। पुराणों में हमे भविष्यवाणी के रूप मे वही प्राप्त होता है जो बीत चुजा रहता ह। यह 
सम्भव हे कि कुलाचार एवं वामाचार ऐसे कुछ रहस्यवादी प्रयोग वाहय तत्त्वों मे प्रभावित रह हा या वे मौल्कि 
रूप से बाहरी रहे हो। किन्तु उस ब्लोक पर महामहोपाव्याय हरप्रसाद गास्त्री ने जो निभरता प्रदधित की ह, वह 
इसे सिद्ध करने को कदापि उपयुक्त नही हू। रुद्रयामल (जीवानन्द हारा सम्पादित, १८४२ ) में अवववेद (१५वाँ 
पटल, चोथा इलोक ) की प्रशस्ति आयी है कि उसमे सभी देवो, सभी प्राणियों (स्थलचर, जरूचर एवं नभचर ) 
सभी ऋषियो, कामविद्या एव महाविद्या का निवास है, श्लोफक १०-१७ में रहस्यमवी कृण्डलिनी 
३१ इलोको में योगिक प्रयोगों का, ६ ब्लोकों मे घरीर के चक्रो झा उल्लेख हे, ५१ से ५३ 
में कामरूप, जालच्बर, पूर्णगिरि, उड्डियान एवं कालिका पीठो आदि का वर्णन हं। वागची ('स्टडीज इन 

तन्त्र', पृ० ४५-५५) तान्त्रिक सिद्धान्तों में बाह्य तत्त्वों के समावेश के विषय मे कूछ प्रमाण उपस्थित करते 
हू। रुद्रयामल (१७वाँ पटछ, इलोक ११६-१२५) में आया हूं कि महाविद्या वसिप्ठ ऋषि के समक्ष प्रकट 
हुईं ओर उनसे चीन देश एवं वुद्ध के यहाँ जाने को कहा, बुद्ध ने सिद्धि प्राप्त करने के लिए वमिष्ठ 
को कोल मार्ग एवं योग के प्रयोगो में शिक्षित किया आर उन्ह 


पूर्ण योगी होने की साधना के लिए पच- 
मारो के उपयोग का निर्देश किया "। इससे प्रकट हे कि जब रुद्थामरू का प्रणयन्न हुआ था तब भारत मे 


५ 


नी का वर्णन हे, 
तक के ब्लोकों 


को है। डा० बी० भट्टाचार्य ने भी यही सम्मति दी है । (देखिए (बुद्धिस्ट इसोटेरिज्म' मे उसकी भूमिका, 
पृ० ४३) । आर्थर अवालोन ने महानिर्वाणतन्त्र (तृतीय सस्करण, १६५३ ” पृ० ५६० ) से लिखा है कि तस्त्र भारत 
में चाल्डीआ या शकद्वीप से आया। माडने रिव्यू (१६३४, 2० १५०-१५६) से प्रो० एन० एन० चौधरी ने यह 
सिद्ध करने का प्रयास किया है कि भारतीय तन्त्रवाद का सूल तिब्बत के बॉन धर्म मे पाया जाता है। वे इस विषय 
मे इस तिब्वतों परम्परा मे विश्वास करते हे कि असग ने भारत से तन्‍्त्रवाद चलाया। किन्तु यह परम्परा केवल 
तारानाथ के बोद्धधर्म के इतिहास पर निर्मर रहती है। रामा तारानाथ का अन्‍्म सन्‌ १५७३ ई० (कुछ लोगो 
के मत से १५७५ ई०) मे हुआ था और उन्होने अपना इतिहास सन्‌ १६०८ मे पूरा किया, अर्थात्‌ उन्होने असग 
के लगभग १२०० वर्षो के उपरान्त लिखा। प्रो० 


चौधरी ने आगे एकजटासाधन (साधनमालू, सख्या १ २७:आय: 
नागाजुंनपादेभेविषु उद्धतमिति) के अन्त मे लिखित बात पर निर्भर किया हे। किन्तु 


सह वाक्य उन जाठ पाण्डलिपियों 
से, जिनपर यह सस्करण आधारित है, तौन पाण्डुलिपियो मे नही पाया जाता। प्रो० चोधरी ने यह भो कहा है कि 
तस्त्र से गुर की स्थिति न तो बैदिक है और न पोराणिक। यहाँ वे ब्रुटियूर्ण हे। निरषत (२४४) से विद्यासूबत एच 
इवेताइवतरोपनिषद्‌ (६।१८) के वचन से गुरु को स्थिति स्पप्ट हे। गुरु की पौराणिक स्थिति, के विषय से देखि 
लिगपुराण एवं देवीभागवत (१११४६ )! ब्वेताइब० ६२३ एवं अग्नि उराण (२६२६)। हे 

* थ कुलार्थी सिद्धमन्त्री भवेदाचारनि्मलल । प्राप्नोति साधन पुण्य वेदानामप्यगोचरस ॥ बोद्धदेशे 
महाचोने सदा ब्रज. मत्कुलज्ञो महपेंत्व महासिद्धो भविष्यसि। तो मुनिवर श्रृत्वा 


जगाम चौनभूमो च यत्र बुद्ध प्रतिप्ठति॥॥ दुद्ध उनाच। वसिप्ठ श्रूणु वक्ष्यासि कुलमार्ममनत्तमम । ये बिजान 


बे [| 
5थर्वबेद्दे 
महाविद्यासररवर्तीस 


प्‌त 
(ते?) 


ड धर्मशास्त्र का इतिहास 
पीठ थे, चीन या तिब्बत में तान्त्रिक प्रयोगो का भ्रचह्लण था और ऐसा कहा जाता हे कि बुद्ध ने ही ऐसे प्रयोगों 
की शिक्षा दी है, जो कि बुद्ध की उदात्त शिक्षा के प्रति एक कृत्रिम लेख एवं दुष्ट उपहास-सा लगता हे । 
ऐन्द्रजालिक (मायावी) मन्त्र अयवंबेद मे बहुत सख्या में पाये जाते ह और ऋग्वेद में कुछ रहस्य- 
वादी शब्द या वचन प्रयुक्त हुए हे, यया-वपद्‌' (ऋ० ७।६७।७, ७॥१००॥७ आदि) एवं 'स्वाहा' शब्द (ऋ० 
१॥१३॥१२, ५५७११, ७॥२।११)६९। नींद छाने वारा मन्त्र ऋग्वेद (७।४५॥४-८) में जाया हे”, ये मन्त्र 
अथवंवेद (०।५६,५, १, ३) में भी आये हे, ओर सम्भवत यह मन्त्र पुरोहित द्वारा उस भद्र व्यक्ति के 
लिए कहा जाता है जो अनिद्रा से रुग्ण रहता हे। कुछ पाश्चात्य विद्वानों का कथन हे कि यह मनन प्रेमी 
द्वारा अपनी प्रेमिका को गृप्त प्रेम के लिए अथवा चोरिकामेट के लिए प्रयुक्त होता हे, किन्तु इसमे कही 
भी प्रेम शब्द की गनन्‍्ध नहीं मिलती हे। हम पाश्चात्य विद्वानों की बात स्वीकार नहीं कर सकते। ऋ० 
(१०१४५) का उपयोग सोत के विरोध में हुआ हे , जिसका प्रथम मन्त्र यो हे--मैं इस ओषधि को 
खोदता हूँ, यह अत्यन्त शक्तिशाली लता हे, जिसके द्वारा एक स्त्री अपनी सोत को पीडित करती हे, ओर 
जिसके द्वारा वह अपने पति को (केवल अपने लिए) प्राप्त करती हे। 
ऋग्वेद मे वहुवा ऐसे जादूगरों का उल्लेख मिलता हे जो अधिकाश मे अनाये॑ कहे गये हं और उन्हें 
अदेब, अनृतदेव (झूठे देवो की पूजा करने वाले), शिश्नदेव (लम्पट, ऋ० ७२१।४, १०।४४।३) की सन्ञाएँ 
प्राप्त हे। स्वानाभाव के कारण हम विस्तार में यहाँ नही जा सकेगे। तान्त्रिक ग्रन्थों मे छह क्रूर कर्मो का 
वर्णन है, जिनका उल्लेख आगे किया जायगा। वैदिक काल मे ऐसी कल्पना थी कि कुछ दुष्ट लोग, माया, 
मन्त्र आदि से लोगो एवं पशुओं को मार सकते ह या उन्हें बीमार कर सकते हे । दो सूकत (७।१०४ 
एवं १०८७, दोनो मे २५ मन्त्र है) इस वात को सिद्ध करने के लिए पर्याप्त हे कि ऋग्वेदीय छोग अभिचार 
से डरते थे। दोनो प्रकार के सूकतो मे यातुधान' (जों अभिचार करता हे) एवं 'रक्षस” (दुष्ट आत्मा) शब्द 
आये ह , यातु' शब्द 'जादू' (या जादू) ही हे जो भारतीय भाषाओ मे प्रयुक्त होता हे। पिशाचियाँ (पिशा- 
खिनियाँ) भी होती थी (ऋ० १॥१३३॥५ हे इन्द्र, रकितिम एव शक्तिशाली पिशाची को नप्ठ कर दो आर 
सभी दु८्ट आत्माजों को मार डाछो ।) यहाँ ऋग्वेद से कुछ मन्त्र अनुवादित हो रहे है--'मै (वसिष्ठ) आज 
ही मर जाऊँ यदि में अभिचार प्रयोग करने वाला होऊँ या यदि मेने किसी व्यक्ति के जीवन को जल डाला 


मात्रेण रुद्ररूपी भवेत्क्षणात्‌ ॥. अत कुल समाश्चित्य सर्वसिद्दीश्वरो भव । सासेनाकृर्षण सिद्धिद्विमासे वावपतिभवेत्‌। 

» शक्ति बिना शिवोष्शक्त किसन्यें जडबुद्धय । इत्युवत्वा बुद्धरूपी च कारयामास साधनम्‌॥ कुरु विप्र महाशवित- 

सेवन मद्यसाधनम्‌। मदिरासाधन क॒र्तु जगाम कुलमण्डले । मद्य मास तथा मत्स्य मुद्रा सेथुनमेव च ॥ पुन पुन 

साधयित्वा पूर्णयोगी वभूव स ॥ रुद्रयामर, १७ वॉ पटल, इलोक १२१-१२३, १९५, १३५, १५२-१४३, १५७-१४५८, 
१६०-१६१॥ “८ 

६ तन्‍्त्रो से स्वाहा! शब्द (सन्‍्त्रों मे) अग्नि की पत्नी के अर्थ मे भी आया हे। देखिए तान्द्रिक टेबट्स, 

जिल्द ७, जहाँ स्वाहा को वहिनजाया, ज्वलनवल्लभा एव द्विठ कहा गया हे। ओर देखिए शारदातिलक (६।६२-६३ ) । 

७ सस्‍्तु माता सस्तु पिता सस्तु छवा सस्तु विव्पति । ससन्‍्तु सर्व ज्ञातय सस्त्ववमभितों जन ॥ य आस्ते 

यदच चरति यह्च पश्यति नो जन ॥ तेषा स हन्मो अक्षाणि यथेद हम्यं तथा। प्रोप्छेशया वहयेशया नारीयस्तित्प- 

शीवरी । स्त्रियों या पुण्यगन्धास्ता सर्वा स्वापयामसि॥ ऋ० (छाशशाए-८)। 


तान्न्रिक सिद्धान्त एवं घर्मशास्त्र भर 


हो, वह व्यक्त, जिसने मुझे झूठमूठ अभिचार करने वाला कहा हो, जपने दस पुत्रों से रहित हो जाये 
जिसने मुझे यातुधान कहा हो उसे इन्द्र मयकर शस्त्र से मार डाले, यद्यपि म॑ बसा 0 हूँ और वह, यो स्वय 
'रक्षस' है, अपने को पवित्र घोषित करता हें , जो अत्यन्त दुप्ट हे, वह सभी प्राणियों भ निम्न (हीन ५ 
नीच) हो जाय (ऋ० ७।१०४।१५-१६) , हैं मस्तगणो, तुम छोगो के मध्य विभिन्न स्थानों में फंद जायों और 
दृष्टो को पकड लो और इन राक्षसों को, जो पक्षियों का रूप धारण करके रात्रि भे विचरण करते हैं और 
यज्ञ के समय भयकर विध्त उपस्थित करते है, चूर्ण-चूर्ण कर दो (वही, मन्त्र १८ ), है इन्द्र, उन पुस्पो 
को-जो जादू-टोना करते है, और उन नारियो को (जादृगरनियों को), जो माया से नाश करती है, 
मार डालो, जो मूखे देवो के पूजक है, वे गर्दन कटा कर मर जायें, वे सूर्य का उदय न देख सके (ऋ० 
७।१०४१२४) , है अग्नि, यातुघाव के चर्म के टुकडे कर दो, तुम्हारा नाशकारी वज्य उप्णता से उसे मार 
डाले, हे जातवेदा, उसकी गॉठो को छिल्न-मिन्न कर दो, इस छिन्न-भिन्न (यातुधान) को भास की इच्छा 
करने वाले मासाहारी पशु खा डाले, हे अग्नि, तुम यातुघानों को अपनी उप्णता से तथा रक्षसों को अपनी 
ज्वाल से चूर-चूर कर दो और मूरदेवो (मूर्ख देवों) के पूजनों का नाश कर दो, और उनकी ओर, जो 
असुतृप (मनुष्य को खाने वाले) है, चमकते हुए उन्हे चूर-चूर कर दो' (ऋ० १०८७५ एवं १४) । 
आप» गृह्य सूत्र (रेद्ार-८) में ऐसा उल्लिखित हे कि सौत द्वारा प्रयुक्त पौधा पाठा कहलाता 
है और पति पर शासन करने एवं सोत को हानि पहुँचाने के लिए ऋ० (१०१४५) को प्रयुक्त किया 
जाता है । ऋ० (१॥१६१) बहुत से विषयों का विरोधी (निवारक) एक मोहनमन्त्र हे। अथर्ववेद में बहुत 
से सूबत 'शत्रुनाशन' के शीरक वाले हे , यथा--२।१२-२४, ३॥६, ४३ एवं ४० ५८, ६८, ६५-६७ एवं १३४। 
अथर्व० (२११) को “क्ृत्या-दूपण' (अभिचार के प्रभाव को दूर करने वाला) कहा गया हे। कुछ मन्त्र 
यहाँ दिये जा रहे हें“ । “उसके विरोच मे, जो हमे घृणा की दृष्टि से देखता है या जिसे हम घृणा की 
दृष्टि से देसते हैं, जादू करों, जो श्रेष्ठ हे उस पर शासन करो ओर जो समान हे उससे श्रेष्ठ हो जाओ', 
है सोम, तुम उसे अपने वजद्ध से मूख में मारो, जो हम लोगों की , जो केवल अच्छा ही बोलते हे, बुराई 
करता हे, ओर वह पिट कर भाग जाये।' शुक्रतीतिसार (४२३४६) में ऐसा आया हे कि तन्‍्त्र अथर्ववेद के 
उपवेद हैं (जी० ऑपटे द्वारा सम्पादित, १८८२) । अथवेबेद (३३२५ एवं ६।१३०) में ऐसे सूक्‍्त हे जो 
क्रम से एक पुरुष एवं नारी द्वारा अपनी प्रेमिका एवं प्रेमी को वश में करने के लिए प्रयुक्त होते हे । 
अथवे० (श३० एवं ३१) मे ऐसे मन्त्र हे जिनके द्वारा रोग उत्पन्न करने वाले कीडे नप्ठ किये जाते है 
तथा ५॥३६ पिशाचों को नष्ट करने के लिए हे। फरट्‌' शब्द वाजसनेयी सहिता में पाया जाता है।* आप० 


८ प्रति तमभि चर योस्स्मान्‌ देष्टि य वय द्विष्म । आप्तुहि श्षेयासमति सम कर ॥ अथरव॑नेद (२३११३ ); 
यो न सोम सुशसिनो दु शस आदिदेशति । व णास्य मु्खे जहि स सपिप्टो अपायति॥ अथर्व० (६६२) , विविधो- 


पास्य मन्त्राणा प्रयोगा सुविभेदत । कथिता सोपसहारास्तद्धमनियमेइ्च षघट्‌ । अथर्वणा चोपबेदस्तन्त्ररुप स्‌ एव हि ॥ 
शुक्रीतिसार (डीशरेड)॥।॥ : 


र 


दे उपरि घ्रुता भगेन हतोश्सौ फट्‌ प्राणाय त्वा व्यानाय त्वा। वाज० स॒० (७३ ) जिस पर महीधर की टीका 


यो है--उपरि आपदेन भगेन आसर्देन असाविति देवदत्तादिनामनिर्देश । असौ देषो हतो सनिहत सन्‌ फद बविज्ञीर्णो 
भवतु॥ . स्वाहाकारस्थाने फडिति अभिचारे प्रयुज्यते। 00 


५ धर्मशास्त्र का इतिहास 


श० सू० में 'फरट! का प्रयोग अभिचार (दुप्ट उद्देश्य को लेकर मन्‍्त्रों के प्रयोग) के लिए सोम-उण्ठलो 
की आहुति के सिलसिले में किया गया हूं। तन्‍्त्र ग्रत्था म देवी-पूजा मे फढ' का बहुवा प्रयोग हुआ हे। 
किन्तु अयवेवेद से तब्नों के मब्य में किसी प्रत्यक्ष साहचर्य को बताना कठिन ह । ज्ञान्तरक्षित 
(७०५-७६२ ई०) के तत्त्वसग्रह ने बुद्ध को भी जादू के प्रयोगो से सम्बन्धित माना हैं । इसमे आया हं-- 
सभी विचेक्षण छोगो द्वारा यह घोषित ह॑ कि यह धर्म हे जिससे छोकिकफ समृद्धि एवं परमोच्च तत्त्व अर्थात्‌ 
मुक्त प्राप्त होती ह। प्रत्यक्ष परिणाम, यवा>-चबुद्धि, स्वास्थ्य, विभुता (ऐव्वर्य ) आदि बुद्ध द्वारा उद्घोषित 
मन्‍्त्रो, योग आदि के पालन से उत्पन्न होते हं१?। किस्तु घटना या निर्देशित व्यवित के एक सहस वर्ष स 
अधिक काल पूब विश्ये गये सदिग्ध कथन पर निविवाद विद्वास नही फिया जा सकता। हा, यह वात ह 
कि हम पालि के पवित्र गन्थों में बुद्ध के शिप्यो के बीच जादू की जक्तियों की उत्पत्ति के विषय में कहा- 
निया सुनते हू, यथा--उस भारद्वाज की गाथा जो एक अति सुगन्धित चन्दन के बने पात्र के लिए हवा मे 
उठ गये ।'' महावर्ग (६॥३४।१, से० बु० ई०, जिलल्‍्द १७, पु० १२१) में जाया है कि एक उपासक 
जिसका नाम भेण्ठक था, अलोकिक शक्तियाँ रखता था, उसकी पत्नी, पुत्र एव पतोहु सबमे ऐसी शक्तियाँ 
यी। यहाँ पर भी हमे यह स्मरण रखना होगा कि त्रिपिटक या किसी जन्य आरम्भिक बाद्व जिखित प्रमाण 
मे ऐसा नहीं ह जिसके आधार पर हम ऐसा सिद्ध करे कि बुद्ध या उनके प्रथम शिष्यों का सम्बन्ध मुद्राओं, 
मन्‍्त्रो एवं मण्डलो से था आर न युवॉन्वॉग (हृ्नेनसॉंग) या इत्सिग ने तन्त्रों की कोई चर्चा ही की हे, 
जब कि उन्होने बाद ससक्षति के रूप मे मठो का उल्लेख किया हं। (देखिए डा० डे, न्यू इण्डियन ऐण्टी- 
क्वेरी, जिलद १, पृ० १) । साधनमालछा (जिल्द २, ६८) की भूमिका में डा० भटद्‌ठाचार्य साधनमाछा के 
पृ० ३३४-२३५ पर आये हुए 'सुगतोपदिप्टम्‌' एवं सुगते” पर निर्भर रहते है आंर कहते हे कि स्वय बुद्ध 
ने कुछ भन्त्रों को प्रवतित अवग्य किया होगा। इस पर दो महत्त्वपूर्ण विरोध उपस्थित किये जा सकते है, 
यथा--प्रथमत सुगतें” का अथ सर्देव बुद्ध नही होता, इसका अर्य बुद्ध के अनुयायी गण” भी हो सकता हे 
और ह्वितीयत , जिस प्रवार हिन्दू तन्‍्त्रों भे अविकाण शिव एवं पावेती के बीच कथनोपकथन हं, उसी प्रकार 


१० यतोष्स्युदयनिष्पत्तियंतों नि श्रेयसस्थ च। स धर्म उच्यते तादूक्‌ू सर्वेरेव विचक्षण ॥ तबुकतमन्त्योगा- 
दिनियमाद्विधिवलत्कृतात्‌ । प्रज्ञारोग्यविभुत्वादि दृष्टर्ध्भाषि जायते॥ तत्वसग्रह (पृू० &०५), कमलशील (व्रान्त- 
रक्षित के शिष्य) नेटीका फी हे--तिन भ एवतोदतश्चासा सन्त्रयोगादिनियमब्चेति विग्रह । योग समाधि ॥ आदिशव्देन 
मुद्रामण्डलादिपरिग्रह ॥' प्रथम इलोक वशेषिक सूत्र (१॥७।१-२) पर आधृत सा रूगता हे, जो यो है--भअथातो धर्म 
व्याख्यास्थाम । यतोडभ्युदयनि श्रेयससिद्धि स धर्म ॥ अम्युदय दब्द कणाद के सूत्र के टीकाकारो द्वारा कई प्रकार 
से व्यास्यायित हुआ हे, किन्तु सामान्यत अभ्युदय का तात्यय ह सासारिक सुख या समृद्धि, मिलाइए भरत का नादय- 
शास्त्र--विवाहप्रसवाबाहप्रमोदाभ्युदयादिपु । विनोदकरण चंव नृत्तमेतत्प्रकोतितम्‌ ॥” अध्याय ४२६३ (गायकबाड 
ओरिएण्टल सीरीज्ञ) १ कुछ छोग इसका अर्थ स्वर्ग ऊगाते है, क्योकि निश्रेयस का अर्थ मोक्ष या अमृतत्व 
होता है । 

११ चुल्लवग्ग (सै० बु० ई०, जिल्द २०, पु० ७८) मे पुण्डोल भारद्वाज की गाथा आयी हे। बुद्ध के 
शिष्य भारद्वाज ने हवा मे उडकर, हाथ मे पात्र लेकर राजयूह नगर में तीन बार प्रदक्षिणा की। ऐसा आया हे कि 
बुद्ध ने अपने शिष्य को घुडको दी और पात्र को तोडकर चूर-चूर कर देने की आज्ञा दो। 


तान्निक सिद्धान्त एवं पर्मशास्न ७ 


परचात्कालीम लेसको ने इतना सरव्तापूर्वक कह दिया होगा फ़ि वे बुद्ध को उद्धत कर रहे है। थे विरोध 
डा० भट्टाचाये द्वारा उद्धृत कमलूशीछू के वक्‍तव्यों के विषय में सी उपस्थित किये जा सयते है, कयोदि 
कमलशीऊल एवं उनके गुरु बुद्ध के १२०० वर्ष उपरान्त हुए ह। 
पहले हिन्दू तम्बरो का उद्‌मव हुआ कि बोद्द तरा यो है उसेया उत्तर देना बठिन हें। रैसा “गंवा 
हे कि दोनो झा उद्भव एक ही काल में हुआ । देखिए ई० ए० पेयने इत दि आाउतज' (पृ० ७०-५१) जहाँ पर 
मतो पर विवेचन उपस्थित किया गया हे। साधनमाठझा (ग्रह एक वज्ययानी उति ह जिसमे छोटे-ओेटे ३१२ 
ग्रय हू जो डा० भट्ठाचार्थ के मत से तीसरी शती से छेकर ६२वीं गती तक प्रणीत होते शहे है) से व्य- 
याव के चार पीठ (प्रमुख केद्र) कहे गये है, यथा--फ्रामास्या, सिर्हिटृद (या श्रीहृदूढट), पूणरगिरि एव 
उद्ठियान | * इसमे प्रथम दो क्रम से तामास्था या फामरुप (ग्राहाटी से तीन मीए हुए) एवं सिल्हद ह। 
जन्‍्य दो स्थानों के विषय में मर्तेक्य नहीं है। म० म० ह० प्र० झासती ने उद्वियानव को (जो जविततर 
एक पीठ के रूप में वणित हें) उड़ीसा कहा हूं। उनके पृत्र डा० बी० अदूठाचार्य के विचार से यह अत्यल्त 
सम्भव है कि वज्ययाव तस्ववाद उड्डियान (बुद्धिस्ट इसोटेरिज्म), सूमिया पृ० 2६) से ही प्रादुर्भन हआ। 
डा० बागची (स्टडीज इन दि तस्त्रज, पृ० ३७-४०) ने अच्छे तका के आधार पर ऐसा कहा हे ति उद्डियान 
स्वात घाटी (भारत के पश्चिमोत्तर भाग मे) के पास था। यही वात ग्रोस्पेट (इन दि फूटस्टेप्प आब बुद्द', 
पृ० १०६-११०) ने भी कही है। वार्हस्पत्यसूत्र (एफु० डब्लू० टॉमस द्वारा सम्पादिद) ने आठ झायन छषेनी 
के नाम लिये है (३३१२३-१२४) | स्गवनमालछा (जिल्द २, पृ० ७८) की भूमिका में डा० भद्ठाचार्य ने 
ऐसा मत व्यक्त किया हे कि हिन्दू तन्‍्त्रो का मूल बौद्ध तन्‍्त्रों में पाया जाता है। किन्तु विन्तरनित्ज (हिस्ट्टी 
आब इण्डियन लिट्रेचर, अग्रेजी अनुगद, जित्द २, पृ० ४०१) का कथन हे कि डा० भदठाचार्य का 
ग्रह भत तथ्यों के विरोध में पड़ता ह। प्रस्तुत लेसक विन्तरनित्ज के इस मत बा समर्थन करता हे। 
यद्यपि डा० भद्टाचार्य ने यह स्वीकार किया हे कि वोद्ध धर्म एवं जेस धर्म ने आरम्मिफ काछ 
में हिन्दू देवों का सहारा लिया, तव भी उन्होंने (बुद्धिस्ट इसोटेस्ज्यि की भूमिका, पृ० १४७) कहा है--/विना 
विरोधाभास के भय के ऐसी घोषणा करना सम्भव हे कि बोड़ों ने ही, सर्वप्रथम अपने वर्ग से सम्त्रयाद 


का श्रीगणेश किया ओर हिल्छुओ ने उनसे जागें चछकर उसे उबार लिया ।” आचीन भारतीयों को मारण-मोहन 


१२ ऐसा प्रतीत होता ह कि कुछ तन्त ग्रन्थों से पांच पीठ उल्लिखित है (हरप्रसाद शास्त्री के सताससार, 
नेपाल ताउपय एवं कागद की चुनी हुईं कागद की पाण्डुलिपियों झा कषैबलॉग, नेपाल दरवार लाइब्रेरी, कलकत्ता, 
१४०५ (टै०१, पू० ८०), यथा--भोडियान (उड़ीसा से, हरप्रसाद शास्त्री के मत से ) जाल (जलन्दर भा जाऊू- 
स्वर से), पूर्ण, मतग (श्रीशेलल मे) एवं कामास्या (आसाम से) । थे पॉच पीठ शिव हारा प्रेषित गन्‍्ध मे उल्लिखित 
है; जत यह निबिवाद कहा जा सकता है कि उस ग्रन्थ के पूर्व हन्‍्त्रवाद सम्पूर्ण देश मे फैल चुका था। 
(जिटद १, पृ० ४४५३ एवं ४५५) में उड्डियान, पुर्णगिरि, कादार्या एव सिरिहद्ट वा 
(तास्त्रिक देक्ट्स, जिल्द ४) ने छठे पटल इलोक ३-७ मे पाँच पीठो का उल्लेख 


रुप, कामारया, जालन्धर एवं पूर्णगिरि (देखिए तीसरा पदलछ भी, ५६-६१ )। इष्डियन हिस्टॉसिकल बवा्रली 
(जिल्द ११, पृ० १४२-१४४) से तके दिया गया हू कि उड्डियान एवं शाहोर| बगाऊ से है । देवीमागवत्त (७३०- 
५५०८० ) ने एक सौ से अधिक देवियों के क्षेत्रो का उल्लेख किया हे। 


साधनसाला 
उल्लेख है। कुलचूडामणितस्ऊ 
ख किया हे, पथा--उंड्डियाल, काम- 


द धमंशास्त्र का इतिहास 


आदि के उद्भावको के रूप में मानना कोई सम्मान की वात नहीं हे । किन्तु विद्वानों को सम्मान या असम्मान की 
भावना से दूर रह कर सत्य की खोज करनी होती हे । श्री वैल्‍्ली पोशिन (इसाइकलोपीडिया आवब रेलिजिन 
एण्ड एयिक्स, जिलद १२, पृ० १४३), विन्तरनित्न एवं पेयने (शाक्तज, पृ० ७३) ने डा० भट्टठाचार्य 
के मत के विरुद्ध पुप्ठ प्रमाण दिये है, जिन्हें प्रस्तुत लेखक स्वीकार करता हे । स्पष्ट हे कि सस्क्ृत से सैकडो ग्रन्थ 
तिब्बती एव चीनी भाषाओं मे अनूदित हुए । भारत से ही तिव्वतियों एव चीनियों ने ऋण ल्या है । देखिए 
प्रो० लियॉग ची चाओ का निवन्ब चाइनाज डेट टु इण्डिया” (विश्वमारती क्वार्टरली, जित्द २, १६२४-२५, 
पृ० २५१-२६१) जहाँ ऐसा कहा गया हे कि सन्‌ ६७ से ७८८ ई० तक २४ हिन्दू बिद्वान्‌ चीन आये। 
इसके अतिरिक्त कश्मीर से १३ विद्वान आये ओर सन्‌ २६५ से ७६० ई० तक जितने चीनी पढने के ल्ए 
भारत गये उनकी सख्या १८७ यी, जिनमें १०४ के नामों का पता चल गया हे । इस विपय में हमे कोई 
प्रमाण नही मिलता कि तिव्वती या चीनी ग्रन्थों का अनुवाद सस्क्ृत में हुआ हो। इसके अनिरिवत तीन महान्‌ 
चीनी यात्रियों ने भारत मे बोद्ध तन्‍्त्रो के अध्ययन की कोई चर्चा नही की हे। वाठ्से (युवॉच्बॉग्स द्रैवेल्स 
इन इण्डिया, जिल्द १, पृ० ३६०) ने थात्री के जीवन की एक कथा कहीं हे कि जब वह जयोध्या से आगे 
नौका से पूर्व की ओर गगा में जा रहा या, ठगो ने उसे लूट लिया ओर उसकी बलि देवी दुर्गा को 
देनी चाही, किन्तु चीनी यानी एक अन्धड से बच गया ओर ठगो ने डर कर उसे छोड दिया ओर उसका 
मान-सम्मान किया। ओर देखिए रेने ग्रौदस्सेट कृत 'इन दि फूटस्टेप्स आव बुद्ध (पु० १३३-१३५४) $ 
जहाँ इस घटता का उल्लेख हे। इससे प्रकट हे कि ७वी झती के पूर्व भारत में तन्त्र एवं शाक्‍त पूजा प्रचलित 
थी। ६५० ई० के पूर्व के किसी वोद्ध तान्त्रिक प्रन्थ का उल्लेख नहीं मिलता, गुहयसमाजतन्त एवं मजञ्जुश्री- 
मूलकल्प ऐसे ग्रन्थ है, कितु उनमे पदचात्काछीन तत्त्व पाये जाते हं। 
इस प्रकार हम देखते हे कि कल्पना एवं काल दोनों यह [बताते हू कि हिन्दू धर्म पर बोद्ध, तिब्बती 
या चीनी तान्त्रिक ग्रन्थों का कोई ऋण नही है। देसिए सर चाल्सबेल (१६२४) कृत 'तिव्वत पास्ट एण्ड 
प्रजेण्ट” (प० २३, २५, २६), सरदार के० एम० पणिक्कर ऊत इण्डिया एण्ड चाइना' (१४५७) पृ० ७०, 
स० म० डा० सतीशचन्द्र कृत “इण्ट्रोडबक्शन आव दि अल्फाबेट इन तिब्बत) अन्तिम ग्रन्थ मे ऐसा विचार 
प्रकट किया गया हे कि तिव्बत में मगध से सातवी शती मे अक्षर आये, जिससे सिद्ध होता है कि कश्मीर 
में प्रचलित भारतीय अक्षरों पर आधारित लिपि तिब्बत मे सर्वप्रथम ६४० ई० मे प्रविष्ठ हुई, और यह 
भी सिद्ध होता है कि तान्त्रिक बौद्ध पद्रसम्भव को तिव्वती राजा ति-सोन-दे-त्सोव (७०६-७८६) ने शान्तरक्षित 
बोधिसत्त्व के कहने पर उड्डियान से बुलाया और तिब्बत मे रहने को प्रेरित किया। बुजियू नड्जियो के 'कैटालॉग 
आव त्रिपिट्क' (आक्स- फोर्ड , १८८३) , ऐपेण्डिक्स २, पृ० ४४५ स० १५५४ से पत, चलता हे कि अमोघवज् ने ७४६ 
एवं ७७१३० के वीच मे बहुत-से ग्रन्थ अनुवादित किये और वे ७७४ ई० में मर गये और उन्ही के प्रभाव से चीन 
देश में तस्त्र सिद्धान्त का प्रचलन हुआ । बाण के ग्रन्थों से ज्ञात होता हे कि भारत में ६०० ई० के पूर्व 
मद्य एवं मास के साथ चण्डिका की पूजा प्रचलित थी, श्रीपवेत तान्त्रिक सिद्धियो के' लिए प्रसिद्ध था, शिव- 
सहिताएँ विद्यमान यी, श्मशान मे एक करोड बार मस्त्र-जप से सिद्धियाँ प्राप्त हो सकती थी तथा कृष्ण पक्ष 
की अमावस्या जप एवं जादू-टोने के लिए उचित तिथि थी। अत यह अत्यन्त सम्भव है कि शाकत या 
तान्तिक सिद्धान्त तिव्वत एवं चीन मे भारत से ही गये, न कि भारत मे उन दोनों देशो से आये। प्रो० 
पी० वी० वापद (बौद्ध मत के २५०० वर्ष, पूृ० २३६०-३७६ ) ने डा० बी० भट्टाचार्य का अनुसरण किया 
है और यह सिद्ध करने का प्रयत्व किया हे कि तिव्बती तनन्‍तवाद हिन्दू तन्त्रवाद से प्राचीन है, किन्तु 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्न ट्र 
उनके तर्क डा० भटठाचार्य के तकों के समान ही कोई पुष्ट आवार नहीं रखते | ठा० ए० एस० अल्तैेकर 
ने अपने निवन्ध 'झस्कृत लिटरेचर इन तिव्बत' (ए० वी० ओ० आर० आई, जिल्द २५, पूृ० ५४-६६ मे 
व्यक्त किया है कि किस प्रकार बौद्ध धर्म स्ट्राग-त्सान-गैम्पों (६३७-६६३ ई०) के णासन काल में तिव्वत 
में प्रविष्ट हुआ । किस प्रकार रूंगभग ७५० $० में उडीसा से पद्ममम्भव एवं कश्मार से वेरोचन तिब्बत 
गये तथा किस प्रकार लगभग ४५०० पुस्तके तिब्बती भाषा में अनुवादित हुई। 

डा० बी० भट्टाचार्य ने इतना स्वीकार किया हे कि बोद्ध तन्‍्त्र वाह्य सप में हिन्दूतत्त से बहुत 
कुछ मिलता-जुलता है (वुद्धिस्ट इसोटेरिज्म, भूमिका, पृ० ४७), किन्तु उन्होंने यह व्यक्त किया है कि विपय- 
वस्तु, दाणेनिक सिद्धान्तों एव घामिक दृष्टिकोणों मे दोनो में कोई समानता नहीं हे । बोद्द धर्म हिन्दू देवों 
मे विष्वास नही करता था अत वह शक्ति या शक्तिवाद की चर्चा नहीं करता । जिस प्रकार 


हिन्दू तन्‍्नो में 
पुरुपतत्व एव स्नीतत््व क्रम से द्विव एव देवी हे, उसी प्रकार बोढों ने प्रज्ञा (जो सनी हे) एबं उपाय 


(पुरुष) दो तत्त्व रखे है , किल्तु यहाँ स्वरूप उलदा है । उन्हे शून्पता की वबारणा पर शिव एवं देवी या 
जवित की धारणाओं से सम्बन्धित विचार जमाने ये ही । लक्ष्य एवं साधन (योग आदि) से सम्बन्धित विपय- 
वस्तु एक-सी है, मनन, गुर, मण्डल आदि की पद्धति भी एक ही ह। वाद्य तन्त्र-सम्प्रदाय के जत्यन्त महत््व- 
पूर्ण एव आरम्भिक ग्रन्थ हूँ प्रज्ञोपायविनिस्चयसिद्धि एवं ज्ञानसिद्धि, जो ८वीं शाती मे जब कि गक्तिवाद 
एवं तन्‍्त्रवाद भारत में भली भाँति सुदृढ हो चुके थे, पहले के नही हे । 

शावत' शब्द का अर्थ है शक्ति (जगत्‌-गक्ति) का भक्त या पूजक। ऐसा लगता हैं कि आठवी शती 
के बहुत पहले से भारत के सभी भागों मे, विशेषत वगाल एवं आसाम में शाकत सम्प्रदाय फैल चुका 
था। विभिन्न तामो (सथा--त्रिपुरा, छोहिता, ष्डाशिका , कामेश्वरी) वाली शविति इस विद्व कौ सस्पूर्ण 
क्रिया के आदि तत्त्व (बीज तत्त्व) के रूप मे घारित हुई ओर सामात्यत देवी के रूप मे पूजित होती है। 
'देवीमाहात्म्यः शाक्‍तो के प्रमुख ग्रत्थो मे एक है । शाक्‍त सम्प्रदाय की प्रमुख विशेषताएं ये हे--देव या 
इृष्ट एक है और वह माँ के रूप मे एवं सहार करने वाली शवित के रूप में होती है! ओर पूजा-सम्बन्धी 
क्रियाएँ कुछ ऐसी है जो कभी-कभी बडा घूृणित रूप धारण कर लेती है। देवी की प्रशस्तियाँ अन्य पुराणों 
मे भी है, यथा वामव (१८-१४) , देवीभागवत (३१२७) , ब्रह्माण्ड (जिसमे ४४ अध्यायों मे ललितामाहात्म्य है), 
मत्स्य (१३२४-५४), जहाँ देवी के १०८ नाम एवं उसकी पूजा के १०८ स्थान उल्लिखित हे) , कम 
(१११२) । कूरम (१११२) मे देवी को महामहिषमदिनी (5८), अताहता, कुण्डलिती (१२८) दुर्गा, कात्या- 
यनी, चण्डी, भद्रकाली (१४३ एवं १४८) कहा गया है और ऐसा व्यक्त किया गया है कि वेद एवं स्मृति- 
विरोधी शास्त्र, जो लोगो मे प्रसिद्ध हुए है, यथा--कापाल, भैरव, यामरू, वाम, आहत, देवी द्वारा लोक को 
म्रम में डालने के लिए प्रवर्तित है और वे केवल मोह एवं अज्ञान पर आधारित है। और देखिए ब्रह्मपुराण 
(१८१।४८-५२) जहाँ देवी के नाम आये हैं और ऐसा कहा गया हे कि जब देवी की पूजा मद्य, मास एव 


अस्य झोज्य पदार्थों से की जाती है तो वे प्रसन्न होती हे और मनुप्य की मनोकामनाएँ पूर्ण करती हु । भद्ग- 
काली अपेक्षाकृत प्राचीन नाम हे (देखिए शाखायतन गृह्यसूत्र (सैं० बु० ई०, जिल्द २४, पृ० ८६) । 


१३ काली के रुप से देवी के ध्यान्ों मे एक यो हे--शवारूढा महाभीमा घोरदष्ट्रों हसन्सलोभ । चतुर्भुजा 
सड्गमुण्डवरामयकरा शिवाम्‌। मुण्डमालाधरा देवी रूछज्जिहवा दिगम्बराम्‌ । एव सचिन्तयेत्कालों इमगानालय 
चासिनोम्‌ 0 शाकषतप्रमोद से कालीतस्त्र (चेंकटेश्वर प्रेस सस्करण) । 
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तनन्‍त्रों एवं शाक्‍त ग्रन्थों में बहुत-सी वाते समान है, प्रमुख अन्तर यह है कि शाक्‍्त सम्प्रदाय में देवी 
(या शक्ति) को परमोच्च शक्ति मान कर पूजा जाता हे, किन्तु तल्त्रो (इनमे बौद्ध एवं जैन दोनों प्रकार 
के ग्रन्थ सम्मिलित है) में केवल देवी या शक्ति की पूजा तक ही सीमा नही रखी गयी हे, प्रत्यृत वह पूजा 
विना ईश्वर-सम्बन्धी वारणा के या वेदान्तवादी या सास्यवादी भी हो सकती हे। डॉ० वी० भद्टठाचार्य 
(गृह्प्रसमाजतस्त्र, पृ० ३४, साधनमाला, जिल्द २, पु० १६) का कथन हे कि वास्तविक तस्न ग्रन्थ के 
लिए शक्ति के तत्त्व का होना परमावश्यक हे | किन्तु यह कथन केवछ अतिकथन है। वायुपुराण (१०४ ।१६) 
ने शाक्‍त को छह दर्शनों के अन्तर्गत रखा है*४ । 
ऋग्वेद मे भी महान्‌ देवों की शक्तियों का उल्लेख हे। किन्तु शक्ति या शक्तियाँ परमात्मा की ही हे, 
वह एक पृथक्‌ सृष्टि करने वाल्ले तत्त्व के रूप मे नहीं है, कभी-कभी तो शक्ति को कवि, पुरोहित या यज- 
मात के अश रूप में व्यक्त किया गया हे (यथा ऋ० १॥१३।१८, श८३॥३, शररा८ट, १०२५॥५)। जक्ति 
शब्द ऋग्वेद में एक दर्जत बार एकवचन एवं बहुवचन में ५ बार इन्द्र के साथ (३२११ ४, ५।३१६, 
७२०।१०, १०८८।१० ), एक वार अश्विनों के साथ (ऋ० २२६७), दो वार पितरो के साथ (१।१०द। 
हे, ६७५८ ) एव एक वार सामान्यत देवों के साथ (१०॥८८।१०, जिन्होंने अपनी इाक्ति से अग्नि उत्पन्न 
की है) आया है। कही-कही 'शक्ति' के स्थान पर 'माया' शब्द प्रयुक्त हुआ है (ऋ० ६॥०७।१८)। 'शची' 
शब्द कई वार आया हे ('शचीमि” ३६ बार एवं 'शच्या' १९ वार) । 'शचीपति' ऋग्वेद मे १६ बार आया है 
जिनमे एक बार अश्विनीकुमारों के लिए आया है (ऋ० ७६७५) | ऐसा नही कहा जा सकता कि ऋग्वेद 
में शी” इन्द्र की पत्नी का द्योतक है (जैसा आगे चलकर ऐसा व्यक्त हो गया है), क्योकि झची अधिक 
बार वहुवचन में हे ओर अदिवनों को भी एक वार 'शचीपति' कहा गया हे | इसी प्रकार शचीव ”' ११ वार 
आया है, जिनमे ६ वार यह इन्द्र के लिए सम्बोधित हे, किन्तु यह एक बार अग्नि के लिए (ऋ० ३।२१। 
४) प्रयुक्त हे ओर एक बार सोम के लिए (ऋ० ६॥।८७।४) । 'शक्ति' एवं शची” के साथ जो विचार छूगे 
है वे है--सृष्टि, रक्षा, वीरता एवं औदार्य (उदारता) से सम्बन्धित। ऋ० (१॥५६।४) मे इन्द्र की शक्ति 
को देवी तविपी' कहा गया हे, किन्तु शची” शब्द उस पद्म में नहीं आया हे । 
वाक्‌ (वाणी) की शक्ति के विषय में एक उदात्त एवं उत्कृष्ठ स्तोत्र (कऋ० १०१२५ नामक सूक्‍त) है, 
जहाँ पर वाक्‌ को रुद्रो, आदित्यो, वसुओ एवं विश्वेदेवी से सम्बन्धित होने को कहा गया हे और मित्र एव 
चरुण, इन्द्र एव अग्नि, अद्वनों, सोम, त्वष्टा, पूषा एवं भग को आश्रय देने के लिए उद्घोषित हे। वाक्‌ को रुद्र 
के लिए वनुप तानने को कहा गया है, जिससे कि प्रह्म (स्तुति या ब्रह्मा नामक देव) का नाशकारी शत्रु मारा जा 
सके । वाक्‌ सभी छोको मे विराजमान हे, उसका शरीर स्वर्ग को छूता है, वह पृथिवी एवं स्वर्ग से अतीत है 
और वह अपनी महत्ता से अति विशद या विजश्ञाल हे । वाक्‌ (वाणी) सारी शक्ति का मूल तत्त्व हो जाती है। 
निघण्टु (११११) के अनुसार 'ेना', स्ता' एवं शची” नामक तीन शब्द उन ५७ शब्दों मे परिगणित है जिनका 
अर्थ वाक्‌ होता है। तै० स० (५१७२) मे मात्राएँ ग्ना' कही जाती है। ऋ० (११६४४१) मे वाकू का 
प्रहेलिका-मय विवरण है जो निरक्‍त (११४०) में विश्लेपित हे। यह द्रष्टव्य हे कि, जिस प्रकार देवी” या शक्ति 
पश्चात्कालीन साहित्य मे शिव से सम्बन्धित हे, उसी प्रकार इन्द्राणी, वरुणानी, अग्नायी, रोदसी क्रम से इन्द्र, 


१४ ब्राह्म शव वेष्णव च सौर शावत तथाहँतम्‌ । पड्‌ दर्शवानि चोक्तानि स्वभावनियतानि च ](१०४।१६)॥॥ 
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वरुण, अग्नि एव भझतो से उनकी पत्नियों के रूप भे सम्बन्धित हु। 'म इंच्राणी, वरुणानी एवं अग्तायी को सपने 
कल्याण एवं सोम पीने के लिए बुछाता हैँ” (ऋ० १११।१२), देवों की पत्तियाँ आहुति को ग्रहण करे, यथा- 
इन्द्राणी, अग्नायी, अश्विनों की ज्योति (पत्नी), रोदसी, वरुणानी (हमारी स्थुति) सुने , देवपिया रिनयो 
के उचित काल पर जआाहुति ग्रहण करें ” *४। किन्तु इतना अवश्य कहा जा सकता है फि ये देविया ऋग्वेद 
में बहुत गौण महत्त्व रखती हे, अर्थात्‌ उनका कार्य अप्रवान ही हे । पर्चात्कालीन देवी या शक्ति से इन वैदिक 
देवियो का कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं हे। इन्द्राणी का जाहवान रक्षा के छिए किया गया है (ऋ० १२२१२, 
शब्राट, ४४६८, १०८६।११-१२) । ऋ० (५४६८) में इन्द्राणा एव अन्य तीन को 'देवपत्नी' 
एवं “ग्ना' कहा गया हे। ऋ० (१॥६१।८) में ऐसा आया हे कि जब इन्द्र ने राक्षस अहि को मारा तो देव- 
पतियों, ग्नाओ ने पूजा का गाते बुना (वनाया)। “ना! शब्द ऋ० में २० बार आया हे, वह सन्ञा, कर्म, 
करण एवं अधिकरण कारको में आया है, और पत्नी के लिए भारोपीय शब्द हे । देखिए निस्क्‍त 
(३।२१) जहाँ मेता' एबं 'ग्ता' शब्द आये हैं । 

केनोपनिषद्‌ में उमा हैमवती (हिमवान्‌ की पुत्री) अग्नि, वायू एवं इन्द्र से ब्रह्म के बिपय से क्ह्ती 

है (३११२) । ख्वेताश्वतरोपनिपद्‌ भें ऐसा भाया हे कि उन्होने (व्राह्मणो ने) ध्यान एवं योग से सपृक्त 
होकर शक्ति को देखा, जो परमात्मा से पृथक्‌ नहीं थी तथा अपने गुणों (सत्त्व, रज एवं तम) से नियूढ 
(अव्यवत्त, छिपी ) थी | इसी उपनिषद्‌ (६८) में में ब्रह्म को परमोच्च शब्ति बाला करा गया हे *६ और 

शकराचार्य मे वेदान्तसूत्र (२१२४) में इस वचन को उद्धृत किया हे । बे० सू० (२१३०) के भाष्य 
एवं सूत्र में ब्रह्म सर्वशक्तिसम्पन्न कहा गया है । और देखिए स्वेताश्व०ण (४१) । तारायणोपनिपद्‌ 

(२१) मे दुर्गा-देवी का आह्वान है--'मै जलती हुई, अग्नि के सभान वर्णवाली, तप से चमकती हुई एवं 

धर्म-कर्म फल देने वाली देवी दुर्गा की शरण मे हूँ, हे अत्यन्त शवितवाली देवी, मै तुम्हारी शवित को प्रणाम 
करता हूँ। राघवभदूठ ने दृढतापूर्वक कहा है कि तन्त्र सम्प्रदाय श्रुति पर आधृत हे, जैसा कि रामपूर्वोत्तरतापनी 


१५ इन्द्राणीमुप हवये वरुणानी स्वस्तये। अग्नायो सोमपीतये। ऋ० १२२१२, उत्त सता व्यन्तु देव- 
पत्वीरिष्धाण्पग्नाय्यर्िविनी रादू। आ रोदसी बरुणानी शवणोतु व्यन्तु देवीय ऋतुर्जननीनास्‌ ॥ ऋ० (५४६८) | चूर्या, 
अध्चिनो की पत्नी कही गयी है (ऋ० १०८५॥८-४ ), यास्क ने ऋ० (५/४६।८) की व्याख्या निरुकत ( 


१२१४६ 
में की हैं और रोदसी को रुद्र की पत्नी कहा हे, ऋ० (५५६४८) मे आया है कि मरुतो के रथ पर रोदसी रे 
ऋ० (५६१४४) मे ऐसा उल्लेख हे कि मरुतो की एक सुन्दर स्त्री हे, ऋ० (६५०५) में रोदसो को देदी कहा 
गया हे जोर बहू सर्तो से सिश्षित मानी गयी है । ऋ० (११६७४ एच ६॥६६१६) रोदसी मरुतो से 
सम्बन्धित है। 


१६ ते ध्यानथोगानुगता अपस्यन्देवात्मर्शाब्त ल्वगुणनिगूढाम्‌। इ्वेताइब० १३ , परास्य शकितििविधेव 
श्रूयते स्वाभाषिकी झानवलूकिया च॥ इवेताइव० द्ो८४, सर्वोपेता च॑ तह॒शनात्‌ । बेदान्तसूत्र २१३०, जिस पर शकर 
की टीका है-- एकस्यापि ब्रह्मणो विचित्रशक्तियोगादुपपथ्यते विचिन्नों विकारप्रपञ्च इति!(ए किन्तु परचात्कालीय 
शाबत सिद्धान्त से यह सर्वथा भिन्न हे । यहां पर ब्रह्म विभिन्न दाषितयों बाला कह गया हैं, किन्तु शाक्तो से शक्ति 
स्त्री तत्त्व हे और वह परमतत्त्व है। यह सम्भव हे कि शवित के इस वेदान्तसिद्धान्त ने परचात्कालीन एक तत्व बाली 
तथा सर्वत्र छामी रहने बालो शवित की उद्भावत्रा की हो 


१२ धर्मश्ञास्त्र का इतिहास 


एवं नृसिह॒पूर्वोत्तरतापनी नामक उपनिषदों से व्यक्त होता हे (वामकेश्वर तन्‍्त्र पर सेतुबन्ध , पृ० ४) । 
इसी प्रकार भास्कराचाये ने वामकेश्वरतन्त्र पर अपनी सेतुबतन्च नामक टीका में कई उपनिपदों का उल्लेस 
किया है जो महात्रिपुरसुन्दरी की भक्ति पर विस्तार के साथ उल्लेख करती हे। उन्होने ऋ० (प्राश्छा 
४) में आये हुए चत्वारि ईम्‌” अश मे कादिविद्या' का सकेत देखा हे । किन्तु ये उपनिपदे, ऐसा लगता हे, 
तन्त्रो को आल्म्बन देने के लिए (क्योकि वे अनादृत हो चले थे) प्रणीत हुई आर उनका उल्लेख राघव* 
भट्ट एव. भास्कराचार्य जैसे मध्यकालीन लेखकों ने ही किया हे। महाभारत मे दुर्गा को सम्बोधित 
दो स्तोत्र है, यथा--विराटपर्व (अध्याय ६) में युधिष्ठिर द्वारा तथा दूसरा भीष्म पर्व (अव्याय २३) में 
अर्जुन द्वारा, किन्तु इन दोनो स्तोतों को लोग क्षेपक मानते हू ।!? विव्ववर्मा के गगाधघर शिलालेख 
(मालव स० ४८०-४२४ ई० ) में माताओं एवं तन्‍्त्र का उल्लेख हे ।१९ बृहत्सहिता (५७४५६) ने 
माताओ के दलो का उल्लेख किया हे । वृद्धहारीतस्मृति (१११४३) में आया हे कि गृहस्थ को शैव, बौद्ध 
स्कानद एवं शाक्‍्त सम्प्रदायों के स्थलो में प्रवेश नही करना चाहिए। विष्णुपुराण (जो प्राचीन विद्यमान पुराणों में 
एक है) ने सम्पूर्ण विश्व को विष्णु का विश्व कहा हे और विष्णु को परम ब्रह्म एव शक्ति से समन्वित माना हे । 
इस पुराण ने दुर्गा के कुछ नाम गिनाये है, यथा--आर्या, वेदगर्भा, अम्बिका, भद्गा, भद्गकाली, क्षेमदा, भाग्यदा और 
अन्त में कहा हे कि जब दुर्गा की पूजा मद्य, मास, विभिन्न प्रकार के भोजन आदि से की जाती हे तो वह 


१७ जे० आर० ए० एस० (१६०६, पृ० ३५४-३६२) मे बी० सी० मजूमदार ने यह प्रदर्शित 
करने का प्रयास किया हे कि दुर्गा के ये दो स्तोत्र महाभारत से क्षेपक सात्र हे और सम्भवत सम्भलपुर के पास रहने 
बाले ओडिया भाषा बोलने वाले अनाय॑ शूद्रो के आचारो पर आधारित हे। किन्तु वे भूल जाते हे कि अन्य आधारो 
के अतिरिवत कालिदास (४०० ई० के पदचात्‌ के नहीं) थे पार्वती को अपने कतिपय ग्रन्थो से उस्रा, अपर्णा, दुर्गा, 
गौरी, भवानी एवं चण्डी कहा है और शिव के अर्धंनारीश्वर रूप का उल्लेख किया हे । झाकुन्तछ के अन्तिम इलोक 
से कालिदास ने शिव को परिगतद्वित ' कहा हे, जिससे यह प्रकट होता हे! कि उतके काल से पदचात्कालीन 

शक्ति-पुजा के बीज उपस्थित थे। अत दुर्गा-पुजा अपने कतिपय रूपो से ३०० ई० से कम-से-कम सो वर्ष 
पुरानी हे । 

१८ मातृणा च प्रमुदितधनात्यर्थतिर्ह्नादिनीना तन्त्रोद्भूतप्रवलपवनोद्रतिताम्भोनिधीनाम्‌ । गुप्तशिलालेख, 
सरया १७, पुृ० ७२। बृहत्सहिता (५७७५६) में माताओ की प्रतिमाओ के विजय मे नियमो की व्यवस्था हे-- 
मालुगण कर्तव्य रबनामदेवानुरूपकृतचिन्नल ४ विष्णुधर्मोत्तरपुराण (१२२६) में बहुत-सी माताओ का उल्लेख 
है जिनमे काली एव महाकाली भी हे (कुल मिलाकर १५० माताएँ है)। देखिए हाल का ग्रन्थ, ई० ओ० जेम्स (लन्दन, 
१६५६) लिखित 'कल्ठ आब दि मदर गॉडेसेज' जिसके देडे-१२४ तक के पृष्ठ भारत से सम्बन्धित हे | देखिए डा० 
करमबेल्कर का निवन्ध 'मत्स्पेद्दनाथ एण्ड हिज़ योगिनी कल्टा (इण्डियन हिस्टॉरिकल क्वार्टरली, जिल्‍द ३१, 
पूृ० ३६२-३७४, सन्‌ १४३५), जिसमे यह व्यक्त हे कि आदिनाथ (स्वय शिव) मत्स्येन्द्रनाथ के गुरु थे और स्वय 
मत्स्येन्द्रनाथ योरक्षताथ क्े गुरु थे । मत्स्येन्रनाथ को तिब्बत मे लुइपा कहा जाता हे और वे ८४ सिद्धो मे एक हे । 
देखिए कॉनघम कौ आपर्यालॉजिकल सर्वे रिपोर्ट, ४, जिसमे भेडाघाट के ६४ योगिनियो के मन्दिर का उल्लेख है। 
जोर देखिए यी० पी० देसाई का निवन्ध तान्त्रिक कल्ट इन एपिग्राफ्स' (जें० ओ० आर० , मद्रास, जिल्द १८, पृ० 
रृ८४-र२८्८) ॥ 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र १३ 


प्रसन्न होकर मनुष्यों की सभी कामनाएँ पूर्ण करती है ।”* वाणभट्‌ठ की कादम्बरी में उज्जयिनी से 
कुछ दिनो के मार्ग पर अवस्थित चण्डिका के मन्दिर का एक रूम्वा वर्णन हे, जहाँ पर एक बूटा, द्रविड भवत 
रहता था। इस वर्णन की कुछ बाते यो ह पशुओ के मुण्डो की आहुतियाँ, वाहन के रूप में सिह, महिपासुर 
की बलि, पाणुपतो के सिद्धान्त जो ताडपन पर लिखे छोटे-छोटे ग्रन्थों के रूप में ये, जिनमे तन्त्र, मन्त्र, जादू 
लिखित थे, दुर्गा-स्तोत्र ( एक वस्त्र-खण्ड पर लिखित), माताओ के जीणं-शीर्ण मन्दिर, द्रविड भक्त का 
वर्णन जो श्रीपर्वत के विषय में सहख्नो कथाएँ जानता था।' वाण नें पुत्र की उच्छा रफ़ने वाली रानी 
विलासवती की धार्मिक क्रियाओ का उल्लेस किया हे, यथा-चण्डिका के मन्दिर मे शयन करना, जहाँ लूगातार 
गुग्गुल जल रहा था, राहो पर अमावस्या की रात्रि मे स्नान करना, जहाँ जादूगरो द्वारा ऐन्द्रजालिक वृत्त 
खिचे हुए थे, माताओ के मन्दिरों मे जाना, रक्षाकरड धारण करना जिसके भीतर भूर्ज पत्रों पर पीले रग से 
मन्त्र लिखे हुए थे, ओर जब प्रसव का समय सन्निकट आ गया तो विस्तर को मभाँति-माँति की जडी-बूटियों एव 
यन्‍्त्रो (चित्र या अक) से शुद्ध किया गया। हर्षचरित (३) में जादू के वृत्तान्तो एव मानव-वलियों की 
चर्चा हुई है। शव साधु भैरवाचार्य को शिव-सहिताएँ स्मरण थी, उसने महाकालहृदय नामक महाममस्त्र 
का जप एक इमश्ञात मे एक करोड वार किया था। वह उस मन्त्र मे पूर्णता प्राप्त करने के लिए पुण्यभूति 
(सम्राट हुए के एक पूर्वे पुरप) की सहायता चाहता था ओर वेताल को हराना चाहता था। अन्त में वह विद्याघर 
की स्थिति को प्राप्त हो गया और नक्षत्रमण्डल मे ज्योतिर्मान्‌ हो गया । हर्पचरित की भूमिका के अन्तिम इलोक 
में हएँ को इलेषात्मक ढग से श्रीपर्वेत कहा गया है, जो शरणागतो की इच्छाओं के अनुसार सभी सिद्धियो 
को देने वाल्ग है। बाण के ग्रन्थो के ये विवरण प्रकट करते ह कि किस प्रकार ७वी शती के बहुत पहले से 
मास के साथ चण्डी की पूजा , मस्त्रों के शाक्‍त या तान्त्रिक उपकरण, सिद्धियाँ, मण्डल एवं यन्त्रों ने धनी एव 
दरिद्र तथा बडे एवं छोटे सभी प्रकार के भारतीय लोगों के मनो को अभिभूत कर रखा रखा था । मालठी- 
माधव (अक ५) में हम चामुण्डा के लिए मानव-वलि का दारुण चित्र पाते हं। उसी नाटक में सौदामिनी 
का उल्लेख हुआ है जिसने श्रीपवत पर एक कापालिक के ब्रतों (नियमों) का पाछून किया है और मन्‍त्रो के बल 
से अलौकिक शक्तियाँ प्राप्त की हं। वनपर्व (८५१६-२० ) मे श्रीपर्वत को शिव एवं देवी का पविन्न 
स्थल कहा गया है। सुवन्ध्‌ की वासवदत्ता में श्री पर्वत को 'सन्चिहित-मल्लिकार्जुन ' कहा गया है। आगे चलकर 
सस्क्ृत एव पालि साहित्य से उद्धरण देकर यह प्रदर्शित किया जायेगा कि किस प्रकार तान्त्रिक प्रयोगो से धर्म 
का नाम करूकित किया गया और घोर अनैतिकता को बढावा मिला। 
तन्‍्त्रों का साहित्य बहुत विद्वद्‌ है. (देखिए “प्रिसिपुल्स आव तस्त्र' ए० एवालोन द्वारा सम्पादित, भाग १, 
पृ० ३४०-३४८ जहाँ तन्त्रो की एक रूम्बी सूची दी हुई हे) । हिन्दू एवं बौद्ध लेखकों ने तन्‍्त्र पर बहुत 
से ग्रन्थ लिखे ओर उन ग्रन्थों मे बहुत से विपय सम्मिलित हो गये । कुछ 


लय दशक 2 सिदान्तो एुछ रुपो में हिन्दू एवं बौद्ध तस्त्र समान 
है, किन्तु विषयो के विवरण, दाशेनिक सिद्धान्तो एव घामिक तत्वों तथा प्रयोगो में दोनो एक-इसरे से 


१६ एतत्सवंसिद विव्व जगदेतच्चराचरम्‌ । पर ब्रह्मस्वरूपस्थ विष्णो दवितसमसन्वितस 


सोपहार॑ यभोज्ये ् ॥ विष्णपु 0 
७॥६०) , सुराया इच भव्ष्यभोज्येश्च पूजिता । नृणामशेष कामास्स्‍्व प्रसन्न सवारंधाल कक हा 
१४८६) । यह इलोक ब्रह्मपुराण (१८१५२) से भी आया हे और पीछ के तौनो इलोको जिनसे दुर्गा के नाम 
दोनो मे पाये जाते हैं प्र ५ 


से जाये है 


शैड धर्मशास्त्र का इतिहास 


भिन्न । तन्त्र ग्रन्थ तिब्बत, मगोलिया, चीन, जापान, एवं दक्षिण-पूर्व एशिया में प्रचारित हुए। वहुत से सस्कृत 
तान्त्रिक ग्रन्थों के मूल रूप आज उपलब्ध नहीं हू, किन्तु उनके कुछ तिव्वती अनुवाद उपलब्ध हो सके ह*" | 
ऐसा कहा जाता हें कि यदि उचित स्रोज की जाय तो तनन्‍त्र पर ३०० ग्रन्थ प्राप्त हो सकते है (देखिए 
डा० बी० भद्ठाचार्य, श्री रामवर्मा इस्टीव्यूट आव रिसचे, कोचीन, जित्द १०, पृ० ८१) ॥। 

तस्त्रों की सामान्य परिभाषा देना कठिन हे। 'तनन्‍्त्र'' शब्द व हुधा तन्‌ (फ्टाना , तानना) एवं "तर 
(बचाना) धातुओ से निष्पन्न माना जाता हे। यह बहुत-से विपयो को, जिनमे तत्त्व एवं मनन भी सम्मिलित हं, 
विस्तारित करता हे और रक्षण देता हे, अत इसे तनन्‍त्र' कहा जाता है १) । सभी तनन्‍नों मे एक विपय 
समान रूप से पाया जाता हे, यथा पॉच मकार। बहुधा उनमे धर्म, दर्शन, अन्धविश्वासमय सिद्धान्त, क्रियाओ, 
रीतियो, ज्योतिष, फलित प्योतिप, औपबि एवं शकूनों (निमित्तो) का समावेश पाया जाता ह । बहुत सी बातो 
मे वे पुराणों से मिलते-जुलते हे। बौद्धों ने वौद्धवम के वहुत-से व्यवितयों का देवकरण क्या आर काटान्तर में 
गणेश एवं सरस्वती जैसे कुछ हिन्दू देव-देवियों को भी ले लिया। अपेक्षाकृत पश्चात्कालीन ग्रन्थों में तन्त्रो 
को तीन दलों में बॉटा गया हे-विष्णुकान्त, रथक्रान्त एवं अज्वकान्त और प्रत्येक मे 


ब्ज्ज्ग 


में ६४ तन्त्र सम्मिलित हूं 
(देखिए तान््रिक टेक्ट्स, जिल्द १, आर्बर एवालोन द्वारा सम्पादित, भूमिका , पृ० २-४)। किन्तु ये सययाएँ 
कल्पनात्मक सी लूगती हे। कुछ ग्रन्थों मे एक ही तन्त्र दो व्यों मे रखा हुआ हे । कुलाण॑व-तन्त्र (३॥४-७) ने 
५ आम्नायो (पूर्व, पश्चिम, दक्षिण, उत्तर एवं ऊब्बे) की चर्चा की है जो मोक्ष के भाग हैं । यही बात परशु- 
रामकल्पसूत्र (१-२) में भी पायी जाती हे / । इसके अतिरिक्त तान्विक पूजक भी तीन वर्गों में 
विभाजित है, यथा शैव, शावत एवं वैष्ण । वागची (स्टडीज इन तनन्‍्त्रज, पु० ३) का कथन है कि तान्निक 
साहित्य स्तोत्नों (जो तीन हे), पीठ एवं आम्नाथ में विभवत हैं। सौत्द्यलहरी ने, जो कुछ लोगो के मत से 
शकराचार्यक्ृत हे, ६४ तनन्‍त्रो की चर्चा की हे ( ३१ वे इलछोक में आया हे-चतुष्पष्टया तन्त्रे ! ), जो 


के 


२० शाक्त सिद्धान्तो एव प्रयोगो के विषय मे कुछ जानकारी देने के लिए निम्नोक्त ग्रन्थ अवलोकनीय है 
आर० जी० भण्डारकर कृत वेष्णविज्स, शविष्म आदि! (सम्रहीत ग्रन्थ, जिल्द ४, पृ० २०३-२१०), सर जॉन 
बुड़ोफ कृत शक्ति एव शावता (१६२०), आशथर एवालोन (सर जॉन बुड़ौफ) कृत सर्पेण्ट पावर', ई० ए० पेयने 
कृत (दि शावतज्ञ! (आवसफोर्ड यूनि० प्रेस, १४३३) , डा० सुधेन्दु कुमार दास कृत शक्ति और डिवाइन पावर! (कल- 
कत्ता यूनि० १६४५), डा० पी० सी० चक्रवर्तो कृत डाकिट्रन आव शक्ति इन इण्डियत लिटरेचर' (१४६४० ) । देखिये 
प्रो० घागची का स्टडीज इन तस्व्ज पृ० १-३ (कम्बुज या कम्बोडिया से रूसभग ८०० ई० के चार तान्त्रिक बातो 
का प्रवेश, यथा--शिरइछेद, विनाशिख, सम्मोह एवं नयोत्तर) तथा डा० आर० सी० मजूमदार कृत 'इस्क्रिप्शस फ्रास 
कम्बुज' (कलकत्ता, १४५३) , पू० ३६२-३२७३-३७४ एवं जे० आर० ए० एस० (१६५० ), पृु० १६३२-६५, जहाँ 
मुस्लिम सलूाया में शक्तिवाद के अवशेषो का उल्लेख है। 

२१- तनोति विपुलानर्थान्‌ तत्वमन्त्समम्वितानू । आण च कुरुते यस्मात्‌ तम्त्रभितव्यभिधीयते ॥ 

२२ भगवान्‌ परमशिवभट्टारक भगवत्या भेरव्या स्वात्साभिन्नया पृष्ट पच्रभिसुंखे पल्चाम्नायान 
परमार्थसारभूतान्‌ प्रणिनाय । परशुरामकत्पसूत्र (१२) । कुछ ऐसे भी ग्रन्थ है जो पॉँचो आम्तायो के भन्‍त्रो एव 
ध्यानी कौ चर्चा करते हैं, ययथा--डकन कालेज पाण्डुलिपि, स० इदधड (१८८२-८३) । 


तान्त्रि सिद्दान्त एवं धर्मशास्त्र १५ 


ससार को विभोहित करने के लिए शकर द्वारा घोषित फ़िये गये है “। बहुत-मे हिन्दू एव बरौड तन्तो 
का प्रकाशन हो चुका हैं अत अब हमे यह ज्ञात हो गया हे कि तस्त्रो का तथा स्वस्प हे । फुछ हिन्दू तन्‍न ये है--- 

कुलार्णव, तच्तसार, नित्योत्सव, परशुराम कल्पसूत्र, पारानत्दसून, प्रपञ"्चसार, मस्तमहीदति (महीपर 
कृत), महानिर्वाण त्त्र, रुद्रयामछ, वामकेश्वरतन्त्र, शारदातिकक (रूगम्ग १ ! वी गती) । स्सके अतिर्ित 
कश्मीरी तत्त्रवाद के अभिनवशुष्त के तन्त्राछोक एवं मालिनी विजयबातिक एसे तत्न ग्रन्थ भी है, जो उप- 
युक्त ग्त्थो से कुछ भिन्न है। कुछ प्रकाशित बोढ़ ग्रन्थ ये हे-अह॒यबद्यसगह, आर्यमस्जुश्ीमूछकत्प, गुहयसमाज- 
तर (सम्म्बत ६ ठी शती), इच्द्रभूति (७१७ ई०) की ज्ञानसिद्धि, अभयाकर गुप्त की तिःप्नयोगावक्ति (११वीं 
शती के अन्तिम चरण एवं १९वीं शती के प्रथम चरण में प्रणोन) अनगवज्, (७०४५ ई०) की प्रजोपाय विनिश्नय- 
सिद्धि, पट्चक्रनिल्पवण (१५७७ ई० ), साधनमाछा (जिसमे तीसरी शतो से १९वा जती तक के छोदे-ऊोडे ३१२ 
ग्रन्थों का संग्रह है) । डा० बी० भटटातार्य (गुहयसमाजतन्त की भूमिया पृ० ३८ ) 
से बौद्ध तस्त्रो मे' आयमजुश्रीमूहडफत्प एवं गहयसमाजतन्त्र सबसे प्राचीन हं[ 
प्रन्थ आरथर एवालोन (सर जॉन बुड़ौफ) द्वारा एव गायकवाड 


के मत 
२४) । ऊपर वे बहुत - से 
ओरियण्टल सीरीज द्वारा प्रकाणित है । कुछ 


२३ सोन्दयंलहरी को झकराचार्यक्षत कहने के लिए जो साक्ष्य उपस्थित किया जाता है, वह ठीक नही जेचता 
और च उससे कोई बल ही हे। हरप्रसाद शास्त्री के ताडपत्र-पाण्डुलिपि (नेपाल दरबार लाइब्रेरी, पृ० ६२ ) के कैटलॉग 
से तारारहस्यवृत्तिका गामक एक तन्त्र-सप्रह है जो गोडदेश के शकराचार्य हारा तैयार किया गया हे । इससे यह बात 
जावनी चाहिए फ्ि उस अद्वेतगुर शकराचाये के नाथ पर किसी पुस्तक को थोपने के पूर्व हमे सावधानी चरतनी 
चाहिए। देखिए डी० एन० बोस छृत 'तन्त्रण, देयर फिल्मंगॉफी एण्ड ऐकल्ट सीक्रेट्स' ( १० २६-३०), जहाँ चाराही- 
तन्‍्त्र से उल्लिखित ६४ तस्त्रो के नाम दिये गये है। देखिये सोच्यंलहरी जिसमे ६४ तस्त्रो के नाम आधे है। ओर देखिये 
बागचो (स्टडीज इन दि तन्त्रज्ञ, पृष्ठ ५) जिन्‍्होने ८वी शती मे तथा उसके पूर्व के प्रामाणिक तन्‍्त्रों के नाम दिये ह्‌। 
असिनवगुप्त के तन्‍्ब्रालोक में आया है कि १०,१८ एवं ६४ के दलो से शैवतस्त्र है दश्ाष्टादशवस्वष्टभिन्न यच्छासन 
विभो (तत्सार त्रिकशास्त्र हि तत्सार सालिनीसतम्‌ ॥ १११८ (क्राइमीर सस्क्ृत सोरीज्ञ » जिल्द २२, पृ० ३५ )। 
नित्याषोडशिकाणंद (वासकेदवरतस्त्र का एक भाग) ने प्रथम विश्राम के १३'से २२ तक इलोको में ६४ तत्त्रो के नास 
दिये हे, किन्तु इसने तस्त्रो| भें ८ यामलो को भी परियणित्त कर लिया हे, किन्तु डा० भद्टाचार्ये (बुद्धिस्ट इसोटेरिज्म, 
भूमिका पृ० ५२) ने आयमो एवं यामलो में अन्तर दताने 


ने का प्रयत्व किया है और यही कार्य उन्होंने साधनमाला 
(जिल्द २, पृ० २१-२२) की भूमिका से भी किया है। ज्ञानानन्दग्रिरि (त्ान्त्रिक टेक्ट्स, जि 


जिल्द १४) के कौला- 

वलीनिर्णय ने बहुत से तन्‍्त्रो के नाम दिये है जिनमे यामलो का भी उल्लेख है। (१२-१४) और आठ गुरओ के 

नाम भी दिये हे (१४8२-७३) । ड़ 

रेड डा० बी० सदृटाचार्य, (गृुहयसमाजतन्त 

गुट्यसमाजतन्त का लेखक असग है, अत वह किन्तु यह बात ठीक 
जेंचती । सिलवैन लेवी द्वारा सम्पादित असगक्त महाया सूचालकार 


ड परिमाजित सस्क्ृत से गुहयसमाज की अशद्ध 
सस्छृत से तुलना करने पर पता चरूता है कि गहपसमाज असग की कृति नहीं है । गृहपसमाज तौससी या चौथी सत्ती 
का पन्‍्य हे, ऐसा कोई प्रमाण नहीं हे, हाँ, वह दो या अधिक शतियो 


>> 
5 उपरान्त का हो सकता है । बागची 
॥ स्टडीज़ 
उन तत्तज, पृ० ४१) में सावना स० १५८ के लेखक असभ को योगाचार के महान्‌ गुर के रूप हा 


से नहीं साना है। 


१६ घ्मशास्त्र का इतिहास 


हिन्दू तन्‍्त्रो में उपनिषदो एवं गीता या साख्य एव योग के दार्शनिक सिद्धान्तो की चर्चा भी की गयी है 
ओर उनके अनुसार सबके लिए अत्तिम लक्ष्य मुक्ति (जन्मों एवं मरणों के चक्रो से छुटकारा) ही है, किन्तु 
उसकी प्राप्ति तनत्रो द्वारा व्यवस्थित मार्ग से ही सम्भव हे । प्रकाशित हिन्दू तनन्‍्त्रों की सस्या अधिक हे, 
अत कुछ ही तन्‍त्रो, यथा--कुलार्णव, पारानन्दसूत्र, प्रपचसार, महानिर्वाणतन्त्र, वामकेब्वरतन्त्र, (आनन्दाश्रम 
सस्करण ) , शक्तिसगमतन्त्र, शारदातिलक, की ओर निर्देश किया जायगा। बोद्ध तत्वों में आर्यमजुश्रीमूलकल्प, 
गुह्यसमाजततन्त्र, प्रशोपायविनिश्चयसिद्धि, ज्ञानसिद्धि, सावनमाला, सेकोहेशटीका की ओर सकेत किया जायगा । 

बौद्ध तन्‍त्रों मे अधिकाश का उद्देश्य है वुद्धत्व प्राप्ति के लिए योग-क्रियाओ द्वारा सरलरू मार्ग का अनुसरण 
करना तथा सिद्धियो (अलौकिक शक्तियो) की प्राप्ति करना। धर्मशास्त्र के इतिहास मे बौद्ध तनत्रों के विपय 
में विशेष चर्चा की आवश्यकता नही है। हाँ, तुलना के लिए कुछ महत्वपूर्ण बातो की जानकारी आवश्यक हे। 
हम यहाँ हिन्दू तन्‍्त्रो पर ही विशेष व्यान देंगे । तान्त्रिक सस्कृृति के दार्शनिक पहलुओं का अध्ययन परशु- 
रामकल्पसूत्र, वामकेश्वरतन्त्र, तत्त्राज, काब्मीरी गैवागम के ग्रन्थो, भास्कराचार्य के ग्रन्थों एबं भावनोपनिपद्‌ 
मे किया जा सकता हे। यह अन्तिम ग्रन्थ परचात्कालीन है और इसे उपनिपद्‌ होने का सम्मान दिया गया है, 
क्योकि इसने भावना पर प्रकाश डाछा है ओर तन्‍्त्रराजतन्त्र के वासनापटलः का निष्कर्प उपस्थित किया है। 
गौतमीयतन्त्र (डकन कालेज पाण्डुलिपि, स० ११२०, १८८६-१८४२) एवं केशव (जो निम्पार्क के परवर्ती 
थे) की क्रमदीपिका, जिसके साथ गोविन्द विद्याविनोद, (चोखम्बा स० सीरीज) की टीका भी है, आदि वैष्णव 
तनन्‍्त्र है, जिनके विषय में यहाँ स्थानाभाव से सकेत नहीं किया जायगा। देखिए अग्निपुराण (३६। १-७) 
जहाँ २५ वैष्णव तन्त्रो का उल्लेख है, विष्णु-प्रतिमा के प्रतिष्ठापन की चर्चा है तथा माहेश्वरतन्त्र आदि का उल्लेख 
है (२६॥१६-२० )। 

हिन्दू तन्‍्त्र, जिनमे शिव एवं पावंती या स्कल्द या भैरव के कथनोपकथन है (यथा दत्तात्रेयतन्त्र, डकन 
कालेज पाण्डुलिपि, स० ६६२, १८८७-६१) यह प्रदर्शित करने का प्रयास करते है, कि वे वेदो, आगमों, स्मृतियों 
एवं पुराणों पर आधारित हे। वे यह भी कहते हे कि मोक्ष की प्राप्ति के लिए सरलतर एव क्षिप्रसाध्य 
मार्ग भी है और वे बहुधा वैदिक वाक्य भी उद्धृत करते हे। उदाहरणार्थ, कुलाणंव मे शिव देवी से कहते है 
मैने (सत्य) ज्ञान की मथानी से वेदों एव आगमो के महासागर को मथा है। मै इनफ़े सारतत्त्व को जानता 
था ओर मैने कूलधर्म को वाहर निकाला है, कोलशास्त्र, वेदवचनो के समान प्रामाणिक है ओर तर्क द्वारा इसे 
समाप्त नही करता चाहिए ++ ॥ इस तल्त्र मे आगे ऐसा आया है -जिसने चारो, वेद पढ लिये ह, कित्तु 


२५ सथित्वा ज्ञानदण्डेव वेदागममहार्णवम्‌ । सारज्ञेन सया देवि कुलधर्म समुद्धत ॥ कलार्णव (२।१०) + 
परानन्दसूच (३१६४ ) से भी स्वंधा यही आया हे मथित्वा ज्ञानमन्थेन वेदागसमहाणंवम्‌ । पारानन्दमत शुद्ध रसक्ेन 
मयोद्धूतस ॥ इति' (पृ० ७) , ऋकुलश्ञास्त्राणि सर्वाणि मयैवोवतातनि पावं ति । प्रमाणानि न सन्देहो न इन्तव्यानि हेतुभि ॥॥ 
देवताभ्य पितृम्य्च मधुवाता ऋतायते । स्वादिष्ठया सदिष्ठया क्षीर सर्पिसंधूदकस्‌। हिरण्यपावा खादिइ्व अवध्न 
पुरुष पशुस्‌। दीक्षामुपेयादित्याद्या प्रमाण श्रुतव प्रिये ॥ कुलार्णव (२।१३४-१४१)। देवताम्य पितृभ्यश्च' वायु 
पु० (७४१५) हे, 'मधुवाता ऋतायते! ऋ० (१६०१६) है, स्वादि प्ठया ऋट० (दे११) है, क्षीर - दकम्‌ 
ऋ० (६।६७३२) हें; 'हिरण्यपावा' ऋ० (ह८६।॥४३) है। बहुत-से चेदिक सकेत इतनी चाल्मको से चुनें हुए 
है कि उनसे मद्य एव मास की सधुरता प्राप्त हो । 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशात्त्र १७ 


कल धर्मो से अनभिन्न है, वह चाण्डाल से भी अधम हे, किन्तु वह चाण्डाल, जो कुलूधर्मों को जानता है, 
ब्राह्मण से उच्च हे। यदि सभी धर्मों, यथा-यज्ञो, तीर्वयात्राजों, एवं ब्रतो [को एक ओर “सा जाय तथा 
कुरूधर्म को दूसरी ओर , तो कौल (घर्म) अर्थात्‌ कुलवर्म भारी (उत्तम) पड़ेगा! (कुलार्णवतत्त २११ 
एवं ६७, आर देसिए महानिर्वाणतन्त्र ४५२, जहाँ सर्वता ऐसे ही जब्द जाये हू)। अत बह जायय्यक है कि 
हम कुल अथव्ग कोलवर्म के अर्थ को जान छे। गुह्य समाज तस्त्र (१८ वा पटल, पृ० १५०) में उत्सित्नित 
हे कि गुह्य ' का अर्थ है तीन -काया, वाक्‌ू (वाणी) एवं चित्त (मन) तथा 'समाज' का अर्थ हे मीरन' अर्थात्‌ 
'मिलन्‌” (एक साथ जाता) , कुल के त्रिकुल, पचकछ या १०१ भेद हू ओर पृहय का णर्व हु जिबुद। देवशपर 
ने पाँच तत्व घोषित किये हे-मद्य, मास, मत्स्य, मुद्रा (हाथ एवं जयुदियों की सुद्रा था योगी 
यिका) एवं मैथुन, ये ऐसे कर्म है जो वीर के आसन की प्राप्ति के साधव ह आर शक्ति का मरा तब तर पूर्णता 
नही प्रदान करता, जब तक कुठ के प्रयोगो का अनुसरण नहीं किया जाता। जत व्योतित को चाहिए कि चह 
कुछाचारो मे रत हो, जिसके द्वारा वह अव्तिसाधना प्राप्त करता हे । म्य, मास, गत्म्थ, मुद्रा एवं मेथुन-ये 
गविति-पूजा विधि के पॉच तत्व कहे गये हे”5। एक अन्य स्थान पर महानिर्वाणतन्त्र मे आया हे कि जीव, 
प्रकृति, दिक्‌, काछ, आकाश, क्षिति (पृथिवी), जल, तेज (अग्वि) एवं वायु--ये कुछ कहे जाते ह, और जब 
व्यक्ति इन सभी के प्रति ब्रह्मबुद्धि से आचरण करता हे तो वह कूलाच्गर कहलाता हे, इससे चार पुरुपाथों, 
धर्म, अर्थ, काम एब मोक्ष की प्राप्ति होती हे /?। अव्तिसगमतन्त्र में आया हे कि कुल का तात्पर्य काली 
के उपासको (पूजा करने वालो) से हे। कुलार्णव में उल्लिखित हे-कुल का अर्थ हे गोचर ओर वह घक्ति एव 
विव से उदित होता है, वह व्यक्ति कौल्‍लिक हे, जो यह जानता है कि मोक्ष की प्राप्ति उससे (अर्थात्‌ शक्ति 
एवं शिव से) होगी। शिव अकुल कहलाता है, ओर शक्ति को कुछ कहते है, जो छोग कुछ एवं अकूल का व्यान 


की नारी सहा- 


२६ वीरसाधनकर्माणि पञचतत्त्वोदितानि च। सद्य सास तथा मत्स्थ सुद्रा सैथुनमेद च। एतानि पञ्च तत्त्वानि 
त्वया प्रोवताति झकर । महानिर्वाण (१४५७) । सत्धक के तीन प्रकार है। पशु, वीर एव दिव्य । देखिये शक्ति- 
सममतनत्र, कालीखण्ड (६॥२१), भहएनिर्वाण (११९५१ एवं ५४ , ४११ प८-१े ), कोलाब्लीनिणंय (७३१८६ ) । 
कुलाचार विना देवि शक्तिमन्त्रो न सिद्धिद । तस्सात्कूलाचारत साध्मयेच्छक्तिसाधनम्‌ ॥ मद्य मास तथा 
संथुनमेव। शक्तिदूजाविधावद्ये पठ्चतत्त्व प्रकीतितम ॥ सहानिर्वाण (५५२१-२२ )। आये आद्या 
जो शिव की पत्नी शक्ति के लिए प्रयुवत है। कौलावलीनिर्णय मे आया हे चण्डिका पूजयेचस्तु बिना पञ्चरुक्तरके । 
चत्वारि तस्य न्यन्ति आयुविद्यायश्ञों धनम्‌ ॥ मद्य मास सैथुनमेद च।. मकारपचक देवि देवताप्मीतिदायकम 0 

* वित्रपचोयचार हि देवीपुजा करोति य । योगिनीचा भवेद्भस्‍्य पाप दैव पदे पदे 0 (४१२४-२८) , इसके अतिरिक्त 
कौलावलीनिर्यय के २ ११०१-१०४ पद अत्यन्त प्रभावशाली है. सरथाप्य चामभागे ठु शक्ति स्वामिपरायणास । 


बिना इव्त्या तु या पुजा विफला सात्र सशय । तस्माच्छक्ष्तियुक्तो वीरो भदेच्च यत्नपूर्दं 


202 कर विम या झजित सा महादेवी 
हरस्‍्पस्तु साधक । अन्योन्यचिन्तनाच्चेव देवत्वमुपजायते । शक्ति विदापि इजाया नाधिकारे भयवेत्तदा 


२७ जीव प्रहृतितत््व च दिवकालाकाशमेव च॒क्षित्यूप्रेजोदायवदच कुलूमित्यभिपीयते । ब्ह्मबुद्धया निछि 
कल्पमेतेप्वाचरण च यत्‌ । कुझाचार स एवाये धर्मकासार्थमोक्षद ॥ महानिर्वाण (जद ७-८) ७। १०६-९ ९० मे 
इस तन्‍्त्र ने सद्य, सास, मत्स्य, सुद्रा एवं मैथुन नामक पाँच तत्वों को तेज (अग्नि), पवन, जल, पथिवी एब् 
वियत्‌ (आकाद) के समान कहा हे । है हु 


है 
के 


जर्य मुद्रा 
दा! का सस्बोधल है 


श्द धर्मशास्त्र का इतिहास 


करते है वे विज्ञ कौलिक कहे जाते है *< । गुह्यसमाज (प्रथम पटल, पृ० ६), शक्ति संगम (भूमिका, पृ० 
८), ताराखड में बहुत-सी परिभापाएँ दी हुई है। किन्तु उसी तन्त्र में द्चर्थवाक्य आये है और उद्घोषणा हुई 
है-- शक्ति कुल के नाम से विस्यात है, उसकी पूजा आदि वर्णित हे, उसे कुलाचार कहना चाहिए जो देवों 
के लिए भी दुर्लभ है। केवल मद्य, मास, मत्स्य, मुद्रा एवं मेयून से की गयी पूजा को ही कुलाचार कहा जाता 
है” । पारानन्दसूत्र मे आया है कि परमात्मा एक है, ईश्वर सात है, यथा--श्रह्मा, विष्णु, शिव, सूर्य, गणेश, शवित 
एवं मैरव, जीव असखझ्य है, मार्ग तीन है, यथा-दक्षिण, वास एवं उत्तर, जिनमे प्रत्येक अपने पूर्व वाले से 
उत्तम है, दक्षिण मार्ग वह है जो वेद, स्मृतियों एवं पुराणों मे घोषित है, वाम मार्ग वेदों एवं आगमो द्वारा 
घोषित है, और तीसरा मार्ग (उत्तर) वह होता हे जिसे वेद के वचन एवं गुरु घोषित करते है, गुरुवाक्य, 
अपने उस गुरु का होता है, जो स्वय जीवनमुकत होता हे और मन्त्रों की शिक्षा देता हे । सूत्र मे आगे आया 
है कि वामाचार दो प्रकार का होता हे, यथा मध्यम एवं उत्तम, उत्तम वह हे जिसका सम्बन्ध मय, मैथुन एवं 
मुद्राओ से है, और मध्यम वह जिसमे पॉचो, अर्थात्‌ मद्य, मास, मत्स्य, मुद्रा एव मैथुन पाये जाते है ** । 
यह द्रप्टव्य हैं कि स्वय तन्त्रों ने पूजा में पचमकारो के प्रयोग को घामाचार कहा हे, न कि उनके कट्टर योग पक्ष- 
पातियो ने, जैसा कि हीनरिच जिम्मर महोदय ने कहा है (दि आर्ट आव इण्डियन एशिया, जिल्द १, पृष्ठ १३०) | 

पारानन्दसूत्र (पुृ० ५, सूत्र १२-१६) का कथन है कि शिष्य को किसी 'गुणवान्‌ गुरु से दीक्षा लेनी 
पडती है, जो उसे मन्त्र सिखाता हे, जो अपने मुख मे पाती भरकर शिष्य के मुख मे डालता है और जिसे शिष्य 
पीता हुआ मन्त्र को स्वीकार करता है। यह विधि तब प्रयोग मे छायी जाती हे जब कि ग्रुरु ब्राह्मण होता है। किन्तु 
जब गुर क्षत्रिय होता हे तो वह कान मे मन्त्र सुनाता हे। तन्त्रराजतन्त्र मे आया है कि गुरु को १,२,३,४ या ५ 
वर्षों तक क्रम से चारो वर्णो एवं मिश्रित जाति वालो के गरूणो एवं भक्ति की परीक्षा लेनी चाहिए और तब 
मन्त्र देना चाहिए, नहीं तो गुरु एव शिष्य दोनो कष्ट में पडेगे (तान्त्रिक टेक्ट्स, जिल्‍्द ८, २३३७-३८) । 
अधिकाश तलन्‍त्रो का कथन है कि गुरु एव पचमकारों द्वारा की गयी पूजा द्वारा प्राप्त ज्ञान गुप्त रखना 


र८ श्रीकाल्युपासका ये च._ परिकोतितम्‌ । तेषा समूहो देवेशि कुल सकीतित मया। शक्तिसगम, 
कालीखष्ड (३३३२) , मण मास तथा मत्स्य मुद्रा सेथुनसेव च । ऐसिरेव कृता पूजा कुलाचार प्रकीतित ॥ शक्ति 
सगम, ताराखण्ड, ३६ वाँ पटल, १८-२० इलोक, कुल गोत्र समाख्यात तच्च शक्तिशिवोद्भवम्‌ । येन सोक्ष इति 
ज्ञान कौलिक सोभिधोयते ॥ अकुल शिव इत्युक्त कुल शक्ति प्रकीतिता। कुलाकुलानिसन्धानान्निपुणा कौलिका प्रिये। 
कुलाणंव (१७।२६-२७) । पञचमसकार शोधनविधि (डकन कालेज पाण्डुलिपि स० ६६४, १८4१-६५) मे आया 
है “म्य. सैथुनमेव च । भाग्यहीना (ने ?) न लूम्यन्ते सकारा पञच दुलेभा ।” 

रड्े एक परमात्मा। ईश्वरा सप्त। असख्या जीवा । ब्रह्माविष्णुशिवसूयंगणेशशक्तिभेरवाइचेइवरा । पारानन्दे 
मते न्यो सार्गा । दक्षिण । वाम । उत्तर । तथैव गाथामुदाहरन्ति । दक्षिणादुत्तम वास वामादुत्तरमुत्तमस्‌ । उत्तरा- 
उुत्तम किचिज्ैव ब्रह्माण्डमण्डले । वामाचारो मुद्रामंथुनेयुंक्तों सध्यम । पारानन्द सूत्र (गायकवाड ओरिएण्डल सीरीज 
पु० १-३, १३) । सिलाइये कुलाणंवतन्त्र (२७-८) वेष्णवादुत्तम शव शैवा द दक्षिणमुत्तमस्‌ । दक्षिणादुत्तम वाम 
वामात्‌ सिद्धास्तमुत्तमस्‌ ( सिद्धान्तादुत्तम कौल कौलात्परतर नहिं ५ वामाचार' शब्द सस्भवत इसीलिये 
है कि इसमे वामा अर्थात्‌ नारी महत्वपूर्ण योगदान देती हे अथवा क्योकि यह गुप्त रूप से (जो कवि वास गति 
कहा जायेगा) प्रयोगित होता था । जत इसे वासाचार कहा! गया । 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र १८ 


चाहिए, यदि उसका रहस्य अत्य लोगो को ज्ञात हो जाय तो नरक प्राप्त होता है । देखिए परथुरामकल्पसूत 
(११२) एवं शक्तिसगमतत््र (तारा० ३६२४-२५) । दीक्षा एवं मन्त्र की श्राप्ति के उपरान्त बिष्य को 
गुरु के आदेशों का पालन तव तक करते जाना चाहिए जब तक उसे इणष्ट का दर्शन न हो जाय । गुरु सभी पा अन्य लोगों 
रे श्रेष्ठ हे, मन्त्र गुरु से श्रेष्ठ है, देवता मन्त्र से श्रेष्ठ हे तथा परमात्मा देवता से श्रेष्ठ है। सिद्धियों की प्राप्ति 
के लिए शिष्य द्वारा सभी प्रकार से गुर की सेवा की जाती चाहिए । भोग, स्व एवं अपवर्ग (मोक्ष) की अ्राप्ति 
के लिए केवल भक्ति ही एक मार्ग है, ऐसा श्रुति का कथन है (देखिए 288 » १० ६-७, सूत्र २५, २८ एव 
५६) । जीवन्मृक्ति' का अर्थ है अपने उपास्य के वंश की प्राप्ति (स्वोपास्थ दर्शन जीवन्मुवित ) एव हें, जो 
जीवित रहते हुए मुक्त है, अपने कर्मो से लिप्त नही होता, चाहे वे कर्म पुण्य वाले हो, अथवा पाप वाले!उ० | 
ये सिद्धान्त कुछ उपनिषदो मे कहे गये उन शब्दों से मिलते हू जो ब्रह्मजानी के लिए प्रयुक्त हु। जो ब्रह्म का ज्ञान 
प्राप्त कर लेता है, वह पुण्य एवं पाप से रहित हो जाता है और शरीर को छोडकर ब्रह्मलोक मे पहुँच जाता है। 
वह लौट कर नही आता है, अर्थात्‌ वह आवागमन से मुक्त हो जाता है। इस स्थिति के लिए प्रयास करना चाहिए | 
अत जिसे सत्य ज्ञान प्राप्त हो गया हे उसे भक्त हो जाना चाहिए। जो आते है, जिज्नासु है, अर्थार्थी (किसी कामना 
वाला) है तथा ज्ञानी है, वह भद्र हे, किन्तु जो परमात्मा को जानता है और भक्त हो जाता है वह परमात्मा के 
लोक को पाता है, जैसा कि वेदिक शब्दों मे आया है--ब्रह्मश्ञानी परम को प्राप्त होता है! । 
इस उच्च दर्शन की पृष्ठभूमि में पारानत्दसूत्र ने स्वच्छन्द रूप से व्यवस्था दी है कि गुरु को पुप्पाअ्जलि 
से पूजन करके तथा अग्नि मे कुछ भोज्यान्ष डालकर मकारो को एकत्र करवा चाहिए, पुन देवता के पूजा- 
स्थल मे आवा चाहिए और अग्नि में हवि डालनी चाहिए तथा नवशिष्य को मद्य पीने के लिए पात्र, मुद्रा, व्यज्जनों 
के साथ भोजन एवं एक वेश्या समपित करनी चाहिए। इसके उपरात्त नवशिष्य जब तीन मकारो (मय, मुद्रा एव 
मैथून) को ग्रहण कर चुके तो उसे कौलघर्म मे प्रशिक्षित करना चाहिए | देखिए पारानन्द० (पृ० १५-१६, सूत्र 
५६-६२) । इसके उपरात्त पारानल्दसूत्र नवशिष्य को सिखाये जाने वाले कौरूघर्मो को दो पृष्ठो (१६--१७ ) 
उल्लिखित करता है, जहों की कुछ महत्त्वपूर्ण बाते इस प्रकार हे--/नवयुवती वेश्या (स्वेच्छा ऋतुमती) स्वय 
शबित का अवतार हे, ब्रह्म है, स्त्रियाँ देवता हे, भ्राण हे, और (विश्व के) अलकार है, स्त्रियों की नित्दा नही 
करनी चाहिए और न उन्त पर क्रोष करता चाहिए”। इस अकार वेदो एव तल्त्रो में दियें हुए नियमी के अनुसार 
देवो एवं गुरु की पूजा करने के उपरात्त जब व्यक्ति देवो को स्मरण करता हुआ मय पीता है या वेश्या के साथ 
मैयून करता है तो वह पाप कर्म नही करता । जो केवल अपने को आनन्द देने के लिए मद्य पीता है तथा अन्य मकार 


5 


मे 


कि 


३० स्वोपास्थदर्शन जीवन्मुक्ति जीवन्मुक्तो न कमंभिलिप्यते पुण्य परप्दा(न स 
ससारसम्पयते । तस्मात्तदर्शने यतितब्यम्‌ । ज्ञानी भक्‍्तो भवेत्‌ ! आरतंजिज्ञास्वर्थाथिज्ञानिन 
भवक्‍त एबं परमात्मलोक प्राप्नोति ब्रह्मविद्यप्नोति परमिति शब्दात 


पुनरावरतते । न स भय' 
उदारास्तत्रेशस्थ ज्ञानी 
[ ॥ पारानन्द (पु० 


हद मे सूत्र ३-८) नच पुल- 
रावतेंते! छा० उप० (८११४) के अन्त से आया है तथा “ब्रह्मविदाष्नोति परम्‌' तै० उप० (बह्मानन्दवल्ली) क्के 
भरभूम से ही जाया है। आत॑ ज्ञानी भवत एव' गौता 


स्म्भ (७४१६-१७) से उद्धत है। 'चतुविधा भजस्ते उद्यरा 
सर्द एवेसे ज्ञानी त्वात्मेव मे मतस्‌ ।” मिलाइये सुषण्डकोपनिषद्‌ (३१११३) 'तदा विहान्‌ 


फल अर पुष्यपापे विधूय निरजन 
पति) छा० उप० (६१३), महानिर्वाणतन्‍्त्र (४२२) 'रह्मज्ञाने समुलज्ने सेघ्यामेध्य न दिखते! 
एवं ७धंद ब्रह्म से झहृत्याकृत्य न बिचते ॥४ 


श्द धर्मशास्त्र का इतिहास 


करते है वे विज्ञ कौलिक कहे जाते हे ** | गृह्यसमाज (प्रथम पटल, पृ० ६), शक्ति संगम (भूमिका, पु० 
८), ताराखड में बहुत-सी परिभाषाएँ दी हुई है। किन्तु उसी तन्‍्त्र में हच्र्थवाक्य आये है और उद्घोषणा हुई 
है--/शक्ति कुल के नाम से विख्यात है, उसकी पूजा आदि वर्णित हे, उसे कुलाचार कहता चाहिए जो देवों 
के लिए भी दुर्लभ है। केवल मद्य, मास, मत्स्य, मुद्रा एवं मेयुन से की गयी पूजा को ही कुलाचार कहा जाता 
है” । पारावन्दसूच्र मे आया है कि परमात्मा एक है, ईशबर सात है, यथा--ब्रह्मा, विष्णु, शिव, सूर्य, गणेश, शक्ति 
एवं भेरव, जीव असख्य हे, मार्ग तीन हे, यथा-दक्षिण, वाम एवं उत्तर, जिनमे प्रत्येक अपने पूर्व वाले से 
उत्तम है, दक्षिण मार्ग वह हैं जो वेद, स्मृतियो एवं पुराणों मे घोषित हे, वाम मार्ग वेदों एवं आगमों द्वारा 
घोषित है, ओर तीसरा मार्ग (उत्तर) वह होता है जिसे वेद के वचन एवं गुरु घोषित करते है, गुरुवाक्य, 
अपने उस गुरु का होता है, जो स्वयं जीवनमुक्त होता है और मन्त्रों की शिक्षा देता हे। सूत्र मे आगे आया 
है कि वामाचार दो प्रकार का होता है, यथा मध्यम एवं उत्तम, उत्तम वह हे जिसका सम्बन्ध मद्य, मंथुन एवं 
मुद्राओ से है, और मव्यम वह जिसमे पॉचों, अर्थात्‌ मद्य, मास, मत्स्य, मुद्रा एवं मैथुन पाये जाते है ** । 
यह द्रष्टव्य है कि स्वय तन्‍त्रों ने पूजा में पचमकारो के प्रयोग को वामाचार कहा हे, न कि उनके कट्टर योग पक्ष- 
पातियों ने, जैसा कि हीनरिच जिम्मर महोदय ने कहा है (दि आर्ट आव इण्डियन एशिया, जिल्द १, पृष्ठ १३०) । 

पारानन्दसूत्र (पृ० ५, सूत्र १२-१६) का कथन है कि शिष्य को किसी 'गुणवान्‌ गुरु से दीक्षा लेनी 
पडती है, जो उसे मन्त्र सिखाता है, जो अपने मुख में पाती भरकर शिष्य के मुख मे डालता है और जिसे शिष्य 
पीता हुआ मन्त्र को स्वीकार करता हे। यह विधि तब प्रयोग मे लायी जाती है जब कि गुरु ब्राह्मण होता है। किन्तु 
जव गुरु क्षत्रिय होता है तो वह कान मे मन्त्र सुनाता हे। तन्त्रराजतन्त्र मे आया हे कि गुरु को १,२,३,श या ५ 
चर्षों तक क्रम से चारो वर्णो एवं मिश्रित जाति वालो के गृणो एवं भक्ति की परीक्षा लेनी चाहिए और तब 
मन्त्र देना चाहिए, नहीं तो गुरु एवं शिष्य दोनों कष्ट में पडेगे (तान्त्रिक टेक्ट्स, जिल्‍द ८, २॥३७-३८) । 
अधिकाश तल्त्रो का कथन है कि गुरु एवं पचमकारो द्वारा की गयी पूजा द्वारा प्राप्त ज्ञान गुप्त रखना 


२८ श्रीकाल्युपासका ये च तत्कुल परिकीतितम्‌ । तेषा समूहो देवेशि कुल सकीतित सया। शक्तिसगम, 
कालीखण्ड (३३३२), मद्य मास तथा मत्स्य सुद्रा सेथुनमेव च | ऐभिरेव कृता पूजा कुलाचार प्रकीतित ॥ शक्ति 
सगम, ताराखण्ड, ३६ याँ पटल, १८-२० इलोक, कुल गोत्र समाख्यात तच्च दाक्तिशिवोद्भवम्‌ । येन्र मोक्ष इति 
शान कौलिक सोभिधीयते ॥ अकुल शिव इत्युक्त कुल शक्ति प्रकीतिता। कुलाकुछानिसन्धानान्िपुणा कौलिका प्रियें। 
कुलाणंव (१७२६-२७) । पञचमकार शोधनविधि (डकन कालेज पाण्डुलिपि स० ढेदें४, १८८१-८५) में आया 

“पद्य मँथुनमेव व । भाग्यहीना (ने ?) न रूम्यन्ते सकारा पञ्च दुलुसा ।” 

२६ एक परमात्मा। ईइ्वरा सप्त। जीवा । ब्रह्माविष्णुशिवसूर्यगणेशशक्तिभरवाइचेइवरा । पारानन्दे 
मते त्रयो मार्गा । दक्षिण । वाम । उत्तर । तथव गाथामुदाहरल्ति । दक्षिणादुत्तम वाम वामादुत्तरमुत्तमस्‌ | उत्तरा- 
दुत्तम किचित्नैव ब्रह्मण्डमण्डले । वामाचारो मुद्रामेथुनेयुक्तो सध्यम । पारानन्द सूत्र (गायकवाड ओरिएण्डल सीरीज 
पु० १-३, १३) । मिलाइये कुला्णवतन्त् (२।७-८) “वैष्णवादुत्तम शव दवा द वक्षिणमुत्तमम्‌ । दक्षिणादुत्तम वास 
वामात्‌ सिद्धान्तमुत्तमम्‌ । सिद्धान्तादुत्तम कौल कौलात्परतर नह ॥ वामाचार' शब्द सम्भवत इसीलिये _ 
है कि इसमे वामा अर्थात्‌ नारी महत्वपूर्ण योगदान देती हे अथवा क्योकि यह गुप्त रूप से (जो कि वाम गति 
कहा जायेगा) प्रयोगित होता था। अत इसे वामाचार कहा गया । 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्‍्त्र श्द 


चाहिए, यदि उसका रहस्य अन्य लोगो को ज्ञात हो जाय तो नरक प्राप्त होता है । देसिए परशुरामकल्पसूत्र 
(११२) एवं शक्तिसगमतत्त्र (तारा० ३६२४-२५) । दीक्षा एवं मन्त्र की प्राप्ति के उपरान्त भिष्य को 
गरु के आदेशो का पालन तव तक करते जाना चाहिए जब तक उसे इष्ट का दर्शन न हो जाय । गुरु सभी अन्य लोगो 
से श्रेष्ठ है, मन्त्र गुरु से श्रेष्ठ है, देवता मत्त्र से श्रेष्ठ हे तथा परमात्मा देवता से श्रेष्ठ है। सिद्धियो की प्राप्ति 
के लिए शिष्य द्वारा सभी प्रकार से गुरु की सेवा की जाती चाहिए । भोग, स्वर्ग एवं अपवर्ग (मोक्ष ) की प्राप्ति 
के लिए केवल भक्ति ही एक मार्ग है, ऐसा श्रुति का कथन है (देसिए पारानन्द०, पृ० ६-७, सूत्र ३४, ३८ एव 
५७) । 'जीवन्मुक्ति' का अर्थ है अपने उपास्य के दर्शन की प्राप्ति (स्वोपास्थ दर्शन जीवन्मुक्ति ) एवं वह, जो 
जीवित रहते हुए मुक्त हे, अपने कर्मो से लिप्त नहीं होता, चाहे वे कर्म पुण्य वाले हो, अथवा पाप वाछे!3९ 
ये सिद्धान्त कुछ उपनिषदो में कहे गये उच्त शब्दों से मिलते हू जो ब्रह्मणानी के लिए प्रयुक्त है। जो ब्रह्म का ज्ञान 
प्राप्त कर लेता है, वह पृण्य एवं पाप से रहित हो जाता हे और गरीर को छोडकर ब्रह्मलोक मे पहुँच जाता है। 
वह लौट कर नही आता हे, अर्थात्‌ वह आवागमन से मृक्‍त हो जाता हे। इस स्थिति के लिए प्रयास करना चाहिए । 
अत जिसे सत्य ज्ञान प्राप्त हो गया हे उसे भक्त हो जाना चाहिए। जो आतं हे, जिज्ञासु हे, अर्थार्थी (किसी कामना 
वाला] है तथा ज्ञानी है, वह भद्र हे, किन्तु जो परमात्मा को जानता हे और भक्‍त हो जाता हे वह परमात्मा के 
लोक को पाता है, जैसा कि वैदिक शब्दों मे आया है--“्रह्मत्ानी परम को प्राप्त होता हे'। 
इस उच्च दर्शन की पृष्ठभूमि में पारानन्दसूत्र ने स्वच्छन्द रूप से व्यवस्था दी हे कि गुरु को पुष्पाञ्जलि 
से पूजन करके तथा अग्नि में कुछ भोज्यान्न डालकर मकारो को एकत्र करना चाहिए, पुन देवता के पूजा- 
स्थल मे आना चाहिए और अग्नि मे हृवि डालनी चाहिए तथा नवशिप्य को मद्य पीने के लिए पात्र, मुद्रा, व्यञ्जनों 
के साथ भोजन एवं एक वेश्या समपित करनी चाहिए। इसके उपरान्त नवशिष्य जब तीन मकारो (मद्य, मुद्रा एव 
मैथुन) को ग्रहण कर चुके तो उसे कौलघर्म में प्रशिक्षित करना चाहिए। देखिए पारानन्द० (पृ० १४-१६, सूत्र 
५६-६३) । इसके उपरान्त पारानन्दसूत्र नवशिष्य को सिखाये जाने वाले कौलधर्मो को दो पृष्ठो (१६-१७) मे 
उल्लिखित करता है, जहाँ की कुछ महत्त्वपूर्ण बाते इस प्रकार है--“नवयुवती वेश्या (स्वेच्छा ऋतुमती ) स्वय 
शविति का अवतार है, ब्रह्म है, स्त्रियाँ देवता है, श्राण हं, और (विश्व के) अलकार है, स्त्रियो की निन्‍्दा नही 
करती चाहिए और न उन पर क्रोध करना चाहिए”। इस प्रकार वेदो एवं तन्‍्नरो मे दिये हुए नियमों के अनसार 
देवो एवं गुरु की पूजा करने के उपरान्त जब व्यक्ति देवों को स्मरण करता हुआ मद्य पीता है या बेश्या के साथ 
मैथून करता है तो वह पाप कर्म नही करता । जो केवरू अपने को आनन्द देने के लिए मद्य पीता है तथा अन्य मकार 


३० स्वोपास्थदर्शन जीवन्मुवित जीवन्मुक्तो न कमंभिलिप्पते पुण्ये पापर्वा।न स पुनरावतंते । न स भय* 
ससारसम्पद्यते । तस्मत्तदशेने यतितब्यम्‌ । जानी भक्‍तो भवेत्‌ । आततंजिन्नास्वर्थाथिज्ञानिन उदारास्तन्नेशस्य गा 
है एवं परमात्मलोक प्राप्नोति ब्रह्मविदाप्तोति परमिति शब्दात्‌ । पारानन्द (पु० ६, सन्च ३-८) ' बा 
 छा० उप० (८११५) के अन्त से आया है तथा ब्रह्मविदाप्नोति परस्‌' तै० उप्‌० जता लगी . उने- 
प्रारम्भ से ही आया है। आते ज्ञानी भक्त एवं गीता (७४१६-१७ ) से उद्धत है। 'चतुविधा गज 
सर्व एवेते ज्ञानों स्वात्मैव मे मतम्‌ ।” मिललाइये सुण्डकोपनिषद्‌ (३१११३ ) दा विद्वान का हल 
परमसास्यमुपेति)' छा० उप० (5१३), महानिर्वाणतन्त्र (४५२२) 'ऋ्रह्मज्ञाने समेत मेज विधूय निरजने 
एवं ७८ ' ज्रह्मन्ने कृत्याकृत्य न विद्यते 7 हु यामेध्य न विद्यतै 


३० धर्मशास्त्र का इतिहास 


का सेवन करता हे वह भयकर नरक में गिरता ह। जो गस्तावुमोदित नियमो के विरोध मे जाकर मनोनुकूल कर्म 
करता है वह सिद्धि नही प्राप्त करता ओर न स्वग पाता आर न परम लक्ष्य (मोक्ष) का अधिकारी होता हैं । 
साथक को मद्य का सेवन उतना ही करता चाहिए कि उसकी आँखे वाचने न छगे और उसका मत अस्थिर न हो 
जाये, इससे अधिक पीना पशुवत्‌ व्यवहार हे? |! पारानन्दसूत (पृ० ७०-७१) ने तान्त्रिको के उत्सव की विधि 
का भी वर्णन किया है। मन्त्र यह हे “ईर्वरात्मन्‌, तब दासोहम्‌”, जो किसी चाण्डाल को भी दिया जा सकता हे 
या चाण्टाल से प्राप्त भी किया जा सकता हे । आगे भी ऐसी व्यवस्था हे कि वाम मार्ग के अनुयायीगण सर्वोच्च तीन 
भकारों के विषय मे निम्तोक्त भन्त्रो का प्रयोग कर सकते ह--म यह पविन्न अमृत छे रहा हूँ, जो ससार के दिए 
ओपव हे, जो एक ऐसा सावन हे जिससे गह पाश कटता हे जिससे पञ्मु (मनुप्य में पाया जाने वाला भाव) बँधा 
हुआ हे और जो भैरव द्वारा घोषित हे” (ऐसा मद्य लेते समय कहा जाता हे), “मैं इस मुद्रा को महण कर रहा हूं, 
जो परमात्मा की उच्छिप्ट है (अर्थात्‌ जो सर्वप्रथम परमात्मा को अपित हुई थी), जो हृदय की पीडाओ को नष्ट 
करती हे, जो आनन्द उत्पन्न करती हे, आर जो अन्य भोज्य पदार्थों से विवृद्ध होती हे” (ऐसा मुद्रा के समय कहा 
जाता हे), 'मै इस दिव्य नवयुवतों को, जिसने मद्य पी लिया हे, मगहण करता हूँ, जो हृदय को सदा आनन्दित 
करती हे ओर जो मेरी साघना को पूर्ण करती हे (यह तब कहा जाता हे जबकि लायी गयी कई नारियो मे एक 
को ग्रहण किया जाता हे) । यहाँ पर 'मुद्रा' का अर्थ हाथ एवं अँगुल्यो की मुद्राएँ' नही हे यहाँ वह अर्थ हे जिसका 
उल्लेख आगे किया जायेगा । 
हिन्दू तन्त्र ग्रन्थ दो स्वरूप प्रकट करते हे--एक हे दार्ण नि एव आध्यात्मिक, और दूसरा है प्रचलित, व्याव- 
हारिक तथा अविक या कम ऐन्द्रजालिक, जो मन्‍्त्रो, मुद्राओ, मण्डलो, न्‍्यासो, चक्रो एवं थन्त्रो पर निभर रहता हे, 
जो मात्र भोतिक साधन हे जिनके द्वारा व्यान लगा कर परम शवित से तादात्म्य स्थापित किया जाता हे और 
जो भक्‍त को अकाकिक जवितयाँ प्रदान करते है । इसका मिद्शेन दो आदशंभूत तन्त्रो, यथा शारदातिलक एवं 
महानिर्वाणतन्त्र से किया जा सकता है। यद्यपि महानिर्वाणतन्त्र ने पच मकारो को उपासना के साधन के रूप में 
गहण किया हे, ओर उसने यह भी कहा हे कि यदि महान्‌ तनन्‍्त्र को लोग समझ ले तो वेदो, पुराणों एवं शास्त्रों 


३१ स्वेच्छाऋतुमती शब्िति साक्षाद्‌ ब्रह्म न सशय ॥ तस्मात्ता पुजयेद्भवत्या वस्त्रालक्ारभोजनेरिति ॥ 
स्थियो देवा स्त्रिथ प्राणा स्थिय एवं हिभषणम्‌ । स्त्रीणा निन्‍दा न कतेव्या न व ता क्रोधयेदपि ॥ इति । देवान्‌ 
गुरुन्समभ्यच्य वेदतस्त्रोवतवर्त्मंना। देव स्मरनू(पिबन्‌ सद्य वेदया मच्छन्न दोषभाक्‌ ॥ इति। सेवेदात्मसुखार्थ यो मद्यादिकम- 
कास्त्रद । स याति तरक घोर चात्र कार्या विद्यारणा ॥ य शास्त्रविधि परा गतिम्‌ ॥ इति। यावज्न चलते दृष्ठियाविच्न 
चलते मन । तावन्पान प्रकुर्वोत पशुपानसित परम्‌ ॥ इति। जीवन्मुवत पिवेदेवमन्यथा; पतितों भवेत ॥ इति। परानन्द 
(पृ० १६-१७, सूच ६४, ६५, ७४-७६; ८०-८१) वहुत-से तत्त्रो में स्त्रियो की प्रशसा से अत्युक्ति की गयी हे, घधा-- 
'शण्तिसगसतन्ज, कालीखण्ड (३॥१४२-१४४) एज ताराखण्ड (१३॥४३-५०) , कोलावलीनिर्णय (१णय८) । 
स्त्रियों. भूषणभ' की अर्थाली शदितसग्सतस्न, ताराखण्ड (२३३१०) में आया हे । यः शास्त्र बाला इलोक 
भगव्दगौता (१६२३) है। बावन्न परम! को सिलाइये, कुलार्णवतन्त्र (छाई७-क८) । कुलार्णव में आयः हे कि 
प्रयेत्त नारी महान्‌ साता के कुछ से जन्म लेती हे, अत नारी को एक पुष्प से भी कभी नहीं पीटना चाहिए। भले ही 
उसने सैकडो दुष्कर्म कर डाले हो, नारियो के अपराधों एवं दोषो की परवाह नहीं करनी चाहिए, उनके सद्गुणों 
को ही प्रसिद्धि देनी चाहिए (११६४-६५) और देखिये कौछावलीनिर्णय (१०६६-६४) । 


वान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र २१ 


की उपयोगिता कुछ भी नही रह जाती, तव भी उसने ४॥३४-३७ में महत्वपूर्ण घारणा उपस्थित की है कि परमेश्वर 
एक है और उसे सत्‌ चित्‌ एवं आनन्द कहना चाहिए, वह अद्वितीय हे, गुणातीत ह और उसका परिज्ञान वेवान्त बचनो 
से ही प्राप्त हो सकता है। इसमे पुन आया हे कि सर्वोत्तम मन्त्र हे--ओम्‌ सच्चिदेक ब्रह्म! (२।१०) | जो परम 
ब्रह्म की उपासना करता है उसे अन्य साधना की आवम्यकता नहीं हे, इस मन्त्र पर जारढ होकर व्यक्ति ब्रह्म हो 
जाता है। किन्तु चाथे अध्याय में महानिर्वाण तत्त्र यह कहकर आरम्भ करता हे कि दुर्गा परमात्मा की परम 
प्रकृति हे, उसके अनेक नाम हैं। यथा--काली, भुवेश्वरी, बंगला, भरवी, छिन्नमस्तका, वह सरस्वती, छक्ष्मी 
एव शावित है, वह अपने भर्वतों की कामना पृत्ति तथा राक्षसों के नाश के लिए विभिन्न रूप घारण करती है । कलियुग 
में विना कुलाचारों के अनुसरण किये पूर्णता नहीं प्राप्त की जा सकती, क्योकि कुल के आचारो (व्यवहारों) से 
ब्रह्मज्ञान प्राप्त होता है और ब्रह्मज्ञानों जीवन्मूवत होता है। इसके उपराब्त देवी की महान्‌ स्तुति की गयी है 
(४।१०), उसे आदि परम शक्ति (आद्यापरभा शक्ति) कहा गया हे और उससे सभी देव (यहाँ तक कि जिव 
भी) अपनी शवितियाँ ग्रहण करते हू (क्योकि वह परम शक्ति हे) । इस तन्त्र मे एक विलक्षण उक्त भी दी हुई ह-- 
सत्य, चेता एवं द्वापर युगो में मथसेवन चलता था, कल्यूग में भी वैसा ही करता चाहिए, किन्तु कुछ के आचार 
के साथ | जी व्यवित सत्यवादी योगी को कुछ के मार्ग (ढंग) से शोधित पच तत्त्वों (मद्य, मास, आदि) अपित 
करता है वह कि से बाधा नही जाता, अर्थात्‌ कलियुग से उसे कप्ट नहीं मिछ्ता**। इसके उपरान्त दस अक्षरों 
बाल्य मन्त्र उद्धोषित हुआ हे--' ही श्री क्री परमेश्वरी स्वाहा 7 7, जिसके केवल श्रवण मात्र से व्यक्ति जीव- 
न्मृवत हो जाता है। इसके उपरान्त रहस्यपूर्ण वीजाक्षरों के विभिन्न मिक्लापो से तथा परमेरबरी एवं कालिका के 
साथ सयोजन से १२ मन्त्र उपस्थित किये गये हैं (५।१८) | किन्तु इन मन्‍्त्रों से तब तक सिद्धि नही प्राप्त हो 
पाती जब तक कूलाचार का ढंग न अपनाया जाय (अर्थात्‌ मद्य, मास आदि पच तत्तो का प्रयोग परमावश्यक है) । 
इसके उपरान्त एक गायत्री मस्त्र कहा गया है (५६२-६३) 'जाद्यायँ विश्वहे परमेश्वर्य धीमहि तन्न्न काली प्रचोद- 
यात्‌ । जिसे प्रतिदिन तीन वार कहना होता था ) श्रकृृति, महत्‌, अहकार आदि सास्य तत्त्वो को शक्ति-पूजा मे समन्वितत 
कर दिया गया हे ओर हंस शुचिषद्‌' (कऋ० ४।४०५) नामक वेंदिक मन्त्र को तान्विक बीज 'ही' (५३१६७) 
के साथ रखा गया है । 
मास के पवित्रीकरण के लिए यह तन्त्र निर्देश करता हे (१।२०६-२०८) ओर वहाँ ऋ० (१।२२२०) के 
'तद्विष्णों परम पदम्‌०' का प्रयोग होता है । मत्स्य के पवित्रीकरण मे ऋ० (८।५ढ१२) के “्यम्वकम्‌०' का प्रयोग 


है 


३२ सत्यत्ेताइापरेषु, यथा भच्यादिसिवतम्‌ १ कलूपवपि तथा कुर्यात्‌ कुलवर्त्मानूसारत 0... कलमार्गण 
तस्वानि शोधितानि च योगिते । ये दघु सत्यवचते न हिं तान्‌ बाघते कलि । महानिर्वाण तन्त्र ४५५६ एव ६०) 

३३ तनन्‍्त्र प्रस्थों मे सन्‍मों के बीजों के अक्षर घुमा-फिरा कर रहस्यवादी ढग से रखे हुए है। हु! के प्राथमिक 
बीज के विषय से एक उदाहरण यहां उपस्थित किया जा रहा है। प्राणेशस्ते जसारूढो भेरुण्डा व्योमबिन्दुमान । (महा- 
निर्वाण ५१०), यहाँ पर ह' प्राणेश है, र॑ तेजस हे, ई' भेरुण्डा है, अनुस्वार व्योमबिन्दु है और इस बकरे बीज 
'ह्वीं प्राप्त होता है। इसी प्रकार नित्यापोडशिका० (११६२-६४) मे ही एव क्री” को व्याख्या हुई है। हीरे 
अं क्रम से साया (या भुवनेश्वरी) एवं लक्ष्मो के बीज हु । देखिये भातृकानिधण्ड (वान््रिक टेब्स 3 
श्र » जहाँ २६-३४ पृष्ठों में वीजनिधप्दू, है, ३४-४५ पृष्ठो में सातृकानिधण्द्‌ हे जम हल हे 5 कक 

क्ष के अक्षरों के लिए )। पत्येक्त दीज मन्त्र से अनुस्वार विन्दु अवश्य रहेगा, यथा ही, भी, क्री भादि । 


धर्मश्ास्त्र का इतिहास 


होता है (४॥२०४-२१०)। मुद्रा के लिए तद्विष्णो परम०” एवं 'तद्िप्रासो०” (ऋ० १।२२।२०-२१) का प्रयोग 
होता है और वह देवी को अर्पित होती हे । महानिर्वाणतन्त्र (१८ वी शती ) का प्रययत तब हुआ था जब शक्तिवाद 
का उपहास होता था और उसकी घोर निन्‍दा की जाती थी और तभी वह मर्यादा के भीतर है। इसमे आया है कि 
कुलीन स्त्रियो को मद्य की केवल मद्य लेनी चाहिए न कि पीना चाहिए, गृहस्थ साधक को केवल पाँच पात्र मद 
ग्रहण करना चाहिए, क्योकि अधिक पीने से कूलीन छोगों की सिद्धि की हानि होती हे और उतना ही पीना चाहिए 
कि आंखे घूमने न रंगे ओर मन अस्थिर न हो जाय *४। मैथुन के विषय में लिखा हुआ हे कि साधक को केवल 
उसी नारी तक अपने को सीमित रखना चाहिए जिसका उसने शक्ति के रूप मे वरण कर लिया हे (६।१४), यदि 
उसकी पत्नी जीवित है तो उसे किसी अन्य का स्प् गन्दी भावना से नहीं करना चाहिए, नही तो वह नरक मे 
पडेगा *। तान्निक आचारो के साथ-साथ पुथक्‌ सम्मान को भावना से उत्प्रेरित हो कर महानिर्वाणतन्त्र ने आठवे 
अध्याय में वर्णाश्रमधर्मो, राजा के कतंव्यो, सामान्य भृत्यो के कर्ंव्यो के विषय में भी लिखा हे और व्यवस्था दी 
है? ३ कि सभी वर्णो को अपने वर्ण के भीतर विवाह एवं भोजन करना चाहिए, किन्तु भैरवीचक्र एवं तत्त्वचक्त के 
सम्पादन में ऐसा नही हे (८॥१५० ), क्योकि उस समय सभी वर्णों के लोग उत्तम ब्राह्मणो के समान है और 
जाति-पक्ति का भेदभाव एवं उच्छिष्ट (अर्थात्‌ जूठा भोजन) आदि का अलगाव नही रहता। इसमे ऐसी व्यवस्था 
है कि जब तक साधक ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त न कर ले उसे तत्त्वचक्त के सम्पादन में सलग्न नहीं होता चाहिए। उस 
चक्र मे तत्त्वो (मद्य, मास आदि) का सग्रह करके देवी के समक्ष रखना चाहिए, ऋ० (०।४०४) का हस अन्त्र 
तत्त्वो पर पढा जाना चाहिए, और तत्त्वों का परमात्मा के समक्ष समर्पण नब्रह्मार्पण ब्रह्म हवि ० (भगवद्गीता 
४१२० --महानिर्वाण ० ८।२१४ ) के साथ होना चाहिए ओर सभी साधको को खाने-पीने मे सलूूग्ग होना चाहिए *। 


३४ अलिपान कुलस्त्रीणा गनन्‍्धस्वीकारलक्षम्‌ । साधकाना ग्रहस्थाना पञ्चपातन्न प्र कीतितम्‌ । अतिपानाकु- 
लीनाना सिद्धिहानि प्रजायते । यावज्लें चालयेद दृष्टि यावज्न चालयेन्मन । तावत्पान भ्रकुर्वोत्त पशुपानमत परम्‌ |) 
महानिर्वाण ० (६११६४ )। पात्र सोना या चॉदी या शीशा या नारियछ का हो सकता हे किन्तु उससे पॉच तोलको 
(तोलो) से न अधिक और न तीन त्तोलकों से कम अटना चाहिये. पानपान्र अकुर्वोत्त न पथ्चतोलकाधिकम/ तोलक चन्रि- 
तयाज्नयून स्वार्ण राजतमेव च । अथवा काचजनित नारिकेलोद्भव च वा। महानिर्वाणि० (६-१८७-१८८) । मिलाइये 
कौलावलीनिर्णय (5८५५-४६) । | 

३५ स्थितेषु स्वीयदारंषु स्त्रियमन्या न सस्पृशत्‌। दुष्टेनू चेतसा विद्यानन्यथा नारकी भबेत।॥ महानिर्वाण 
तन्‍्त्र (छा४०) । 

३६ सप्राप्ते भैरवीचक्रे सर्वे वर्णा द्विजोत्तमा । निवृत्ते भेरवीचक्र सर्वे वर्णा पृथक्‌ पृथक्‌ ॥ नामजाति- 
विचारोस्ति नोच्छिष्टादिविवेचनम्‌ | चक्रमध्ये गता वौरा मम रूपा नाराख्यया ॥ चक्राहिनिसूृता सर्वे रचस्ववर्णाश्रमो- 

दितान्‌ । लोकयात्राप्रसिड्धय्र्थें कुर्;यु कर्म पृथक्‌ पृथक्‌ ॥ महानिर्वाण (5१७६-१८०, १४७) प्रवृत्ते भैशवीचक्रे 
पृथक” कौछाबलीनिर्णय (छाडफ-ड७) से आया है । भैरवीचक्र एवं तत्त्वचक्त क्रम से महानिर्वाण० के (८१५४- 
१७६) में एवं (८२०८-२१६) में आये हू । 

३७ ततो ब्राह्मण मनुना समरप्य॑ परमात्मने । ब्रह्मत्न साधक सार्घ विदध्यात्पानभोजनम्‌ ॥ महानिर्वाण० 
(८२१६) सतत! अधिकतर 'मन्त्रों के अर्थ मे प्रयुवत्त हुआ हे, देखिये कुला्णव (१२।१८), वृद्धहारीतस्मृति 
(६१६१, १६३) मन्त्र” एवं सन्‌! दोनो एक ही धाठु मन्‌' (सोचना-विचारना) से निकले है । ब्राह्म-मनु 
है 'भो सच्चिदेक ब्रह्म । 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र र्‌रे 
द वे अध्याय में गर्माधात से लेकर विवाह तक के दस सस्कारो का तीन वर्णो के लिए उल्लेस है और & सस्कार 
(उपनयत को छोडकर ) शुद्रों के लिए व्यवस्थित है, इन सभी में धर्मंसूत्रों एव स्मृतियों की भाँति वैदिक मन्त्रों का 
विधान किया गया है। एक मनोरजक बात यह हे कि यहाँ शव विवाह का उल्लेस है। शैव विवाह के दो प्रकार 
है, एक मे चक्र के नियमो के अनुसार विवाह होता है और दूसरे मे जीवन भर का विवाह होता हे । भैव विवाह 
मे वर्ण एव अवस्था की वात नही उठती, और यदि किसी के पास ब्राह्म विवाह वाली पत्नी से उत्पन्न पुत्र हो और 
दैव विवाह से भी पुत्र हो तो पहले वाले ही उत्तराधिकार प्राप्त करते है और दूसरे वाले केवल भोजन-वस्त्र के 
अधिकारी होते है (६१६१-२६४ ) । महानिर्वाणतन्त्र के अध्याय १०, ११ एवं १२ में श्राद्धो, प्रायब्चित्तो एव 
व्यवहार (कानून) की चर्चा है। 
अब हम ११ वी शती के तत्त्र-ग्रन्य शारदातिलूक का उल्लेख करेगे। इसमे २५ पटल एवं ४५०० इलोक 
है। इसके आरम्भ में कुछ दु्वोध एव आच्छन्न दर्शन है। इसमे आया है कि शिव निर्भुण एवं सगुण दोनों है, जिनमे 
प्रथम प्रकृति से भिन्न और दूसरा प्रकृति से सम्बन्धित है। इसके उपरान्त इसमे सृष्टि के विकास एवं अभिव्यक्ति 
का निदर्शन है। सगुण परसेंदवर से, जो 'सब्चिदानन्दविभव' कहा जाता है, शक्ति का उद्भव होता है*<, शक्ति 
से नाद (पर) की उत्तत्ति होती है, नाद से बिन्दु (पर) का उद्भव होता है, विन्दु तीन भागो में चिभकक्‍त है 
पथा--बिन्दु (अपर), नाद (अपर) एवं वीज, प्रथम का शिव से तादात्म्य है, बीज शक्ति है और नाद दोनो 
अथात्‌ शिव एवं शक्ति का सम्मिलन है। शक्ति छोको की सृष्टि करती हे, वह गब्द-ब्रह्म है (१४६) और परा- 
शक्ति (१४२) एवं परदेवता (१५७) कही जाती है । वह आधारचक्र में बिजली के समान चमकती है। 


शे८ष शारदातिलक के विद्वान्‌ दीकाकार राधवभदूट ने, जिन्होंने अपनी टीका बनारस (आधुनिक 
वाराणसी) से विक्रम सवत्‌ १५५० (१४६४ ई०) मे लिखी, व्याख्या को 


है कि साख्य पद्धति से शक्ति को प्रकृति 
वेदान्त से माया एवं शिवतन्त्रों से शक्ति कहा गया है । 
३७ देखिये धट्चकऋ्िरूपण (तान्त्रिक टेक्ट्स, जिल्द २, 


४४, दक्षिणामूतिसहिता (७१११-१६) जहाँ चक्रो का उल्लेख है । और देखिये 'सर्पेण्ट पावर” (ए० एवालोन द्वारा 
सम्पादित, १६५३) जिससे षट्चक्त निरूपण का अग्रेजी अनुवाद है, जिसमे प्लेट १ से ६ चक्तो की स्थितियाँ प्रदर्शित 
है, वे पद्च भी कहे जाते है। प्लेट स० २ से ७ तक (पृ० ३५६, ३६५, ३७०, ३८२, रेदरे, ४१४) मलाघार से 
आज्ञा के चक्ो को उनके रगो, दलो, अक्षरों एवं देवताओ की सख्या, आदि के साथ प्रदर्शित करते है। ये ऐसे चित्र 
है जो योगियों द्वारा प्रयोग मे लाये जाते है । पृष्ठ ४२० पर आठवाँ प्लेट सहस्नार' प्रदर्शित करता है। देखिये 
सी० डब्ल्यू० लेडबीटर का ग्रन्य दि चक्रज' (आधार, १६२७ )जिससे लेखक का ऐसा कहना है कि थे चक्र चैसे ही 
हे जैसा कि वे देखने वाले को दोख पडते है और पृष्ठ ५६ से लेखक ने कमल के दलो के रगो को सूची प्रदक्षित की है 
जिसे लेडबीटर एवं उनके मित्रो से निरीक्षित कर रखा है और जो षटचकनिरूपण, शिवसहिता एव गरुडपुराण से 
उल्लिखित है १ रुद्रणपमल (१७ व पदल, इलोक १० ) ने कुण्डली का उल्लेख अथर्ववेदचक्र्था कण्डलो प्र- 
देवता' के समान किया हे । इलोक २१-२४ मे आया है कि कुण्डलिनी मूलाघार चक्र को पार करती हुई भसस्तक मे 
पहुँचती है जहाँ सहल्दल होते हे ओर जब शितर से एकाकार हो जाता हू तो साधक वहाँ दे है 
स्रयामल (२७४८-७०) ने छह चको, दलो के साथ सहल्नार 


किपा है । यहाँ पर एक सख्त सावधानी अवश्य दी जानी चाहिए जिससे कि कोई केवल पुस्तकों को पढ़कर 


आर्थर एवालोन हारा सम्पादित ) श्लोक ४- 


श्डे घर्मशास्त् का इतिहास 


दवित मानव दरीर मे कुण्डलिनी का रूप वारण करती हे। शम्मू से बिन्दु के रूप मे क्रम से सदाणिव, ईद, रुद्र, 
विष्णु, ब्रह्मा उदित होते है, अव्यक्त बिन्दु से क्रम से साख्य पद्धति में उल्लिसित महत्-तत्त्व, जहकार तथा अन्य तत्त्व 
उद्धृत होते है। शवित विभू (सभी स्थानों मे रहने वाली ) हे, तब भी अत्यन्त सूक्ष्म से भी सूक्ष्म हे, वह सर्प की 
कुण्डली या कुण्डलिनी के समान हें ओर सस्क्ृत वर्णमाला के ५० (अ से क्ष तक) अक्षरों के रूप मे अभिकव्यवत्त 
होती हे। 

आगे कुछ कहने के पूर्व अब हम ६ चक्रों के विषय में विवरण उपस्थित करेगे, वयोकि कतिपय तन्‍्त्रों मे 
यह एक महत्त्वपूर्ण भाग हे। मानव शरीर मे, ऐसा कहा गया हे, ६ चक्र होते ह, यथ्ा---आधार या मूलाघार (सुपुम्ना 
के आधार पर), स्वाधिप्ठान (जननेच्द्रिय के पास), मणिपुर (नामि के पास), अनाउइत (हृदय के पास), विशुद्ध 
(गले के पास) एवं आज्ञा (भाहो के बीच मे ) | इनके अतिरिक्त, मस्तक के (छालट के) भीतर सहस्नदल के धीज- 
कोश के रूप में बह्मारन्क्न है। चक्रो को वहुवा लोग आवुनिक दशरीर-विजान द्वारा प्रदर्शित स्तायुओ के ग्रच्छो के 
समान मानते है, किन्तु वात वास्तव में ऐसी हे नहीं। सस्छृत ग्रन्थों मे जिस कुण्डलिनी एवं चक्रो का वर्णन है वे 
स्थूल देह से सम्बन्धित नही है, प्रत्युत वे सूक्ष्म देह में अवस्थित होते हें । वारणा यह है कि कुण्डलिनी दकित ('कुण्ड- 
लिती' का जय सस्क्ृत में सर्प होता हे) मूठावार-चक्र मे सर्प के समान कुण्डली मारहर सोयी रहती है, उसे योग 
के साधनों एवं गम्भीर ध्यान से जगाना होता हे? । शारदातिलक ने साधक से कुण्डलिनी पर ध्यान करने को 


चक्रो पर प्रयोग करमा आरम्भ न कर दे ओर न कुण्डलिनी ही जगामा आरम्भ कर दे। यह सब योग के ज्ञाता के 
निर्देशों के अनुसार ही किया जा सकता है , नही तो भयकर परिणाम भुगतने पड सकते हैं। प्राणाबास, धारणा की 
जटिसय विधियों के विषय से वायुपुराण (११३७-६०) में आया हे कि अज्ञानी हारा योगसाधना करने पर 
भयकर परिणाम उत्पन्न हो सकते हैं, पथा--बुद्धि-क्षीणता, बहरापन, गूंगापन, अन्धापन, स्मृतिक्षीणता, पहले /& 
बुढौती का आगमन एवं रोग । इन दोषो को दूर करने के लिए इस पुराण ने औषधियाँ भी बतायी हे । 

४० देवीभागवत (११॥१।४३) से आया हे आधारें लिगनाभिप्रकटितहृदये तालुमूले ललाटे ह्वे पन्ने पोड- 
शारे हिदशववदलद्वादशार्धे चतुष्के। चासान्ते बालमध्ये डफकठ्सहिते कण्ठदेशे स्व॒राणा ह क्ष तत्त्वार्थयुकतर सकलदलगत 
चर्णरूप नमामि ॥' जब कुण्डलिनो सहरूतार से पहुँचती है तो उसमे अमृत बहने लगता है, यह ४७ थे इलोक से 
आया हे प्रकाशसाना प्रथमे प्रयाणे प्रतिप्रयाणेप्पसूतायमानाम्‌ ।अन्त परदव्यामनुसञ्चरन्तीमानन्दरूपामवर पअपये। 
मूलोबिद्रभुजगराजमहिषी यान्तो सुपम्नान्तर। भित्वाधारसम्‌हमाशु विलसत्सोरामसिनोसबन्निभास्‌ ॥ व्योमाम्भोजगतेन्दु 
मण्डलगलद्‌ दिव्यामृतौधसुता सश्भाव्य स्वगृह गता पुन्रिमा सब्न्चिन्तयेत्कुण्डलीम्‌ ॥| शारदा० २४।६५, देखिये वही, 
२५७८ जहाँ पर ६ चन्तो के रगो का उल्लेख है । इछोक ६५ मे मूल एवं स्वगृह का अर्थ हे मुठाधारचक और भुजग- 
राजमहिएषी का अर्थ हे कुण्डलिनों । देखिये पट्चक्रमिर्पण, इलोक ५३ जहाँ सहल्ारपदय मे कुण्डलिनो पर अमृत-धार 
बहने का उल्लेख हे । ओर देखिये सन्त्रमहोदधि (४१४६-२५) , झानाणणंदतन्त्र (२४४४-५४), महानिर्वाणतन्त्र 

(५१११३-११५) जहाँ चको मे दलो की सरया, उनके रयो, प्रत्मेफ के अक्षरों का उल्लेख हे, ओर जहाँ चक्तो का पाँचो 
तत्वों एवं मन से त्ादात्म्य प्रदर्शित हे । सोन्दर्यलहरी (इलोक ४) में भी आया है मही सूछाधारे सहस्रारे 
पद्मे सह रहसि पत्या विरहसे । इसमे भी ६ चको को ५ तत्त्वो एवं सत के समानाकहा गया है। पडित ग्रोपीनाथ कविराज 
ने सरस्वतीभवन स्टडीज' (जिल्द२,पु०८३-४२ ) से गोरक्षनाथ के मतानुसार चक्र पद्धति का उल्लेख किया है ।रुद्र- 
यासल (३६।६-१ ६८) से कुण्डलिती के १००८ चासो का उल्लेख किया है जिनमे प्रत्येक का अक्षर से आरम्भित है। 
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कहा है, जो जग जाने पर सुषुम्ना नाडी (जो रीढ की हड्डी के केन्द्र में होती है) द्वारा मूखाधार-चकर को पार 
करती हुई, ६ चक्रों से होकर सहज्वार चक्र में गिव से मिल जाती है और पुन मूलाबार में आ जाती है। ६ चकरो 
में प्रत्येक के दो की कुछ निश्चित सणया होती हे, यथा ४, ६, १०, १२, १६ एवं २ (कुल ५० दल) जो क्रम 
से मलाधार, स्वाविष्ठान, मणिपूर, जनाहत, विशुद्ध एव आज्ञा के लिए व्यवस्थित ह॑ (देखिए रद्रयामल, १७ वा पटल, 
इलोक ५४-५६) । वर्णमालछा के अक्षर भी ४० है (जसे क्ष तक) भोर वे ६ चक्रों के दलो मे निर्धारित हे, 
यथा--ह' एवं 'क्ष' आज्ञा के लिए, १६ स्वर गले मे विश्युद्ध के रिए, 'क' से 5' तक (कुछ १३) अनाइत के लिए, 
“<ड' से 'फ' तक (कुछ १०) मणिपुर के लिए, व से रू तक (कुल ६) स्वाधिप्ठान के लिए तथा व से ना! तक 
(कुल ४) मूलाधार के लिए निर्वारित है। कुछ तन्‍्नों में ६ चक्ो के र॒गो का भी उल्ठेस हे जौर ये ५ तत्त्वो 
एवं मन के सदुश कहे गये हे। योग एवं तन्‍्त्र की ये परिकल्पनाएँ प्राचीन उपनिपद्सम्वन्धी सिद्धान्तों के विकास 
मात्र हे * ॥ ८ 
अक्षरों से शब्द बनते हे, शब्द मन्त्रों का निर्माण करते है ओर मन्त्र झवित के अवतार होते है। इसके 
उपरान्त शारदातिलक ने आसन, मण्डप, रूण्ड, मण्डल, पीठो (जिन पर देवो की प्रतिमाएँ रखी जाती है), दीक्षा, 
प्राणप्रतिष्ठा (मूर्तियों में प्राण डालना), यज्ञिय अग्नि की उत्पत्ति का उत्लेख किया है। शारदातिल्क (११०६ 
एवं ५८१-६१), वरिवस्यथारहस्थ (२८० ), परशुरामकल्पसूत्र (१४, 'पट-तिद्वत्‌ तत्त्वानि विध्वम्‌') तथा अन्य 
तान्त्रिक एवं आग्रमिक ग्रन्थो ने ३६ तत्त्वों (जिनमे सास्य के तत्त्व भी सम्मिलित है) का उल्लेख किया है। ७ वे 
अध्याय से २३ वे अध्याय तक विभिन्न देवो के मन्‍्त्रो, उनके निर्माण, प्रयोग एवं परिणामो, अभिषेको एव मुद्राओं 
की चर्चा है। २४ वे अध्याय में मत्वो एवं २५ वे में योग का वर्णन है । शारदातिलक की विशेषता यह है कि इससे 
केवल मनन्‍्त्रो एवं भुद्राओं का ही उल्लेख है, कदाचित्‌ ही कही अन्य मकारो की चर्चा है। गोविन्दचन्द्ध, रघुनन्दन, 
कमलाकर, नीलकपण्ठ, मित्रमिश्र आदि मध्यकाल के धर्मगास्त्रकारों ने शार्दातिूक को प्रामाणिक तस्त्र के रूप 
में उद्धृत किया है। महामहोपाध्याय गोपीनाथ कविराज ने एक विद्वत्तापूर्ण निबन्ध (जर्चल आव्‌ दि गरगानाथ झा 


४१ उपनिपदो के काल से ही हृदय की उपसा कमल से दी जाती रही हे और ऐसा आया है “हृदय की 
१०१ नाडियाँ है, इनमें एक ललाट से श्रविष्ट होती है; इसके द्वारा व्यक्ति (जो मुक्त हो चुका है) ऊपर 
उठता हुआ अमरत्व को प्राप्त करता है”। देखिये, अथ यदिदमस्मिन्‌ बरह्मपुरे दहर पुण्डरीक बेइस दहरोएस्मिन्न- 
न्तराकाइस्तमिन्यदन्तस्तदन्वेष्टच्य तद्भाव विजिज्ञासितब्यमिति । छा० 'उप० (८११११), तदेष इलोक । शत 
चका हृदयस्य नाड्यस्तासा मूर्धानमभिनि सुतेका । तयोध्व॑मायन्नमृतत्वमेति विष्वडडन्या उत्तसणे भवन्ति । 
छा० उप० (57६॥६) । कठोप० (६।१६) से भी शत्त चैक! वाला इलोक आया है। मिलछाइये प्रश्नोप० 


० ९ मिला इय (३१६) 
जहाँ ऐसा ही वक्तव्य निया गया हे। और मिलाइये वबे० शघू० (३२७) 'तदभावों चाडीष तच्छ तेरात्मनि च! 
एवं ४४२१७, शकराचार्य ने बे० सू० (४२७) के भाष्य मे शत चैका' को उद्धृत किया हे । मिलाक्षरा 


कक याज्ञ० 
३॥१०८-१०४ ) ने इडा, पिंगला, सुषुस्ता एवं ब्रह्मरन्त्र का उल्लेख किया हे और रुद्रयासलू (६४४ ) हे दस 
नाडियो का उल्लेख कर इडा आदि को सोम, सूर्य एवं अग्नि कहा है। मैन््यूपनिषद्‌ 


है है (६३२१) से आया है - 
अथान्यत्राप्युक्तस्‌ १ ऊध्वंगा नाडी सुषुस्नास्या भ्राणसचारिणी ताल्वन्तविच्छिन्ना । कभी-कभी 'सस्णा' भी 
लिखा जाता है। बृह० उप० (२।१।१६) ने ७२००० नाडियो का उल्लेख किया हे जो जणुः 


हृदय से उभरकर 
पुरोतत्‌ को ओर जाती हैं। और देखिये याज्ञ० (३१०८), जहाँ यही बात्त कही गयी हे। श 
है 


२६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


रिसर्च इस्टीव्यूट, इलाहाबाद, जिल्‍्द ३, पु० $७-१०८) नाद, बिन्दु एव कला पर लिखा हे ओर बडी तत्परता 
के साथ इनका तात्पयं समझाया है और आशा की हे कि उनका विश्लेषण इन शब्दों के अर्थ को स्पप्ट कर देगा 
(पृ० १०३) । फिर भी सम्भवत उनका विश्लेषण इतना स्पष्ट नहीं हो पाया है कि शब्दों की व्यास्या स्पष्ट 
हो सके। 
बहुत-से तन्‍्त्र पच मकारो को देवी की पूजा का साधन मानते हे, जिनके द्वारा मनुष्य अलोकिक शक्तियाँ 
पाता है और अन्त में मुक्ति का अधिकारी होता हे। कुलार्णव मे आया है--भहात्मा भैरव ने व्यवस्था दी है कि 
कौलदर्शन मे सिद्धि (पूर्णता) इन्ही द्रव्यो से प्राप्त होती है, जिनके करने से सामान्यजन पाप के भागी होते है। 
इसका तात्पर्य यह हुआ कि कौल दर्शत विष को विप से मारता हें, जैसा आधुनिक होमियोपैथी मे पाया जाता 
है र । 
तन्त्रो को यह बात ज्ञात थी कि मुक्ति के लिए पच मकारो की व्यवस्था करते हुए वे अग्नि से खिलवाड़ 
कर रहे हे। स्वय कुलार्णव मे आया है (२११७-११६ एवं १२२)--यदि मद्य पीने मात्र से सिद्धि प्राप्त हो 
जाती है तो सभी दुप्ट मद्यपों को सिद्धि प्राप्त हो जानी चाहिए । यदि मास खा छेने से ही पवित्र लक्ष्य की प्राप्ति 
हो जाय तो सभी मासाहारी व्यक्ति इस विश्व मे पवित्र हो जायेँ। यदि केवल नारी (शक्ति) के साथ सभोग 
करने से ही मोक्ष प्राप्त होता हो तो ससार मे सभी छोग मुवित पा जायेँ। कुलमार्ग का अनुसरण करना बडा 
कठिन है, यह तलवार की वार पर चलने से, व्याध्व की गर्दत पर बैठने से तथा हाथ से सॉप को पकड लेने 
से अधिक भयकर है' | उपर्युक्त बातो के प्राक्कथन के रूप में कुलार्णव में आया हे--वहुत-से लोग, जो परम्परागत 
ज्ञान से शून्य है और तरुटिपूर्ण विचारो से शास्त्र का अतिक्रमण करते हे (उसे अपवित्र करते हे), वे अपने खोखले 
ज्ञान का सहारा लेकर ऐसी कल्पना करते हे कि कोलिक सिद्धान्त ऐसा हे, वसा है” (२११६)। 
देवीभागवत (११।१।२५) में आया हे कि तनन्‍्त्र का वह भाग जो वेद के विरोष में नही पडता, प्रामाणिक 
है, (वेदाविरोबिचेत्‌ तन्त्र तत्‌ प्रमाण न सशय ) इसमे कोई सशय नहीं है। किन्तु जो अश वेदविरोधी है, वह अप्रा- 
माणिक है। 
हिन्दू तन्‍त्रो एव बौद्ध तन्‍त्रों में साधकों को लेकर महान्‌ विरोध रहा है। शक्तिसगमतन्त्र मे, जो अत्यन्त 
प्रचलित एवं विशाल तन्‍त्रों में एक है, ऐसा आया हे कि बौद्धों व अन्य पापण्डियो के नाश, विभिन्न सम्प्रदायो के 
विरोबी मिश्रण को दूर करने, सच्चे सिद्धान्त की स्थापना, ब्राह्मणो की रक्षा तथा मन्त्रशास्त्र की सिद्धि के लिए देवी 
आविभूत होती है। इसी प्रकार बौद्ध तन्त्रो ने भी भ्रत्युत्तर दिया है । 


४२ पैरेव पतन द्रव्ये सिद्धिस्तैरेव चोदिता। श्रीकौलदर्शने चापि भेरवेण महात्मना ॥। कुलार्णव ० ( शाड८) + 
देखिये ज्ञानसिद्धि (बौद्ध तन्‍्त्र, ११५) कर्मणा येन वे सत्ता कल्पकोटि-शतान्यपि | पच्यन्ते नरके घोरे तेन 
योगी विमुच्यते ।! और सिलाइये प्रज्ञोपाय० (बोद्ध, ४, पृ० रे३े इलोक २४-२५) “जनयित्री स्वसार च 
स्‍्वपुत्नीं भागिनेषिकाम्‌। कामयन्‌ तत्वबोगेन लघु सिध्येत साधक ॥* (दोनो ग्रन्थ, टू वजयान टेवट्स, गायक- 
बाड ओरिएण्टल सीरीज्ञ) । वागची (स्टडीज इन तन्त्रज, पृ० ३६-३७) ने प्रदर्शित किया है कि कूछ तान्त्रिक 
ग्रन्यो के मतानुसार 'जनयिन्नी', स्वसृ! एवं 'भागिनेयी' शब्द गूढार्थात्मक हे, उनका कोई सामान्य अर्थ नही है। 
किन्तु दो वजयान ग्रन्थों से ये जिस सदर्भ मे प्रयुक्त हुए है; उससे यह मानना कठिन है कि वे किसी गूढ या 
अलौकिक या प्रतीक रूप में प्रयुक्त है। 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र २७ 


सक्षेप मे बौद्ध तत्त्रो, विशेषत वज्भयान के विपय में कुछ शब्द लिख देना जनावश्यक न होगो। यह हमने 
बहुत पहले (गत अध्याय-२४ में) देख लिया हें कि हीनयाव या महायान दोनों प्रफार के वोद्धों वें लिए कुठ 
कठोर नियमो एवं रीतियो का पालन आवश्यक था, यथा पचशीलो का पालन, बुद्ध, धर्म एव सघ की शरण जाना 
तथा (भिक्षुओं के लिए) दशशीलों का पारून। निर्वाण की प्राप्ति (विजेषत महायान, सिद्धान्त के अन्तर्गत) 
लम्बी अवधि या कतिपय जन्मों के उपराच्त होती हे। मच्य, मास, मत्स्य एवं स्त्रिय/ वर्जित थी, सामान्य लोग, 
सम्भवत्त भिक्षु भी कठोर नियमो एव लक्ष्य की रूम्बी अवधि को जोहते-जोहते थक गये थे। बौद्ध तन्त्रो ने, विशेषत 
गुह्यसमाज० (वज्ययान सम्प्रद्राय का तन्त्र ग्रन्थ) ने एक सरल विधि निकाली, जिसके द्वारा थोड़े समय मे निर्वाण, 
यहाँ तक कि वुद्धस्व स्ली,४४ केवल एक ही जीवन मे प्राप्त हो सकता था, ओर यह भी दुटतापूर्वक घोषित क्या 
कि बोधिसत्त्वों एवं बौद्धों ने धर्म का आसन स्वेकामों के उपसेवन से ही प्राप्त किया*४। “वर्ता अब्द के दो अर्थ 
होते है---हीरक' (हीरा) एवं मेघगर्जन (मेघध्वनि ) । गुह्यसमाज मे प्रथम अर्य मुख्य रूप से रिया गया हे, विन्तु 
दूसरा अर्थ भी थोडा-बहुत लिया गया है। वज्य उस वस्तु का द्योतक हे जो हीरा के समान कठोर हो। गुह्यसमाज- 
तन्त्र मे 'वर्ञरां शब्द अकेले या सामासिक रूप में सैकड़ों वार आया है। 'काय'| (शरीर), वाक' (वाणी) एवं 
पित्त! (मत) त्रिवद्ञौ कहे गये हू (गुह्य० पु० ३१, ३५, ३६, ४३) ।॥ कतिपय अन्य पदार्थ ४" मी चज्च कहे 
गये है, यथा--शून्य (माध्यमिक सम्प्रदाय का परम तत्त्व), विज्ञान (चेतना), जो योगाचार सम्प्रदाय के अनुसार 


परम तत्त्व है तथा महासुख जिसे शाकतो ने जोड दिया हे। शाकतो की रहस्यवादी भाषा में यह पुस्पेन्द्रिय भी 


कहा गया है। यद्यपि आरम्मिक बोद्ध तियम अहिसा पर बल देते थे, किन्तु गुह्यसमाज० ने कई प्रकार के मासो के 


४३ तदिहेब जन्मनि गृहयसमाजाभिरतो बोधिसत्त्व सर्वतथागता बुद्ध इति सख्या गच्छति। गुह्मस० 


- (पु० १४४), देखिये ज्ञानसिद्धि (१४४) ये तु सत््वा समारूढा सर्वसकल्पर्वजिता । ते स्पश्न्ति परा 
बोधि जन्मनीहेव साधका ॥ और देखिये प्रज्ञोपायण (५१६) । 


४४ सर्वकामोपभोगश्च सेव्यमानेयंभेच्छत । अनेन खल्‌ योगेन रूघू बुद्धत्वमाप्नुयात्‌ ॥ दृष्करेनियमेस्ती- 
क्ले सेव्यमानो न सिध्यति ॥ . बुद्धाश्च बोधिसत्त्वाइच मन्त्रचर्याग्रचारिण । प्राप्ता धर्मासन श्रेष्ठ सर्वक्रामोप- 
सेवने ॥ गुहयस० (७ वॉ पटल, पू० २७)। 

४५ देखिये विस्तरनित्ज़ का ग्रन्थ 'हिस्ट्री आव इण्डियन लिटरेचर' (जिल्द १, पृ० इ८८ | "जो आज! 
शब्द के कई अर्थ प्रकट किये गये हे। यह द्रष्टव्य है कि ज्ञानसिद्धि (११, बोद्ध ऋन्‍्थ) में आया है--स्त्ीन्द्रिय 
च यथा पद्म चज पुसेद्धिय तथा।/ शून्यता बज कहलातो है क्योकि यह 'दृढ़सारमसी (स?) शी्ेमच्छे्या- 
भेद्यलक्षणम्‌। अदाहि अविनाशि च शून्यता वजम्‌च्यते ॥! अहयवजसग्रह (गायकबाड ओरिएप्टल सौरीज ,प० 
३१३, ३७) । यह ऋुछ-कुछ तहत एव आप्मा के सिद्धान्त के समान है, जो भगवद्गीता (२२३-२५) मे पाया 
जाता हे (नैन छिन्दन्ति शस्त्राणि, आदि)। ज्ञानसिद्धि (पू० ७६) ने व्यास्या की हे-- 


५ 'सर्वसत्वेपु महाकरुणा 
प्रभाणानुगत बोधिदित्त बज्य इत्यर्थ ' अर्थात्‌ वर्जा एव है 


। 'बोधिचित्त!' (सम्बुद्धता या सस्बोधि) समानार्थंक है। 
न द्य साह्यय ज्ञान्त शिव सर्वत्र सस्थितम्‌। प्रत्यात्मवेद्यमचल प्रज्ञोप्यमनाकरूस 0 प्रज्चोपाथ० (११२०), प्रज्ञाए 
मिता सेब्या सर्देथा भुक्तिकाक्षिभि । | व 


ललनाल्‍्पमास्थाय स्ंन्रेव व्यवस्थिता । अतोर्थ वजनाथे 
जनाथेन ह्लार्थ 
सम्भवा ॥ प्रज्ञोपाय० (५४२२-२३) । भोवता बाछ्ार्ष 


श्थ॑ धर्मशास्त्र का इतिहांस 


प्रयोग की अनुमति दे रखी है, यथा--हावी, घोडा, कुत्ते का मास, यहाँ तक कि मानव मास भी४३१। आरम्मिक 
बौद्ध धर्म ने सत्यता एवं ब्रह्मचर्य पर व दिया, वज्रयान से, जो एक नये ढंग का विरोब-पअ्रकार था, पशुओ की 
हत्या, असत्य भाषण, स्त्रियों के साथ सभोग (यहाँ तक कि माता, वहन एव पुत्री के| साथ भी) तथा परद्धव्यग्रहण 
की अनूमत्ति दे दी ४०] यह यथा वजमार्ग, जो सभी बोद्धो के लिए सिद्धान्त-सा घोषित था। 
वज्जयान-पद्धति द्वारा प्राप्त स्थिति का उल्लेख प्रज्ञोपाय० (१२०) में हुआ है--यह न तो दृवयता हे और 
त अद्वयता, यह शान्त (शान्ति से भरपुर) हे, शिव (कल्याणमय) हुं, सर्वत्र पाया जाने वाला है, अपनी आत्मा 
से ही जाता जाने वाला हे, अचल हे, आकूलतारहित हे, प्रज्ञा (ज्ञान) एवं उपाय (करुणा के साथ कम) से 
परिषूर्ण हे । इसमे पुत आया हे (५५२२-२३)--उनके द्वारा, जो मुक्ति की काक्षा रखते ह तथा ज्ञान की पूर्णता 
चाहते है, यह सेवित होने योग्य हे। यह ज्ञान की सिद्धि रूलना (स्त्री) के रूप में सभी स्थानों मे अवस्थित है। 
प्रज्ञा का सम्बन्ध महासूख से हे (प्रज्ञोपाय०, १॥२७)--अनन्त सुस्त देने के कारण यह महासूस कही जाती हे, 
यह सभी प्रकार से हितकर हे ओर अत्यन्त श्रेष्ठ हे, इससे पूर्ण सम्बोधि प्राप्त होती है'। यह बुद्ध ज्ञान, जो अपवबी 
अन्तरात्मा द्वारा ही जाना जा सकता हे, महासुख कहलाता हे, क्योंकि यह सभी आननन्‍दों से उत्कृष्ट हे (ज्ञानसिद्धि 
७॥३) । '्रज्ञा' शब्द स्त्रीलिंग हें अत कुछ वज्याव-लेखको ने इसे स्त्री से सयोजित 'माना हैं, कामुक प्रतीकवाद 
एवं असुगम समानताओ द्वारा स्त्री-सम्प्रदाय का प्रादुर्भाव किया गया। 
डा० एच० वी० गुयेन्थर ने युगनद्ध/ नामक एक मग्रन्थ प्रकाशित किया हे, जिसमे तान्न्रिक दृष्टिकोण पर 

आधारित जीवन की उद्घोषणा की गयी है। डा० गुयेन्थर ने उस ग्रन्थ (१६० पृष्ठो) में यह सिद्ध करने का 

प्रयास किया हे कि वोद्ध तान्त्रिक छोग जीवन को सम्पूर्णता मे लाना चाहते हू, जो कि न तो विषयो के प्रति 

आसवित हे ओर न अनासक्ति ओर न पलायन, प्रत्युत हे जीवन के कठोर सत्यों के प्रति पूर्ण समझौता । तन्‍द्रो 

का काम-सम्वन्धी स्वरूप केवल दर्शव (शास्त्र) के ज्ञानवाद एवं बुद्धिवाद (तर्क-विवेकवाद) के एकपक्षीय स्वरूप 

का सशोधन मात्र हे, क्योकि दर्शन प्रतिदिन के जीवन की समस्थाओ का समाधान करने में समर्थ नहीं हे और 

युगनद्ध का प्रतीक पुसंत्व एवं स्त्रीत्व स्थूछ सत्य एवं प्रतीकात्मक सत्य तथा ज्ञान एवं [मानवता की पूर्ण व्यारया 


४६ मासाहारादिकृत्यार्थ महामास प्रकल्पयेत्‌।.. हस्तिमास हयमास श्वानसास तथोत्तमम्‌ । भक्षेदा- 
हारकृत्यार्थ न चान्यतु विभक्षयेत्‌ । प्रियो भवति बुद्धाना बोधिसत्त्वक्च धीमताम्‌ । अनेन खलु योगेन लघु बुद्धत्व- 
माप्नुयात्‌ । गुहयसमाज० (छठा पटल, पृ० २६), देखिये इच्द्रभूति द्वारा लिखित ज्ञानसिद्धि (११४२-१४), जहाँ 
ऐसे ही पद आये हे--प्राणिनशच त्वयाघात्या वक्‍तव्य च सूषा वच । अदत्त च त्वया ग्राहय सेचन योपषितासपि॥। 

४७ अनेने चजमाग्गंण वज्ध सच्तवान्‌ प्रचोदयेत्‌ । एपोहि सर्वंबुद्धाना समय परम शाइबत ॥। 
गूहयस० (१६ वाँ पटल, पृ० १२०), ये पर द्रव्याभिरता नित्य कामरताइच ये ।. सातृभगिनी पुन्नीर्च 
कामयेथस्तु साधक । स सिद्ध बियुला गच्छेत्‌ महायानाग्रधर्मताम्‌ । गृहयस० (५ वॉ पटल, पृ० २०), 'सर्वाडग- 
कुत्सिताया वा न कुर्पादवमाननाम्‌ । स्तिय सर्वेकुलोत्पन्ना पुजयेद्‌ वज्य धारिणीम्‌ ॥ चाण्डाल कुछ सम्भूता 
डोम्विका वा विशेषत । जुगृप्सितकुलोत्पन्ना सेवयन्‌ सिद्धिमाप्नुयात्‌ । झानसिद्धि (१८० एवं ८5२) । और 
देखिये डा० गुयेन्थर (युगनद्ध, पृु० १०६-१०४), जिन्होंने इसकी तथा इसके समान अज्ञोपाय० (४२५) के 
वचन की व्याज्या की है । देखिये डा० एस० बी० दास-गुप्त का ग्रन्थ इफ्ट्रोडक्शन दु तान्न्रिक बुद्धिज्मा, 
पृ० ११४॥। 


वान्त्रिक सिद्धान्त एवं घर्मशास्त्र श्द 


कर लेता है और उतकी विलक्षण समरसता का योतन करता है। यहाँ पर इस ग्रस्थ का विप्कर्प उपस्थित वरना 
एवं उसकी आलोचता करना सम्भव वहीं हे। वज्जयाव तत्तों के सिद्धात्त का मूल यहाँ पाद-टिप्पणियो (सस्या 
४३, ४७, ४६ एवं ४७) में उद्धृत है। तक यह हे--इत तन्‍्त्रो के अनुसार पूर्णता का प्रत्यक्षीकरण सभी मानवीय 
अनभतियों में अत्यन्त आनन्ददायक अनुभूति है, ओर मनुष्य की अनुमूत्ति तब तक पूर्ण नहीं हो सकती और केवल 
एकपश्चीय रहेगी जब तक कि उसे स्वीत्व की अनुभूति व हो जाय अर्थात्‌ स्त्री के समी कुछ की अनुमूति न हो 
जाय। वह अपने कुल के सभी स्त्री-सदस्यों से स्त्रीत्व की अनुमूति प्राप्त कर सकता हे। जत , जैसा कि ट्ा० गुयेस्थर 
का कथन है, इस पर आइचर्य नहीं प्रकट करता चाहिए कि 'इस अनुभूति में अगम्यगामी रूप पाया जाता हे'। इसके 
उपरान्त डा० गुयेन्थर ने (पृ० १०६-११२) बडे विस्तार के साथ अपने मन्तव्य की व्यास्था की है, जो प्रस्तुत 
लेखक की वृ्डि एव सामर्थ्य के परे की बात है। डा० गुयेन्थर आज के मनोवैज्ञानिकों, विशेषत डा० सिगभण्ड 
फ्राएड की अत्याधुनिक विचारधाराओं से प्रभावित है आर यह सिद्ध करने का प्रयास करते हू कि आठवीं शी 
के बौद्ध छेखक, यथा अतगवज्ञ एव इच्धमृति, 'आज के चित्त-विश्लेपकों की भाँति मानसिक जीवन की गहराइयों में 
डूब चुके थे और मानव-भन के रहस्थो को जान सके थे। थोडी देर के लिए यदि हम डा० गुयेन्थर की कुछ बाते 
मान भी ले, यथा--ट्विंलिगता का सिद्धान्त (पुरुष एव स्त्री जाति का एक व्यवित में होना),दोनो (पुरुष एवं स्त्री ) 
के अत्यन्त प्रयाढ सम्बन्ध के लिए मैथुन-सदस्थता सर्वोत्कृप्ट अभिव्यक्ति हे, पुरुष के लिए स्वी एक भौतिक द्रव्य 
एव देवी है, तब भी एक प्रदत अनुत्तरित एवं अव्यास्यायित्त-सा रह जाता है, जो यह हे--बीद्ध तास्विकों में साधक 
को इस बात के लिए व्यो नहीं प्रेरित किया कि वे अपती माता, बहन, पत्नी, पुत्री या सामान्य मारी के रूप में 
एक स्त्री के सवेगो, दृष्टिकोणो एवं मूल्य को समझे ? या उन तान्त्रिको ने लक्ष्य की प्राप्ति में क्षीघ्रता के लिए 
बहुघा और कोलाहल्पूर्ण ढग से मैथुन को ही, और वह भी अग्रम्थग्रामी ढंग वाले मैथुन (यथा माता, बहन, पुत्री 
आदि के साथ) को, क्यो उचित माना हे ? 
गुह्यसमाजतन्त्र ने योग की क्रियाओं हारा चुद्धत्व एवं सिद्धि की प्राप्ति के लिए रूघु एव क्षिप्रकारी विधि 
बढायी है। सिद्धियाँ दो प्रकार की होती है--सामान्य (यथा अदृश्य हो जाना)४<, एवं उत्तम (यथा बुद्धत्व की 
प्राप्ति) । सामान्य सिद्धियों की प्राप्ति के छिए चार साधन उल्लिखित है जो वज्च-चतुष्क कहे गये है। यह व्यवस्थित 
है कि उत्तम सिद्धि की प्राप्ति योग के छह अगो (अत्याहार, ध्यान, प्राणायाम, धारणा, अनुध्मृति एव समाधि) से 
प्राप्त ज्ञान के अमृत-पान से ही हो सकती है '। यह अवछोकनीय है कि योगसूत्र मे उल्लिखित प्रथम तीन थगो, 


४८ अस्तर्धानादय सिद्धा (सिद्धय) सामास्या इति कौतिता । सिद्धिर्तसमिस्याहुर्व॑दृध्वा ब॒द्धत्व- 
साधनस्‌ ॥ चतुविधुपाय तु बोधि बज ण वणितम।. सेचाविधान प्रथम ह्ित्तीममुपसाधनम्‌ । साधन त्तु 'तत्तीय 
वे महासाधन चतुर्थकम्‌ ॥ सामान्योसमभेदेन सेवा तु द्विविधा भवेत्‌ । बद् चतुष्केण सामान्यमुत्तम शासामतेन 
च॥ गुहयसमाज० शष्वाँ पटल , (पृ० १६२) ? हु 

डंडे उत्तसे झातामृते चैव कार्य बोग पडड़गत । सेवा पडडणयोगेन ऋत्वा साधनमुत्तमम्‌ ५ साधवे- 
बन्‍्यया मभैद जायते सिद्धिरत्तमा। प्रत्याहारस्तथः ध्यान प्राणए्यास्तोष्य घारणा । अनुस्मृति समाधिश्च 
उच्चते। गृहयसमाज० (पु० १६३) । ये छहू अग पृ० १६३-१६४ पे व्याय्यायित 
स्याष्या भो है--स्थिर तु वश्यभागेण स्फास्थीत स्वधातुषु १ विभाव्य यदनुस्मृत्या तदाका 
स्मृतिरित्ति भेया प्तिभासोप्न जायते।ए गूहपसमाज० (पु० १ ६४)। 


च॑ घडडगोयोग 
हुए है ९ अनुस्मति की 
र तु सस्मरेत्‌ । क्षत्त- 
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यथा यम, नियम"? एवं आसन को छोड दिया गया है और एक नवीन नगर “अनुस्मृति' जोड दिया गया है। यम 
किसी प्रकार ग्राहय नही था क्योकि गुह्यसमाज० की दृष्टि में सावक द्वारा भासभक्षण, मैथुन, जसत्य भाषण जादि 
का प्रयोग अनुचित नही था और योगसूत्र मे यम हं-अहिसा , सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य एवं अपरिग्रह (भेंट स्वीकार 
त करना ) । नियम भी अग्राहय थे, क्योकि पाँच नियमों (शोच, सन्तोप, तप, स्वाध्याय, ईश्वरप्रणिधान) मे स्वाध्याय 
(वेदाध्ययन) एवं ईश्वरप्रणिधान (ईव्वर के प्रति भक्ति या ईश्वर का चिन्तन) भी सम्मिलित हु जो वौद्धधर्म 
में अग्राहयय है। बहुत-से बोद्ध वेद की भर्त्सता करते ये और परमात्मा को नही मानते थे। गुह्यसमाज० ने वुद्धत्व 
शीघ्म प्राप्त करने के लिए योग की क्रियाओ का समावेश किया ह। मास एव मँथुन, की अनुमति के पीछे घारणा 
यह थी कि योगी को, जब तक वह बुद्धत्व के लक्ष्य की प्राप्ति नही कर लेता तथा अपने, मानसिक जीवन का विकास 
नही कर लेता, तब तक, अपने कार्य-कलापो के प्रति उदासीन रहना चाहिए और उसे सारे सामाजिक नियमों 
एव परम्पराओ की उपेक्षा कर देनी चाहिए"१ । वज़यान की दूसरी नवीन प्रक्रिया थी मुक्ति के लिए योग द्वारा 
दवित को उपासना का उपयोग । गुह्यसमाज० में आया हईं कि यदि छह) मासो तक प्रयत्त करने के उपराम्त 
भी ज्ञान न प्राप्त हो तो साचक को यह प्रयत्त तीन वार और करना चाहिए, यदि ऐसा करने पर भी सम्बोधि 
न प्राप्त हो तो उसे हठयोग करना चाहिए और तव॒ वह योग द्वारा सत्य ज्ञान की प्राप्ति करेगा। एक अन्य नवीन 
प्रयोग था पॉच ध्यानी-बुद्धो का सिद्धान्त" *। ये व्यानी-बुद्ध, बुद्ध भगवान्‌ से प्रकट हुए। ये उन पॉच स्कन्‍्धों 
या मोलिक तत्त्वों के परिचायक हे, जिनसे यह सृष्टि बनी हुई हे और इनमे से प्रत्येक एक शव्त से सम्बन्धित हे। 
गुह्यसमाज० की शिक्षा यह है कि यदि मानसिक गक्ति एवं अलोकिक सिद्धियाँ विकसित करती हे तो जो लोग 
अपने लक्ष्यो की पूर्ति के छिए यौगिक क्रियाएँ करते हे उनसे स्त्रियो का सम्बन्ध अवश्य होना चाहिए। इस प्रकार 
बुद्ध की वह भविष्यवाणी पूर्ण हो गयी, जो उन्होने अपने प्रिय शिष्य आनन्द से कही थी कि यदि सघ मे स्त्रियों का 
आगमन हो गया तो उनकी पद्धत्ति केवल ५०० वर्षों तक ही चलेगी, नही तो वह एक सहस्न वर्षो तक चलेगी 
(चुल्लवर्गा, १०११६, वितय टेक्ट्स जिल्द ३, सैं० बु० $०, २०, पृ० ३२५) । 


५० अहिसा-सत्य-अस्तेय-ब्रह्मचर्यापरिग्रहा यमा । शौच-सन्तोष-त्तप -स्वाध्याय-ईइवर प्राणिधानानि 
नियमा । योगसूत्र (२३३०-३१) ॥ योग के आठ अग ये है--यम-नियम-आसन-प्राणायास-प्रत्याहार-धारणा- 
ध्यान--समाधयोषष्टावडसानि । |योगसूत्र (२२४३) ॥। 

प्१ भक्ष्याभक्ष्यचिनिर्मुक्त पेयापेयविर्वाजत ॥ गम्यागम्य विनिमुक्तों भवेद्योगी समाहित ॥ ज्ञान- 
सिद्धि (१११५८), गम्यागम्यादिसकल्प नात्र कुर्यात्‌ कदाचन। सायोपसादियोगेन भोकतव्य सर्वमेव हि ॥ वज्ञोपाय० 
(पु० २३, इलोक २६) । 

प्रर_देखिये डा० भद॒टठाचार्य की गुह्मयसमाजतन्त्र पर भूमिका (पृ० १४), एवं बुद्धिस्ट इसोलेरिज्माँ कौ 
भूमिका (पु० ३९-३३, ७०, ८०-5१ १२१, १२८४-१३०) जहाँ ध्यानि - बुद्धो, उनकी शवितियों, कुछो, कुल 
के अर्थ आदि का उल्लेख है। बुद्धिस्ट इसोटरिज्म के पु० ३२ पर डा० भट्टठाचार्य ने लिखा हे--हमने यह पहले 
उल्लिखित कर रखा हे कि वोद्धधर्म पहले के ब्राह्मणघर्म के विरोध मे एक अभिग्रह अथवा चुनौती था। अब यह 
तान्त्रिक वौद्धधर्म की चुनौती थी, चुद्ध और आरशम्भिक बोद्धधर्म के विरोध मे। बुद्ध द्वारा सभी प्रकार के सासा- 
रिक सुस्-भोग, यथा--सद्य, सास, सत्स्य, सेथुन एव तामसिक भोजन वर्जित थे। पदचात्कालीन तान्त्रिको ने इन 

सभी का ससावेश अपने धर्म मे किया ओर उन्होने और आगे चढ़ कर ऐसी उद्घोषणा कर दी कि बिना इनके 
सुक्ति असम्भव हैं। 
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यदि हम ई० पू० ४८३ को बुद्ध के परिनिर्वाण की तिथि मान ले (जैसा वहुत-से विद्वान्‌ मानते है) या ई० 
पू० ४७७ (जैसा ए० फाउचर मानते है) को माने, तो उससे ५०० वर्ष उपरान्त होगी ईसा के उपरान्त की प्रथम 
शती, और यह प्रकट है कि उससे एक या दो झती उपराब्त बुद्ध की गिक्षा का बहुत कुछ अश महायान एवं बज्- 
यान लतन्त्रो के सिद्धान्तों से नष्ट हो चुका था। ऐसा दुर्भाग्य रहा कि वुद्ध का वर्म-चक-प्रवर्तत' उनके वज्रयानी 
अनयायियों द्वारा अधर्स-चक्र-प्रवर्तन' में परिवर्तित कर दिया गया। महापरिनिव्वानयुत्त (५५२३, सै० बु० ई०, 
जिल्द ११, पु० $१) मे बुद्ध ने अपनी कठोर बात कही थी ओर भिक्षुओं को भिक्षुणियों से दूर रहने के लिए 
सावधान कर दिया था। उन्होने कहा या--उनकी ओर न देखो, यदि ऐसा करना सम्भव न हो तो उनसे बाते 
न करो और यदि कोई भिक्षुणी वात कर रही हो तो बहुत सावधान रहो ॥ बुद्ध नें अपने एक शिप्य को इसलिए 
घूडक दिया कि उसने अलौकिक शक्तियों प्रदर्शित कर दी थी (चुल्लवग्ग, सै० बु० ई०, जिल्द २०, पृ० ७८) । किन्तु 
गृहसमाज ० एवं अन्य बौद्ध तन्त्रो ने ऐसी व्यवस्था कर दी कि साधक लोग अलरूंकिक शक्तियां (सिद्धियां ) रखने लगे, 
यथा--अनावृष्टि पर वृष्टि कराना, शत्रु की प्रतिमा पर जादू की क्रिया करके उसे मारना (गुह्यसमाज०, पृ०, 
८४, 8६)। इसके अतिरिक्त गुह्यसमाज० को अति भयकर एव क्रूर छह कर्म (पट्कर्माणि) ज्ञात ये, यथा--झाति 
(रोग एवं जादू को दूर करने की क्रिया), वक्कीकरण (स्त्रियों, पुरुषों यहाँ तक कि देवो को वश मे करना), 
स्तम्भन (दूसरे की गतियो एवं क्रियाओं को रोकना), विद्वेषण (दो मित्रो या दो ऐसे व्यक्तियों मे, जो एक-दूसरे 
को प्यार करते है, शत्रुता उत्पन्न कर देना ), उच्चाटन (किसी व्यक्ति या शत्र्‌ को देश या तगर या गाँव से भगाना) 
एवं झारण (प्राणियों को मारता या न मिटने वाल्म घाव कर देना ) । गुह्यसमाज० ने इन छह कर्मो (विद्ेषण के 
स्थान पर आकर्षण रखा है) का उल्लेख क्रम से पृ० १६८, १६५, 4६, ८७ (आकर्षण), ८१ एवं १३० में किया 
है। देखिए साधनमाला (पृ० ३६८-२६४) जहाँ इनके तथा इनके मण्डलो एव कालो का उल्लेख किया गया है। 
शारदातिलूकतन्त्र ऐसे मर्यादित ग्रन्थ ने भी इन छह कर्मो का उल्लेख किया है (२३।१२२), उनकी परिभाषा दी 
है (२३।१२३-१२५) और लिखा ह कि रति, वाणी, रमा, ज्येष्ठा, दुर्गा एवं काली क्रम से इन कर्मो के देवता है, 
कर्मो के आरम्भ में उनकी पूजा होनी चाहिए । प्रात से दस घटिकाओ की छह अवधियों इन छह कर्मो के लिए उचित 
है तथा इसी प्रकार कुछ ऋतुएँ भी हैं (२३।१२६-१३६४) । यह बडे आश्चर्य की बात है कि प्रपञ>चसार (२३५) 
ने, जो अद्वैतत के महान्‌ आचार्य शकर द्वारा प्रणीत समझा जाता हे, त्रैलोवयमोहन नामक मन्त्र का विस्तार के साथ 
उल्लेख किया हे, जो उपर्युक्त छह क्रूर कर्मों के लिए व्यवस्थित है । 
हिन्दू एवं बोद्ध दोनो तन्त्र गुरु की महत्ता एवं अहंताओ पर प्रभूत बल देते हे "५३ । बौद्ध तन्‍त्रो मे गुरु के 
प्रति अत्यन्त आदर का भाव है। ज्ञानसिद्धि (१३।६-१२) ने अहताओ का उल्लेख किया है तथा प्रज्ञोप्रायविनिश्चय- 
सिद्धि ($॥8१६) मे गुरु के प्रति उत्कृष्ट प्रशस्ति है, वे बुद्ध के सदुश कहे गये हे, विभु आदि पदवियोँ दी गयी 
हं। लक्ष्मीडकराकृत अहयसिद्धि (लगभग ७२८ ई०) में ऐसा आया है कि तीन लछोको मे आचारय॑ से बढ़कर 
कोई अन्य नही हें। लक्ष्मीडकरा ने एक विलक्षण सिद्धान्त प्रतिपादित किया है कि अपने शरीर की पूजा करनी 
चाहिए, क्योंकि उसमे सभी देवो का निवास रहता है। भासरावन्दनाथ (अर्थात्‌ भास्करराय, दीक्षा के पूर्व का नाम) 


। 


४३२ आचार्यात्परतर नास्ति त्रेछोक्ये सचराचरे। यस्य प्रसादाध्प्राप्यन्ते सिद्धयोड्नेकधा बचे । साधन- 
साला (जिलल्‍्द २, भूमिका पृ० ६४-६५) । है 
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के शिष्य उमानन्दनाथ के नित्योत्सव मे गुरु भास्करराय की प्रशसा निम्नोक्त अतिशयोवितपूर्ण ढग से हुई है" “उन्हें 
इस पुथिवी (भूमण्डल) का कोई भी अश (योग दृष्टि के कारण) अदृष्ट नहीं था, कोई भी राजा ऐसा नही 
था जो उनका दास न रहा हो, उन्हे कोई भी शास्त्र अज्ञात नही था, अधिक क्यो कहा जाय, उनका स्वरूप स्वयं 
पराशवित थी! । किन्तु ज्ञानसिद्धि एव कूलार्णव (१३।१२८ ) ने ऐसे गुरुओ से सावधान किया है जो धनलोभ से छोगो 
को वर्म-शिक्षा देते है ओर सत्य जानने का बहाना करते हू। कुलार्णव (उल्लास १२ एवं १३) ने गुरु की अहताओ 
एवं महत्ता का उल्लेख किया है। और देखिए शारदातिक्‍्क (२१४२-१४४ एवं ३॥१४५-१५२), जहाँ तान्त्रिक 
गृह एव शिष्य की अहँताओ की चर्चा है» । गुरु को सभी आगमो, शास्त्रों के तत्त्वो एव अर्थ को जानना चाहिए, 
उसका वचन अमोघ (जो सत्य हो ) होता चाहिए, उसे शान्त मनवाला होना चाहिए, उसे वेद एव वेदार्थ में पारगत 
होना चाहिए, उसे योगमार्गानुगामी होना चाहिए ओर उसे देवता के समान कल्याणकारी होना चाहिए। शिप्य को 
चाहिए कि वह मन्त्रो, पूजा एवं रहस्यो को गोपनीय रखे४$६ | जिष्य अपने गुरु के चरणों को अपने सिर पर रखता 
है, अपना शरीर, घन एवं जीवन गुरु को समपित कर देता हे। उपनिपदो ने भी गूढ दर्शन की प्राप्ति के लिए गुरु 
की आवध्यकता पर वर दिया हे। उदाहरणार्य, कठोपनिपद्‌"४ में आया हे--यह ज्ञान तक॑ से नही प्राप्त किया जा 
सकता, यह भलीभाति तमी समझा जा सकता है जब कि किसी अन्य द्वारा इसकी व्यारया की जाय '। और 
देखिए छा० उप० (४।६।३ ) । लिगपुराण"< आदि का केथन है कि गुरु शिव के समान हे और शिवभक्ति एवं 


५४ यस्यादृष्ठो ने भूमण्डलाशो यस्यादांसों विद्यते ने क्षितीश । यस्याज्ञात चैव शास्त्र किमन्ये यस्था- 
कार सा परा शवितरेव ॥ नित्योत्सव का आरस्मभिफ इलोक ४।॥ डा० बी० भट्टाचार्य ने गुहयससाज० (पु० 
१३) से जो लिखा है उससे पता चलता है कि उन्होने इस इलोक को रूवेया गलत समझा हे क्योकि उन्होने 
अनुवाद यो किया है--पराशक्ति वह हे जिसमो इस विस्तृत विश्व का कोई अश्य बिना देखा हुआ नहीं हे * 
आदि । 

ध५ सर्वागमाना सारज्ष सर्वश्ञास्त्रार्थतत्व्वित्‌ +  अमोघवचन शदान्तो बेदवेदार्थधारण । योगमार्गा- 
नुसन्धायी देवताहुदयज्भूम । शारदा० २१४२-१४४॥ 

५६ मन्‍्त्रपूजा रहस्यानि यो गोपयति सर्वदा। शारदा० (२१५१)। 

भू७ नेषा तर्केण मतिरापनेया प्रोक्तान्येनेव सुज्ञानाय प्रेप्ठ ॥ कठ० (२४६) । 

प्र८ यो गुरु स छिव प्रोततो य शिव स गुर स्मृत । यथा शिवस्तथा विद्या यथा विद्या तथा गुरु ॥ 
शिव विद्यागुरोस्तस्माद्‌ भकत्या च सदृश फलम्‌। सर्वेदेवमयो देवि सर्वशक्तिमयों हि स।॥ लिगपुराण (१८५), 
१६४-१६५ ), गुरुब्नेटमा गुरुविष्णुगु र्देवों महेशवर । गुरुरेव परम ब्रह्म तस्मे श्रीगुरवेनम* ॥ देवी- 
भागवत (११११४४४), बह्माण्डपुराण के ललितोपाख्यान मे ऐसा आया हे--मनुष्यचर्मणा बद्ध साक्षात्परशिव 
स्वयम्‌ । सब्ठिष्यानुग्रहार्थाय गूढ पर्यटति क्षितौ॥ अन्रिनेत्र शिव साक्षाद्चतुर्वाहरच्युत । अचतुवंदनों ब्रह्मा 
श्रीगुरु कथित प्रिये ॥!/ (४३६८-७० ) । ये इल्ेक कुलार्णव से भी पाये जाते है और दोनो मे बहुत-से इलोक 
एक-से हे। किसने किससे उद्धत किया है, यह कहना कठिन हे। शारदातिछक (५॥११३-११४) से आया है-- 
गुरुविद्यादेवततानासक्य सम्भाववन्‌ धिया। प्रणमेद्‌ दण्डवद्भूमो गुरु ल देवतात्मकम्‌ ॥ तस्य पादाम्बुजद्द्व निजे 
मुर्घेति योजयेत्‌ । शरीरमर्थ प्राण च सर्वे तस्मे निवेदयेत्‌ ॥ प्रपज्चसार ( ६११२२ ) में आया है--गुरुणा समनु- 
गुह्दीत भन्‍त्र सद्यो जपेच्झतादृत्या। गुरुदेवतासनूनामंक्य सम्भावयन्‌ घिया शिष्य ॥ 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र १३ 


ग्रुभवित के फल समान होते है। कुलाणव (११॥४६) में आया है कि गुसओ, आगमो, आस्ताय, मत एव प्रयोगो 
नं क्रम जब गरु के अधरो द्वारा सुना जाता हे तो हितकर होता हे, अन्यथा नहीं। प्रपज्तार में आबा है-- 
पृशषपष्य को यह सन में विचारना चाहिए कि गुरु, देवता एवं मत्त्र एक ही हे, और उसे गुरु से प्राप्त मस्त को एक 
सौ बार जपना चाहिए। 
बेदान्त पद्धति को समझने के लिए उच्च ज्ञान एवं वैतिक उपलब्धियों की आवश्यकता होती हे और यह 
बहुत ही थोडे प्रतिभाशाली व्यक्तियों द्वारा समझा भी जा सकता है। ऐसा विश्वास क्या जाता हे कि तन्‍्न ऐसी 
विधि उपस्थित करते हे जिसके द्वारा सामान्य ज्ञान के व्यक्ति भी छाम उठा लेते हू, जिसके द्वारा चाक्षप एवं शारीरिक 
गतियो से आध्यात्मिक अनुभूति प्राप्त हो सकती है तथा मन्त्रों के पाठ, मुद्राओ, न्‍्यारा, मण्डलों, चक्तो एवं यन्तों 
से मुक्ति-प्राप्ति मे जीक्षता हो सकती है। तान्त्रिक लेखकों ने गुरु की प्रशसा एवं जादर-सवित में बडी अतिण- 
योकित की है ओर इस भावना की अभिव्यक्ति मे ऐसी वाते कह डाली है जो घुणास्पद हे। इस विपग्र में तारामकिति- 
सुवार्णव (2,प० ११६) का उदघरण उल्लेखनीय हे"* | 
पञ्च भकारो के विषय में तान्त्रिक ग्रन्थों की शिक्षा नें सभी वर्णो एवं जातियो के लोगो, विज्येपतत समाज 
के निम्तवर्गीय लोगो में जस्वास्थ्यकर एव अनेंतिक प्रवृत्तियाँ उत्पन्न कर दी होगी। छठी शती से १श्वी तक के 
लम्बे काल में हिन्दू एवं बौद्ध तान्निको का दौर-दौरा या। वद्रयान के एक सम्प्रदाय मे गुरु लोग नीले रग का वस्त्र 
धारण करते ये। सम्मितिय शाखा के एक गृरु के विषय में एक गाथा हे। गुरु महोदय नील पट घारण करके एक 
वेदया के यहाँ गये । वे रात्रि में मठ को छोट कर नहीं आये। जब प्रात कार उनके शिप्यों ने नीरूपट धारण करने 
का कारण जानना चाहा तो गुरु महाराज ने नीलूपट के आव्यात्मिक महत्त्व को समझाषा। तभी से उनके अनुयाय्रियों 
ने नीलूपट धारण करना आरम्भ कर दिया। उनकी पुस्तक नीलपटदर्शन' में ऐसा उल्लिखित हे---'कामदेव” एक 
रत्न है, वेश्या एक रत्त हे, मदिरा एक रत्त हे, मै इन तीन रत्नों को नमस्कार करता हूँ, अन्य तथाकथित तीन 
रतन शीके की मनियों मात्र हे'। यह जानता चाहिए कि मवत बौद्धों के लिए बुद्ध, धर्म एवं सघ तीन रत्व कहे गये 
है। नीलूपटदकन के अनुयायीगण इन तीन रत्नों को व्यर्थ मानते है, उन्हें केवल शीशे की गुटिकाएँ मात्र मानते है । 
देखिए भिक्ष्‌ राहु साकृत्यायन का निवन्‍्ध ऑन वज्धयान और सस्वयान (जे० ए०, जिल्द २२५, १६३४, पृ० 
२१६) , जहाँ यह गाथा दी हुई हे। झूठे गुरुओ ने छोगो को मद्य, मास एवं नारियों के साहचये की सरलछ विधि हारा 
तिर्बाण भ्राप्ति की हरी बाटिका दिखा कर उनको श्रमित कर दिया। इस हरूम्वे कारू मे भारतीय साहित्य मद्य, मास 
एव मैथुन से सचालित तास्त्रिक पूजा की भत्सेना एवं उपहासात्मक आलोचनाओ से परिपूर्ण हे। दो-एक उदाहरण 
यहाँ दिये जा रहे है। राजशेखर (छुगमग ६०० ई० ) द्वारा प्रणीत्त प्राकत वाटक 'कर्पूरमण्जरी' का एक पात्न 
भैरवानन्द हे, जो अलौकिक भवित वाला कहा जाता हे। उसने (मदवश या मतवाला होने का नादय करते हुए) 
कहा हं--'गुरु के प्रसाद से हम लोभ मच्तो या तस्ब्रों या ध्यान के विपय मे कुछ भी नहीं जानते । हम मद पीते 
है, महिलाओ के साथ रमण करते हे तव भी कुलूमार्ग मे सूग्न रहने के कारण मोक्ष पाते हैं। एक उग्र गणिका 
दीक्षित की जाती है ओर नियमानुकूल पत्नी बनायी जाती हे, मद्य पिया जाता हे, मास खाया जाता है, भोजन 


सिक्षा से प्राप्त होता हे, हम छोगो की शैया चर्म-सण्ड की है। यह कौछघर्म किसको आकर्षक नही रूगता २ 


४ भगिनों बासुता भार्या यो द्यात्कुलयोगिते। सघुसलाय देवेदि तस्य उैण्प न गण्यते । ताराभविति 
सुधाणंव (४, पृ० ११६) द्वारा उद्धृत । 
प्र 


शै४ धर्मशास्त्र का इतिहास 


विष्णु एव बद्या के नेतृत्व में देवता लोग भी घोषित करते है कि मोक्ष व्यान, वेदपाठ एबं बैदिक यज्ञों से प्राप्त होता 
है, केवल उमा के पति ने इसे देखा (जाना) कि मोक्ष की प्राप्ति सुरारसपान एवं नारियो के साथ सभोग करने 
से हो सकती हे! $"। यशस्तिलकचम्पू (सन्‌ ६५६ ई० ) ने शषैवागम के दक्षिण एव वाम मार्गों की ओर निर्देश करने 
के उपरान्त महाकवि भास का एक इलोक उद्धृत किया हे--व्यक्ति को सुरा पीनी चाहिए, प्रियतमा के मुख 
को देखना चाहिए, स्वभाव से सुन्दर और जो अविक्वत न हो वैसा वेप धारण करना चाहिए, वह पिनाकपाणि 
(दिव) दीर्घायु हो, जिन्‍्होने मोक्ष का ऐसा मार्ग (सर्वप्रथम) ढूँढ निकाछा'$ । क्षेमेद्र (११ वी शती के तीसरे 
चरण मे) के दशावतारचरित में एक इलोक हे जो तान्त्रिक गुरओ एवं उनके अनुयाय्ियों के कर्म पर प्रकाश डालता 
है १.....गुरओ की घोषणा है कि एक ही पात्र से माँति-भाँति के शिल्पियों, यथा धोवियो, जुलाहो, चर्मकारो, कापा- 
लिको द्वारा मद्य पीने से, चक्रपूजा से, बिना किसी विकल्प के स्त्रियों के साथ सभोग करने से तथा उत्सवों से 


६० मौलिक इलोक (१२२९-२४) प्राकृत से हे । उनके सस्कृत रूप यो हे मनन्‍्त्राणा तन्‍्त्राणा न 
किसपि जाने ध्यान घ नो किसपि युरु प्रसारात्‌। सद्य पिकमो महिल्‍्य रमामो मोक्ष च यासो कुलमार्गलग्ना ॥ 
रण्डा चण्डा दीक्षिता धर्मंदारा मद्य सास पीयते खाद्यते च। भिक्षा भोज्य चरंखण्ड च शय्या कौलो धर्मो कस्य 
नाभाति रम्य ॥ भुक्ति भणन्ति हरिब्रह्म सुखा आप देवा ध्यानेन वेदयपठनेन ऋतुक्रियामि एकेन केवल मुमादयितित 
दृष्टो मोक्ष सम सुरतकेलि सूरारसे ॥ यह सभव है कि भैरवानन्द हयर्थक हो । पारानन्दसूत्र ने बहुत-से तान्त्रिक 
गुरुओ का उल्लेख किया है जिनके नाम आनन्द से अन्त होते हे, यथा अमृतानन्द (पूृ० ४४, ७३), उन्मादानन्द 
(पृ० ५४, ७२, ७६), ज्ञानातन्‍द (पृ० ४४, ७३, 5१), देवानन्द (पुृ० ४४), परानन्द (पृ० ७२, 4९७, 
जो पारानन्द सूत्र के छेखक है), मुक्तानन्द (पृ० ५४), सुरानन्द (पृ० ५४, ७०, ७२ )। बहुत-से गुरुओ के 
नाम से 'भैरव' भी आया हे और ऐसे नाम पारानन्दसूत्र मे पर्याप्त आये है, यथा--आकाशभेरव (& बार), 
उन्मत्त भैरव (१७ बार), काल भैरव (११ बार) । पृ० ६६ से भरव नाम एक लेखक का भी आया है। राज- 
शेखर मे इन तान्त्रिक गुरुओ का, जिन्होने सकारो का समर्थन किया है, बडा उपहास किया है। पारानन्द सूत्र 
सम्भवत &०० एवं १२०० ई० के बीच में कभी प्रणीत हुआ होगा (भूमिका, पृ० १२) । परशुरामकल्पसूत 
(१४०) से ऐसी व्यवस्था है कि दीक्षा के उपरान्त गुरु शिष्य को ऐसा नाम देते है जिसका अन्त आनन्द- 
नाथ से हो । यही बात महानिर्वाण० (१०१८२) मे भी पायी गयी है। 

६१ इसमेव च सार्गमाशित्याभाषि भासेन महाकविना। पेया सुरा प्रियतमा मुखमीक्ष्यणीय ग्राह्म स्वभाव- 
ललितो5विक्ृतदच वेष । येनेदमीदृशमदृब्यत मोक्ष वर्त्म द्वीर्घायुरस्तु भगवान्‌ सपिनाकपाणि । यहास्तिलकचम्पू 
(पृ० १५१)। यह पल्‍लव राजा महेन्द्नविक्रमवर्मन के सत्तविदास प्रहसन का सातवाँ इलोक है जो कपाली के 
मुख से कहलाया गया हे। इससे एक पहेली उत्पन्न हो जाती है। या तो यश्वस्तिकक के लेखक ने लेखक का 
नाम ठीक से नहीं बताया या यह इलोक भास के किसी ऐसे नाटक का है जो अभी उपलब्ध नहीं हो सका है और 
उसे भत्तविलास प्रहसन ने ज्यो-का-त्यो उठा लिया हे, जो मात्र प्रहसन होने के कारण कोई गसभीर वात 
नहीं थी। प्रस्तुत लेखक दूसरे सत को अगीकार करता है। 

इए चक्रस्थितों रजक-बायक-चर्मकार-कापालिक प्रमुख शिल्पिभिरेक पात्रे । पामेन मुक्तिमविकल्प- 


रतोत्सवेन वृत्तेत न्नोत्सवता गुरवों वर्रात ॥ दक्षावतारचरित(पृ० १६२)। चकपूजा के विषय में आगे लिखा 
जायगा । 
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परिपूर्ण जीवन से मुक्ति प्राप्त होती है! । राजतरगिणी (१२ वी शी ) में भी तान्तिको एव उनके कमी की ओर 
सकेत मिलता है। ५॥६६ में कल्हण का कथन हे६7 कि कश्मीर के राजा अवन्तिवर्मा के शासन-काछू में भद्‌ 
कल्लट ऐसे सिद्ध लोगो ने (जों अलौकिक शक्तियाँ रखते थे, यथा अणिमा) ससार के कल्याण के लिए जन्म लिया 
था। कल्हण ने एक अच्छे राजा यशस्कर (६३६-४४८ ई०) के शासन का वर्णन करते हुए लिखा हे*४ कि उसके 
राज्य में गृहिणियाँ गुरुदीक्षा के कृत्य मे देवताओं के रूप मे नहीं दीख पडती थी, और न अपने पतियों की शीलश्नी 
(अच्छे चरित्र) से दूर रहने के लिए अपने सिर को हिलाती ही थी । कश्मीर का राजा कृलश (१०६३-१० ८दं 
ई०) अमरकण्ठ के पुत्र प्रसदकण्ठ का शिष्य हो गया था। प्रमदकण्ठ अच्छा ब्राह्मण था, किन्तु कलूदा, जो स्वभाव 
से दुष्ट था, अपने गुरु द्वारा बुरे आचरणो में लिप्त करा दिया गया, ओर वह (राजा कलश ) अच्छी या बुरी स्त्रियो 
मे भेद नही करता था। इस विपय मे कल्हण ने लिखा हे---मै इस (कलश के ) गुरु की गत विकल्पता का क्या वर्णन 
करूँ, जब कि अन्य विकल्पों का त्याग करके उसने अपनी पुत्री के साथ व्यभिचार किया ?”६०| इससे स्पष्ट हे कि 
कश्मीर मे ११ वी शती में कूछ ऐसे तान्त्रिक गुरु थे, जो गृह्यसमाजतन्त्र द्वारा बौद्ध योगियों के लिए व्यवस्थित 
आचरणो का अक्षरश , पालन करते थे। कुमारपाल के उत्तराधिकारी अजयदेव के शासन-काल मे यशपाल नामक 


६१ अनुग्रहाय लोकाना भद्‌ट श्री कल्लटादय । अवन्ति वर्मण काले सिद्धा भुवमवातरन्‌ ॥ राजत० (५॥ 
६६) । अवन्तिवर्मा ने सन्‌ 5५५ से 5८३ ई० तक राज्य किया । काइसीरी शैवचाद से कल्‍लट एक महान्‌ नाम से 
बिख्यात है। यह द्रष्टव्य है कि बौद्धधर्म को वजयान-शाखा से ८४ सिद्ध पुरुषों का उल्लेख हैजो ७वी से & वी 
तक हुए थे। देखिये बुद्धिस्ट इसोटेरिज्स (पु० ३४) एवं शिक्षु राहुल साकृत्यायन का निबन्ध दि ओरीजिन 
आव बजयान एण्ड दि छरं सिद्धज' (जें० ए०, जिल्‍द २२५५ १७३४, पृ० २०६-२३०) जहाँ पृ० २२०- 
२२५ से ८ढ॑ सिद्धो की एक रूम्बी सूची है जिसमे लूइपा से भलिपा के नाम, उन्तकी जातियो, स्थितियो, उत्पत्ति- 
स्थान, उनसे से ८वी शतों के आगे के कुछ के समकालीनो के नाम के साथ दिये गये है। मत्स्पेन्द्रनाथ को लइपा 
कहा गया है। देखिये इण्डियन हिस्टॉरिकल क्वार्टरली (जिल्द ३१, पृ० ३६२-३७५) जहाँ डा० करमबेल्कर 
का 'शत्स्पेन्द्रयाथ एण्ड हिज योगिनी कल्ट' नामक लेख हे । 

६४ नादृश्यन्त च्‌ गेहिन्यों गुरुदीक्षोत्थदेवता । कुर्वाणा भतृ शील श्री निषेध मूर्घधूनने ॥ राजत० 
(६।१२)। इससे भ्रकट होता है कि तान्त्रिको से लिंग के विषय से समान भावना के कारण स्त्रियों तान्न्रिक 
कृत्यों से गुरु बनायी जाती थी। देखिये श्राणतोषिणी (पृ० १७६), जहाँ पर स्त्री गुरु की अहंताएँ दी हुई है, 
और देखिए पृ० ५४०, जहाँ गुरु की पत्नी की पूजा तथा अपने अधिकार से गुरु के रूप से पूजित होने वाली 
स्‍त्री का उल्लेख है। गुरु एवं उसके पूर्वजों की पूजा शिष्यो द्वारा इस भ्रकार होती थी मानो बे (दिप्य) यज- 
साल हो | जब यजमान (शिष्य) लोग गुरुओ के रूप से पूजित स्त्रियों के पतियों की प्रशसा करते थेतोचे 
असहमति में अपना सिर हिलाती थीं, जिसका तात्प्य यह था कि बे स्पप्ट रूप से अपने पतियों के चरित्र 


की आलोचना करतो थीं। कल्हण का कथन हे कि यशस्कर के शासन-काल से ऐसा नहीं होता था। यशस्कर ने 
ताएन्त्रिको के आचारो को अवद्य बन्द करा दिया होगा और स्त्रियो को गुरु बनने का अवसर ही नहों मिलता रहा 
होगा । 


कप 


६४ गुरोगेतकिकत्पत्व तस्यान्यत्किमिवोच्यताम्‌॥ त्यकतशडक प्रबवृत्ते स्वसुता सरतेषि य॑ ॥ राजत 
(७२७८) । 5920 रे 


ट्द धर्मशास्त्र का इतिहास 
ताटककार की रचना मोहराजपराजय मे पात्र 'कौठ' हे जो अपने इस सिद्धान्त की घोषणा करता हे कि वह विना 
किसी मनस्ताप के श्रतिदिन मास खाता है, मचद्य पीता हे और मन को पूरी छूट दिये रहता हे*$। अपराक ने 
एक इलोक उद्बृत किया हे, जिससे स्पष्ट हे कि वहुत-से सम्प्रदायो के बीच मे एक सग्रति में रहता कठिव हे 
'कोई व्यवित हृदय से कोल हो सकता हे, वाहय रूप से वह शैव-सा प्रतीत हो सकता हे ओर वह ,अपने वास्तविक 
आचरण मे वैदिक छृत्मो का अनुसरण कर सकता हे । व्यक्ति को सार ग्रहण करके नारिकेलफल की भाँति रहता 
चाहिए! ४ * | छूगता हे कि उच्च विद्वान्‌ एव कवि तान्चिक पूजा के प्रति कुछ अनिश्चित भावना रखते थे | मिथिला 
के महान्‌ कवि विद्यापति अपने भक्तिपरक गीतों से जहाँ वेंप्णव है, वही उन्होंने शैवसर्वस्वसार नामक ग्रन्थ भी 
लिखा है (अत वे शैव कहे जा सकते ह), दुर्गाभविततरगरिणी भी लिखी हे (जो उन्हे शाकक्‍त भी सिद्ध करती हे) 
भर लिखा है एक तान्बिक गन्थ$ < | विद्यापति की पुरुषपरीक्षा' का प्रथम इलोक आदिशवित”' का आह्वान करता 
हे । बगाल एवं आसाम मे शावत सिद्धान्तो का बडा प्रावल्य रहा हे और भव भी वहाँ काली-पूजा प्रचलित है, किन्तु 
बल्लालसेन नामक विख्यात वगाली राजा ने अपने दात-सम्बन्धी महान्‌ अन्थ दावसागर' में देवीपुराण को कुत्सित 
समझ कर छोड दिया हे*'। 
यह सम्भव हे कि पञ्च मकारो के प्रवर्त्तक तान्त्रिक या शाकत सम्प्रदाय ने भगवान्‌ या परमात्मा के उस 

भयकर स्वरूप की अवमानना की जो मानवो एवं पदार्थों के भाग्यो पर शासन करता है, जो कभी-केमी सक्चरित्र 
लोगो को भी भीपण दुखो भें पलते देता हे, सम्भवत इसी से इस सम्प्रदाय ने परम्परागत चैंतिक भावना एवं 
सामाजिक सदाचरणों की अवज्ञा कर दी आर ऐसी आशा की कि योगिक आचारों से उच्च मावसिक शक्तियाँ एव 
आनन्द की प्राप्ति हो जायगी। देखिए डा० बी० भट्टाचार्य की भूमिका (गुह्यसमाज०, पृ० २२), जहाँ ऐसी ही 


६६ सोहराजपराजय (गायकवाड ओरिएण्टल सीरीज, बडोदा) पृ० १०० मे कौल कहता है. 'खाद्यते मास- 
भनुदिन पीयते सद्य च सुक्‍्त सकल्पम्‌॥। अनिवारित सन प्रसर एप धर्मों सया दुष्ट ॥ (प्राकृत इलोक का यह 
सस्क्ृत रूप हे) यह नाटक ११७२-११७५ ई० में लिखा गया था । 

६७ अन्त कौल वहि शैव छोकाचारे छु वैदिकम्‌। सारमादाय तिप्ठेत्ु नारिकेल फल यथा। अपरार्क 
(पुृ० १०) । सारिकेल फल के तीन स्वरूप हे. पहला बाहरी कठोर कोश, दूसरा वह अश जो कोश के भीतर 
कोमझ एव स्वादयुकक्‍त होता हे और तीसरा वह अश्य जो जल होता है। कुलाणंवतन्त्र मे आया है अन्त कोलो 
बहि शौवों जनमध्यें तु वैष्णष । कौल सुगोपयेद्देवि नारिकेल फलाम्बुवत्‌॥ (११रे ) 4 शवों एवं शाक्‍तों 
दोनो का साम्प्रदायिक चिह्न हे त्रिपुण्ड (पविन्न विभूति, अथवा भस्म की तीन समानान्तर रखाएँ, जो मस्तक 
पर एक आँख से दूसरी आँख तक अँगूठे एबं कनिप्ठिका को छोड़ अन्य तीन अगुलियों से खीची जाती हे। 
देखिये बृहज्जावालोपनिषद्‌ (४ ॥१०-११)+ देवी भागवत (११॥१५।१७-२३ )। 

६ देखिये डी० सी० भद्दाचार्यक्रत निबन्‍्ध (जर्नल आव गयानाथ श्ञा रीसर्च इस्टीच्यूड, जिल्द ६५ पृ० 
२४१-२४७) “विद्यापतिस वर्क ऑन तन्त्र | पुरुष परीक्षा का प्रथम इलोक (दरभगा सस्करण, १८८८) यह है--- 
न्नह्मपि या. नौति नुत सराणा (सुराणा ?) याम्चितोप्परचेयन्तीन्दूसालि ॥ या ध्यायतिध्यानगतोषि विष्णु- 
स्तामादिशक्ति शिरतसा प्रप्येवा 


हि ६5 नासावेश घरा कौला कुलाचारेंषु निरुचल्ा, । सेवन्ते त्वा कुलाचौरनंहि तातू बाधते कलि॥ 
महानिर्वाणतत्त्र (४8६३) 
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भावता व्यवत है। सम्भवत एक अन्य प्रवृत्ति भी रही होगी। सामात्य जन बोद् धर्म की ओर आक्षप्ट होते चले 
जा रहे थे। हिन्दू ताम्त्रिक सम्प्रदायों के प्रवत्तंकों ने उन्हे हिल्दू-सीमा के अन्तर्गत ही रहने देना चाहा। सामान्य जन 
भास-मदिरा का प्रयोग करते हू, उन्हें वताया गया कि यदि बे तान्त्रिक गुरुओ एवं आचारो का अनुसरण करेगे 
तो मास एवं मद्य में चूर रहने पर भी उच्चतर आव्यात्मिक स्तर प्राप्त करेगे। इसके मूठ में घारणा यह थी कि 
शवित ही सब कूछ हे और सब के लिए है, भोग का परित्याग आवश्यक नही हे, क्योकि मनुृप्य देवी या भिव का 
अश है। भोग का ऊर्ध्वायत होता चाहिए, वस इतना ही कौलशास्त्र में पर्याप्त हे। तान्त्रिकों ने समम एवं तप 
के योग के स्थान पर भोग का योग स्थापित करता चाहा। वाममार्गे के आचारो में प्रवृत्त साधक से यही आशा 
की जाती हे कि वह आत्मा के अहकारमय तत्वों का नाश कर देगा”? । 
महानिर्वाणतन्त्र तथा कुछ अन्य तब्बो ने कामुक अनैतिकता एवं सकूलता के ज्वार को बाँवने का भी प्रयास 
किया है। उदाहरणार्थ, परशुरामकल्पसूत्र के टीकाकार रामेश्वर का कथन हे कि जो जितेन्द्रिय नही हे उसे कौल- 
मार्ग का अधिकार नही है (प० १५३) । यह महानिर्वाणतन्त्र के इस कथन के प्रत्यक्ष विरोध में पडता है कि 
ब्राह्मणो से लेकर अस्पृश्य तक सभी छोग कौल आचारो के अधिकारी है?! । आजकल के कुछ ऐसे छोग, जो तन्त्रवाद 
का छद्य रूप से समर्थन करते है, कहते हे कि गृह्यसमाज मे जो निर्देश दिये हुए है, तथा वजयान के अनुयायियों 
द्वारा पालित होने वाले जो नियम हे, वे केवल उन योग्रियो के लिए हैं जिन्होंने यौगिक पूर्णता का कूछ अश प्राप्त 
कर लिया है। किन्तु स्पष्ट उत्तर यह हें--किन्तु केवछ उस व्यक्ति को छीडकर (जो साधनारत है ) कोन बता 
सकता हे कि उसने थोडी-बहुत आध्यात्मिकता प्राप्त कर ली हे ? और यदि यह मान भी लिया जाय कि सारे निर्देश 
योगियो के लिए ही हू तो यही भारी-भरकम ढंग एवं भाषा से कहने की क्या आवश्यकता पडी थी कि एक वज्य- 
यानी योगी वैसा ही आचरण करे जिसे साधारण छोग कदाचार कहते है ?” प्राचीन एवं मध्यकालीन तन्‍वो के 
समर्थकों की बातो का उत्तर देने के लिए यह उचित स्थान नही हैँ! किन्तु दो-एक बातो का उत्तर दे देना आवश्यक 
हे, ब्योकि यदि उनकी आलोचना नही की गयी तो छोग्रो मे श्रामक धारणा उत्पन्न हो सकती हे । 
सर जॉन बुड़ौफ ने प्रिसिपुल्स आव तस्‍्तर'ं (भाग २, पृ० $) में कहा हे कि मास, मत्स्य एवं भदिरा 
का प्रयोग बेदिक काल में सर्वंत्ावारण था तथा महाभारत एवं पुराणों में (यथा कालिका , मार्कण्डेय, कर्म 
आदि) मद्य, भास एवं मत्स्य के सेवत की ओर सकेत है । यह कथन एक बिशेप समर्थन है ओर गुमराह 
(पथक्नष्ट) करने वाल्य है। प्रश्न है. क्या वह सुरा जो प्रतिदिन के या आवधिक यज्ञो में देवो को अधपित की 


जाती थी, ऋग्वेद या किसी अन्य वेद में आहुति कही गयी थी ? वैदिक युग मे मच का ज्ञान थाया उसको 


सेवन होता भी रहा हो , किन्तु बात वास्तव में यह जानने की है कि उन दिनो सोम एवं सुरा मे अन्तर 


किया जाता था। देखिए शतपथ ब्राह्मण (५१४२८ सत्य वे श्रीज्योति सोमोज्नृत पाप्मा तम सुरा ।) * 
सोम सत्य, श्री (समृद्धि), ज्योति (प्रकाश) हे तथा सुरा असत्य, कप्ट एव अधकार हे। सोम का उल्लेख 
ऋण्वेद में सैकडो वार हुआ है ओर नवाँ मण्डल इसकी प्रशस्ति के लिए ही युरक्षित-सा हे, और सोम देवों 


७० यत्रास्ति भोगो न च तन्न मोक्षो यत्रास्ति सोक्षो वर व तन भोग | श्री 


भोगइच मोक्षशइच करस्थ एवं ॥ कोलरहस्थ से हसविल्‍ास (पृ० १०४) हारा उद्धत्त) 
७१. विप्राह्मल्यजपर्यन्ता द्विपदा येड्त्न भूतले। ते सर्वेष्स्मिन्कुलाचारे भवेयुरधिकारिण । महानिर्वाण 
तन (शैडा१घोॉ४) पा हामिवाण: 


सुन्दरी सेवन तत्पराषा 


+ 


ईर्प धर्म का इतिहास 


को दिया जाता था, किन्तु ऋग्वेद मे सुरा का उल्लेख केवल छह बार हुआ है और यह कही भी स्पप्ट रूप 
से नही उल्लिखित है कि यह देवों को वामिक रूप में अपित की जाती हंं, बल्कि वरुण के एक स्तोत्र मे, 
सुरा को पापमय कहा गया है और उसे क्रोध एवं जुए के समकक्ष मे रख दिया गया हे (का० ७छा८६॥६ न 
स स्वो दक्षो वरुण ध्यूति सासुरा मन्युविभीदको अचित्ति )। तन्नवाद के समर्थन के उत्साह में आर्थर एवालोन 
(सर जॉन वृड्ौफ) से कुछ सरल शब्दों की ल्लामक व्यारया में विवेकशून्यता प्रदर्शित की हे । 'प्रिसिपुल्स आव 
तन्त्र' की भूमिका (पु० ७) मे उन्होने ऋण ( ११६६७ ) को उद्धृत किया हे--अचंन्त्यर्क मदिरस्थ पीत ये! 
ओर उसका अनुवाद यो किया हे--मदिरा (मद्य) पीने से पहले सूर्य की पूजा करते है ।' यहाँ मदिर (मदिरा 
नही) शब्द आया है, यह विशेषण है ओर इसका अर्थ है आनन्दष्रद' या आहलादक' । 'मदिरा' शब्द ऋग्वेद 
भे कही भी नहीं आया है, किन्तु विशेषण के रूप मे मदिर' शब्द १६ बार आया हे और सामान्य रूप 
(बहुत कम स्पष्ट व्यजना के रूप) से यह सोम, इन्दु, अशु, रस या मधु की विशेषता बताता है। उपर्यवतत 
मच्त्रमाग मे पहले” के अर्थ मे कोई शब्द नहीं आया है। इस अश का अर्थ है--वे (पूजा करने वाले या मस्त 
लोग) उस (इन्द्र) की पूजा करते है जो स्तुति के योग्य हे (और मरुतों का एक मित्र हे) । जिससे कि 
वह आहलादमय (सोम) को पीने के लिए आये । मदिरा शब्द (मद्य के अर्थ मे) वैदिक काल के विसी 
भी शुद्ध ग्रन्थ मे नहीं आया हे। यह सर्वप्रथम महाभारत मे प्रयुवत हुआ है। कुछ तन्त्र समर्थक लोग इन्द्र 
के सम्मान मे की जाने वाली सौन्नामणी दृष्टि मे सुरा के प्रयोग की चर्चा करते है कितु परिस्थितियाँ विलक्षण 
है। सौत्रामणी बहुत से यज्ञों मे एक है और इसके सम्पादन के अवसर विरल होते थे, इसका सम्पादन राजसूय 
के अन्त मे होता या और अग्निचयन के अन्त में भी होता था जबकि पुरोहित अधिक सोम पी लेने के कारण 
वमन कर देता था । अत्यन्त महत्त्वपूर्ण बात यह है कि सौत्रामणि मे हवन की गयी सुरा का अवशेष यज्ञ 
मे रत पुरोहित द्वारा नहीं ग्रहण किया जाता था, प्रत्युत एक ब्राह्मण को इसे पीने के लिए शुल्क देकर 
बुलाया जाता था और यदि कोई ब्राह्मण नही मिलता था तो उसे चीटियो के दृह पर गिरा दिया जाता था। 
इस विपय में हमने इस ग्रत्थ के खण्ड (जिल्द २) में पढ लिया है। काठकसहिता मे एक मनोरजक ववक्‍तव्य 
आया है?*--“अत एक अपेक्षाकृत बूढा (ज्येष्ठ) व्यक्ति एव एक कम अवस्था वाला व्यक्ति, पतोहू, श्वसुर 
सुरा पीते हे और आपस में आलाप करते रहते हं, विचारहीनता पाप है, अत एक ब्राह्मण इस विचार से 
सुरा नही पीता कि अन्यथा (यदि मै इसे पीऊं), मैं पापी हो जाऊँगा', अत यह क्षत्रिय के लिए है, ब्राह्मण 
से ऐसा कहना चाहिए कि सुरा, यदि क्षत्रिय द्वारा पी जाय, तो उसे हानि नही पहुँचाती।” 
उपर्यक्त वक्‍तव्यों से प्रकट होता है कि न केवल पुरोहित लोग ही सौत्रासमणि मे भी सुरा पीने को 
मिलते थे, प्रत्युत काठकसहिता के काल तक उसे पीने के लिए शुल्क पर भी ब्राह्मण का मिलना कठिन 
था। वाजसनेयीसहिता (१६।४५) ने भी सौत्रामणी की ओर ही सकेत किया हे, अन्य यज्ञों की बात नहीं उठायी 
है। मन्त्र यह है--ब्रह्म क्षत्र पवते तेज इन्द्रिय सुरया सोम सुत आसुतो मदाय', जिसका अर्थ है--सोम 
जब सुरा से मिश्चित हो जाता हे तो कडा पेय हो जाता है ओर उससे नशा (मद) हो जाता है'। छान्‍्दो- 


७२ तस्माज्ज्यायड्च कनीयाइच सस्‍नुषा. _ सुरा पीत्वा सह आसते। पाप्मा वे साल्व्य 
तस्माद्‌ ब्राह्मण सुरा न पिवर्ति पाप्मना नेत्ससुज्या इति तदेतत्‌ क्षत्रियाय ब्राह्मण वूयाज्ञैव सुरा पीता हिनस्ति । 
काठकसहिता (१२॥१२)॥ 


तान्निक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र रद 


स्योपनिषद (५१०४८ ) ने सुरापान करने वाले को पच महापापियों मे ग्रिया है?5। अत सौनामणी के सुरा- 
दान (हवि) तथा देवी को मद्य देने के उपदेश मे (जिसकी व्यवस्था तन्त्रों मे हे) कोई साम्य नहीं है । इस 
प्रकार अथवँंबेद में जादू के क्ृत्यो से सम्बन्धित सकेत से भी कोई सहायता नही प्राप्त हो सकती । उस काल 
से समाज बहुत आगे आ चुका था और मनु (११६३) ने अभिचार (अर्थात्‌ किसी को मारने के छिए 
श्येनयाग के समान जादू की क्रिया) एल मूलकर्म (जडी-वूटियो तथा भन्‍्त्रों से किसी व्यक्ति या स्त्री को अपने 
वश में करता) को उपपातक ठहरा दिया था। महाभारत (उद्योगप्व, ५४।५) से सम्बन्धित सकेत भी मस्रामक 
है। महाभारत-काल मे मच्यसेवन होता था किन्तु तस्त्रों के समान घामिक कृत्य के अज्ष के सप मे नही! इसी 
प्रकार तत्त्रों मे मद्सेवन के पक्ष में मार्कण्डेय तथा अन्य पुराणों का जो हवाला दिया गया है वह भी व्यर्थ ही 
है, क्योकि पुराणो के वे अश तब लिखे गये थे या क्षेपक रूप मे तब जोड़े गये जब हिन्द समाज के क्‌छ 
अशो पर तान्त्रिक क्रियाओं का प्रभाव प्रगाढ रूप में पड़ चुका था। महात्रत ?४ में मेधूव की ओर जो 
सकेत किया भया है वह अत्यन्त म्रामक एव अविवेकपूर्ण है । कुला्णंव एव गुह्यसमाज ऐसे तन्‍त्रों मे केवल 
साधक को अलौकिक शक्तियों एव उच्च आध्यात्मिक उपलरूब्धियों के लिए मैथुन का आचरण करना पडता था 
किन्तु महात्रत में मैथुन का कर्म अभ्यागतो द्वारा निर्देशित है (न कि यजमान या किसी पुरोहित द्वारा) ओर वह 
भी केवल प्रतीकात्मक है न कि देवी को प्रसन्न करने के लिए धामिक कृत्य के रूप में स्वयं साधक द्वारा किये 
जाने वाले मैथुन के अनुरूप है। यहाँ तक कि पश्चात्कालीन सुधारवादी तन्त्र ग्रन्थ महानिर्वाणतन्त्र ८। १७४-१७५) 
ने स्पष्ट रूप से कहा है कि उन पत्र तत्त्वों पर, जिन्हे साधक एकत्र करता है (यथा--मच्य, मास आदि) 
सो बार भा, ही, को, स्वाह वामक मन्त्र का पाठ होना चाहिए, साधक को यह विचार करना चाहिए कि 
अत्येक वस्तु ब्रह्म से उत्पन्न है, उसे आँखे बन्द करनी चाहिए और उन तत्त्वों को काली को 
चाहिए, ओर फिर स्वय खाना-पीना चाहिए । 

अलोकिक शक्तियो एवं मुक्ति की प्राप्ति के लिए मकारो की व्यवस्थाओं 
चुकी थी और तस्त्रों की अवमानना आरम्भ हो गयी थी, अत शक्तिसगमतस्तर (१५५५-१६०७ ई०) ऐसे पदचा- 
त्कालीन हिन्दू तन्त्र ग्रन्थों ने प्रतीकात्मक व्याख्याएँ करनी आरम्भ कर दी । उसका कथन है कि मद्य, मुद्रा, मैथन 
आदि शब्द सामात्य अथे मे नहीं प्रयुक्त है, प्रत्युत वे विशिष्ट गूढ अर्थ से प्रयुक्त है*५ | उदाहरणार्थ, मुद्रा के 


समधित करना 


री से जनता सक्षुब्ध हो 


७३ तरेष इलोक । स्तेनों हिरणस्य सुरा पिबेशच गुरोस्तल्पसमावसन्त्रह्महा चैते पतन्ति चत्वार पचम, 
पूचाचरस्तैरिति । छा० उप० (५१०४) । 

७४ सत्र के एक दिन पूर्व महाव्रत होता है। देखिये इस महाप्रन्थ 

७५ शुडादंकरसो देवि मुद्रा तु प्रथमा सता । पिण्याक लवण 
तित्तिडी चेंच तृतीया परिकोत्तिता। गोघूमसाषसम्भूता 


न्‍थ का खण्ड (जिल्द) २१ 
देवि द्वितीया परिकोतिता । 


लशुन 
सुन्दरी चचतुथिका। शक्त्याल्राप पचसी स्यात्पचमुद्रा 


प्रकीतिता ॥ शक्तिसडगस, ताराखण्ड, ३२, १३-१५, देखिये सहानिर्वाणतन्व ( ६६-१०) जहाँ 
जो, या गेहूं का घी के साथ बना व्यजन या भूना हुआ अन्न मुद्रा कहा गया हैं: बन सी चावल, 
मद्य शक्तिरसोद्भव्म्‌। सुपुम्ता झखिनी मुद्रा उन्मन्यनत्तस बोस 


न रस १४ सामरस्पाभृतोल्ल्ास मैथन च॑ 
आवितस्तलीगाय से * गत च सदाशिवम ) महा- 
कुण्डलिनो ३ महेब्वरि। सयोगामृतयोगेन कृष्डल्युत्यानकारणात । शक्तिसगम ०-ताराखण्ड ह ) 
१४-२७ रे९। देखिये शक्ति एण्ड शावत' (पृ० ३३४-३४०) जहाँ पर भद्, मास, मत्स्य एवं संथुन का योगिनो, 
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कई अर्थ है, यथा--गुड एवं सिरका का मिश्रण, या तमक एवं खली का मिश्रण या लहसुन एव इमली का मिश्रण 
या गेहू एवं उर्द का मिश्रण , इसी प्रकार मद्य वह नही हे जो माववी (महुआ) से वनत्ता है, प्रत्युत यह हे कुण्ड- 
लिनी के जगाने के प्रयत्व में शक्ति की आहलादमय अनुभूति (या रस) । यह मान लिया जा सकता है कि कुछ 
तान्त्रिक ग्रन्थ एव लेखक मनुष्यों को तीन वर्गों में वाँटले हु, यथा--पशु , बीर (वे जिन्होने आध्यात्मिक अनु- 
शासन के मार्ग मे बडी उन्नति कर ली हे) एवं दिव्य (जो देवों के समान है) इन तीन वर्गों के लिए तन्त्र 
के समर्थक लोग पाँच मकारों की विभिन्न व्यार्याएँ करते हू । डी० एन० बोस ने अपने ग्रन्थ तन्त्रज' देयर 
फिलॉसफी एण्ड ऑकल्ट सीक्रेद्र' (पृ०११०-१११) में वल्पूवंक कहा हे कि पच मकारो के वास्तविक महत्त्व 
को दुष्ट प्रकृति के छोगो ने जानवूझ कर गन्दा कर डाला हे, मद्य वह अमृतमय धारा हे जी मस्तिप्क के 
उस कोश से फूटती हे,जहाँ आत्मा का निवास हे, मत्स्य का अथे है प्राणोच्छवासों का अवंदमन, मास का तात्पयें 
है 'मौन ब्रत' तथा मैथुन का अर्थ हे सृष्टि एवं नाश के कर्मो पर ध्यान! । 

तान्त्रिक छोग अपने प्रयोगों को अतिशयोवितपूर्ण उच्च अर्थ वाले शब्दों में वाँधने के अभ्यासी रहे है। 
पचमकारी को पञ्च तत्त्व, कूलद्रव्य या कुलतत्त्व कहा गया है । मैथुन को सामान्यत पचमतत्तत कहा 
जाता है, ओर वह नारी, जिसके साथ सम्भोग किया जाता हे या जो तन्‍्त्रपूजा में पुरुष से सम्बन्धित होती 
है, शविति (देखिये कुलार्णव ७।३६-४३ एवं महानिर्वाण ०, ६।१८-२०) या प्रकृति या छता कहलाती है और यह्‌ 
विशिष्ट कृत्य लतासाधन' (महानिर्वाण १।५२) कहा जाता हे । मद्य को तीर्थवारि था कारण (८१६८ एव 
६।१७) कहा जाता है। महानिर्वाणतन्त्र ने, जो एक सुधारवादी ग्रन्थ है ओर कुछ बातों में राजा से मद्यपियो 
को दण्डित करने को कहता हे (११११३-१२१) सुरा की प्रशसा मे कलम तोड दी है ओर उसे द्रवमयी- 
तारा, जीवनिरस्तारकारिणी, भोग एवं मोक्ष की माता तथा विपत्ति एवं रोग को नाश करने वाली कहा 
है (१११०५) । झक्ति-पूजा के लिए पच तत्त्व अनिवाय॑ हे (महानिर्वाणतन्त्र ४४२१-२४ एवं कुलार्णव०१। 
६ एवं ७६) ४३९ | कुछ तन्‍त्रों मे ऐसा आया है कि तत्त्वो के अर्थ में तब अन्तर पड जाता है जब सम्बन्धित 
व्यवित तामसिक (पशु प्रकार का साघक) होता हे या राजसिक (वीर प्रक्यर का साधक ) होता है या सातक्त्बिक 


तन्त्र (अध्याय ६) एवं आगमसार के अनुसार विव्यभाव के रूप मे अलौकिक अर्थ दिया हुआ हे। योगितीतन्त्र 
का एक इलोक यह हे 'सहस्तारोपरि विन्दौ कुण्डल्या सलेन शिवे। मैथुन परम द्रव्य यतीना परिकीर्तितम्‌ ॥ पशु 
वर्ग के लोगो के लिए, जो शक्ति-पुजको की निम्न श्रेणी से परिगणित है, तत्त्वो के प्रतिनिधि विभिन्न प्रकार के है। 
, कौलावलीनिर्णय (५५११३-१२३) ने कई एक प्रतिनिधियों का उल्लेख किया है, यथा--एक ब्राह्मण मद्य के 
स्थान पर ताम्रपात्र भे मधु, पीतल के पात्र से गाय का दूध या नारियल का पानी रख सकता है, मास के अभाव 
में लहसुन एवं सिरका का प्रयोग हो सकता है, मत्स्य के स्थाव पर भेस या भेंड का दूध योग मे छाया जा 
सकता हे तथा मेयुन के स्थान पर भूने हुए फल एवं जड-मूल प्रयोग से लाये जा सकते हे। ये व्याख्याएँ ठीक 
नहीं जेंचतों और इनकी सत्यता पर सन्देह उत्पन्न होना स्वाभाविक हे । 
७६ कुलद्रव्यैधिना कुर्याज्जपयज्ञतपोन्रतम्‌ । निपष्फल तद्भवेद्देवि भस्मनीव यथा हुतम्‌ ॥+ मन्‍्न्रधत कुल- 
द्रव्य गुरुदेवापित प्रिये । ये पिवन्ति जनास्तेषा स्तन्‍्यपान न विद्यते ।। कुलाणंव० (५६८ एवं ७६ )॥ स्तन्यपान न 
विद्यते' का अर्थ है कि वह पुन॒ नहीं जन्म लेता । कुलार्णव० (४५७४-८० ) में आदेश हे 'सुरा शवित दिवो मास--- 


तद्भोकता भैरव स्वयम्‌ | तयोर॑क्‍्यसमुत्यजन्न आनन्दो मोक्ष उच्यते ॥ आत्नद ब्रह्मणो रूप तच्च देहे व्यवस्थितम्‌। 
तस्याभिव्यक्जक भद्य योगिभिस्तेत पीयते ४! 
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(दिव्य, व्यक्ति जो श्वेता के समान होता हे )। वहुत-से तन्त्र-ग्रच्यो के अनुसार भद्य का अर्थ चुरा एवं उसका 
प्रतिनिधि , यथा नारियल का जरू या कोई पेय पदार्थ , इसका अर्थ चह मत्त करने वाला ज्ञान भी है जो 
योग-क्रियाओ के उपरात्त प्राप्त होता हे । जिसके द्वारा सावह़ वाहय ससार के लिए एक प्रकार से सन्ञा 
शून्य हो जाता हे । मास वह कर्म हे जिसके द्वारा साधफ अपने एवं जपते कर्म को मंगवान्‌ शिव को सम- 
पित कर देता हे ! सत्य (जिसके प्रथम भाग “मत” का जर्थ होता हे मेरा') बह मावस-स्थिति है जिसके द्वारा 
साधक प्राणियों के सुख एवं दुख से सहानुभूति रखता हे । मैथुन मूृठवारचक में शद्ित कुण्डलिनी (मनुष्य 
की देह में स्थित नारी) में तथा सहस्तारचक्र मे परम शिव का मस्तिप्क के सर्वोच्च केद्ध में सस्मिकन है और 
वह सहस्ार से चूसे वाले मवुर-रस की धार हे । दुछ लोगो के रत से वियया या संग ही मद्य हे। महा- 
सिवीण ० (८!१७० एवं १७३) का फथन हे कि मद के लिए “मवुस्जनर्था एवं रेँयुन के दिए देवी की प्रतिमा 
के चरणों वा व्यान एवं वाछित मन्त्र का जप रखा जा सकता हे । कोलावलीनिर्णय (३॥३) से निर्भेय 
होकर कहा है कि यदि व्यविद विजया (भग) छाव (पी) कर ध्यान में लगता है तो वह व्यानमन्ध से 
वर्णित देवी के आकार का साक्षात्‌ दर्शन करता हे । कोलछतज्ञाननिर्णय एवं भास्कररायत (छल्तिसहस्ननाम की 
दीका में) ऐसे तन्त्रो का कथन हैं कि जब कुण्डलिनी योगी द्वारा जगा की जाती है और वह सहस्तार चक्र 
मे प्रविष्ट हो जाती है तो वहाँ से (जहाँ वीजकोश में चन्ध का निवास हे) अमृत चूनें लगता है, जो आलकारिक 
रूप से मद्य कहछाता हे । कुलार्णव ने सर्वप्रथम उद्घोष किया है (१३१०५४-१०७)--'मुक्ति का उदय न तो 
वेदाध्ययत से होता ओर न शास्त्रों के अव्ययन से, इसका उदय केवल ठीक ज्ञात से होता है, आश्रम सोक्ष 
के साधन नहीं ओर न दर्शव ही ऐसे हे ओर न शास्त्र ही, यह ज्ञान ही कारण हे, गुरु द्वारा दिया गया 
ज्ञान ही मुक्ति प्रदान करता हे, अन्य विद्याएँ मात्र हास्यास्पद है। इसके उपराब्त वेदान्ती ढग से ऐसा 
कहा गया हे (११११-११२)--दो शब्द (क्रम से) बच्चन या भुक्ति की ओर ले जाते है, यथा--(यह) 
मेरा (हे) या मेरा कुछ भी नही है' । व्यक्ति यह सोचकर ह्लि यह मेरा है! वन्धन से पड़ता है ओर जब 
उसे इसका ज्ञान हो जाता हे कि 'मिरा कुछ भी नही है! तो वह मुक्त हो जाता हैँ । वही उचित कर्म है 
जिससे व्यक्ति बन्धन में नहीं पडता, वहीं वास्तविक ज्ञाव हे जो मुक्ति प्रदयन करता है / इन उच्च विचारों 
के उपराब्त वही तस्ब (२४२९-२३ एवं २६) कोल सिद्धान्त पर ,आ जाता हे । 'वह व्यक्ति जो योगी है, 
(सामात्यत ) जीवन का उपभोग नहीं करता, जौर जो योग नहीं जानता जीवव का उपभोग करता है; 
किन्तु कौल सिद्धान्त मे योग एवं भोग दोनो हे, अत यह सभी (सिद्धान्तों) मे श्रेष्ठ हे, कौछ सिद्धान्त में 
भोग सीवे ढग से योग हो जाता है, जो (अन्य साधारण लोगो की दुष्दि में) पाप है, वही पृष्य हो 
जाता है, ससार मोक्ष में परिवर्तित हो जाता है। जिसका सन शिव-पूजा, दुर्गा-पूजा आदि के मस्‍्तरो से पविन्न 
हो चूका है उसे कौर ज्ञान प्रकाशित करता है।' 
कुछार्णव साधारण छोगो को दो मनो वारा ऊगता है। जहाँ एक सॉँस मे वह मद्य पीने, मास खाने 
की बात कोल सिद्धान्त के जनुयायियों से कह डाछूता हे , उसी ढग से दूसरे अवसर पर वह मकारो का 
गूटाथें उपस्थित करने रूगता है (५१०७-११२)--मूलाधार से ब्रह्मरन्ध मे पहुँचने पर कुण्डलिती--शविति 
एव चुडि (चित्त, शिव) के लप में चन्द्र के सम्मिलन का आनन्द उभरता है, मस्तक के कमल से स्रवित 
होने हा अमृत के स्वाद पर ब्यान देने वाछा व्यक्षित सुधा (अग्त, भच्य) पीता है, अन्य व्यक्ति भाव 
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भच्य पीते है। जब योग का अस्यासी ४» ज्ञान की तलवार से अच्छा या बुरा कर्म करने वाले पशु (अह) 
को काटता हुआ अपने मन को परम (तत्त्व) में लगा देता हे तो वह पल (सर्वोच्च, मास) का खाने वाला 
कहा जाता हे । योगी, जो अपने मत से अपनी कतिपय इन्द्रियों को सयमित करता हुआ, उन्हें आत्मा 
मे केन्द्रित कर देता हे, 'मत्स्याशी” हो जाता हे**, अन्य सब केवल प्राणियो के हन्ता कहे जाते है। पशु 
(वर्ग के) व्यक्ति की शक्ति (साधक से सम्बन्धित नारी) अप्रवुद्ध होती हे, किन्तु कोलिक की शक्ित प्रवुद्ध 
होती हे, जो ऐसी शक्ति को सम्मानित करता है वह वास्तविक रूप में शक्तिपूजक है | जब व्यक्ति परा- 
गवित (सर्वोच्च गक्ति) एवं आत्मा (शिव) के सम्मिकून से उत्पन्न आनन्द से परिपूर्ण हो जाता हे तो वही 
मैथुत कहलाता हे, अन्य व्यक्ति मात्र स्त्रीनिषेवक हैं । 

लोकमर्यादाविरुद्ध तान्त्रिक आचारो के समर्थक अपेक्षाकृत अधिक या कम कुलार्णव की भाँति ही 
पचमकारो के विषय मे व्यास्याएँ एवं तक॑ उपस्थित करते हे। उदाहरणार्थ, अपने ग्रन्थ 'प्रिसिपुल्स आँव तस्त्र' 
(साथ २) की भूमिका में आर्थर एबालोन (सर जॉन वुद्भौफ) ने पारानन्दसूत्र (पृ० १७) मे प्रयुक्त पीने' 
की अलछोकिक अर्थ (गुप्त या भूढ अर्थ) मे व्यारया की है--वार-बार पीने पर, पुथिवी पर गिर जाने पर 
पुन उठ कर पी लेने पर पुनर्जन्म नही होता'”*। उन्होंने व्यायया की हे--इस प्रकार जग जाने पर 
कूण्डलिनी मुक्ति के बहद्‌ मार्ग में प्रवेश करतो हे, वह मार्ग सुपुम्ना स्नायु हे और सभी केन्द्रों को एक 
के उपरान्त एक बेवती सहस्नार मे पहुँच जाती है और पुन उसी मार्ग से मूछाधार चक्र को लौट आती 
है। इस प्रकार के सम्मिलन से अमृत धार का प्रवाह होता है। साधक उसे पीता हे और परम सुख प्राप्त 
करता है । यही कुरामृुत नामक मद्य हे जिसे आव्यात्मिक स्तर वाला सावक पीता हे. ॥ आध्यात्मिक 
वर्ग के सावक के विपय में तच्च्र का कथन है--पीत्वा पीत्वा . विद्यते'। पदु-चक्रन्‍साधवा की प्रथम अवस्था 
मे साधक बहुत देर तक अपनी सॉस रोक कर शक्ति के प्रत्येक केन्द्र में वारणा एवं ध्याव का अभ्यास 
नहीं कर पाता । वह कुण्डलिनी को सुपुम्ना मे अपने कुम्मक की शक्ति से अधिक देर तक नहीं रख सकता। 
अत परिणामत उसे स्वॉगिक अमृत का पान करने के उपरान्त पृथिवी पर अर्थात्‌ उस मूलाधार पर उतर 





७७ आसूलाधारमाकब्रह्मरन्श्र गत्वा पुन पुन । चिच्चन्द्र कुण्डली दक्तिसामरस्य सुखोदय ॥ व्योमपकज- 
निस्पन्दसुधापानरतोनर ॥ सुधापानमिद प्रोक्तसितरें सद्यपायित्र ॥ पुण्यापुण्य-पशु ह॒त्वा ज्ञानखड़रेत योगवित्‌। परे- 
लरूय नर्येच्चित पलाशी स निगद्यते॥ मदरसा चेन्द्रियगण सयम्यात्मनि योजयेत्‌ । मत्स्याशी स भवेद्देबि शेषा स्यु 
प्रार्णिहुसका ॥ अप्रबुद्धा पशो शक्ति प्रबुद्धा कौलिकस्प च। शक्ति ता सेवयेद्यस्तु स भवेच्छक्ति सेवक ॥ परा- 
शबक्त्यात्मसिथुनसयोगानन्दनिर्भर । य आस्ते सेथुन तत्‌ स्थादपरे स्त्रीनिषेवका ॥ कुलार्णब० (५५१०७-११२ ) । चौथा 
तत्त्व मुद्रा है, किन्तु यह शब्द बहुधा साधक से सम्बन्धित शक्ति के लिए प्रयुक्त होता हे 

छ८ पलाशी का अर्थ है पल को खाने वाला' या पर का आनन्द लेने वाला । पर अर्थ हे समासा। पर 
धर! (सर्वोच्च) के लिए भी प्रयुवत होता हे बयोकि “र' एवं 'ल' उच्चारण-स्थान से एक ही हे और अश घातु, 
का अर्थ पहुँचना' एवं खाना' दोनो होता हे । 'मत्त्याशी का झाव्दिक अर्थ हे मत्स्य को खाने बाला, किन्तु अछो- 
किक व्याख्या से 'मत्स्यों 'मनसं (सन) + स्था के लिए हे जो सयम' का प्रतिनिधित्व करता हे। 

७८ जीवन्मुक्त पिवेरेवसन्यथा पतितो भवेदिति। पुन पीत्वा पुन पीत्वा पतित्वा धरणी तले॥ उत्थाय 
च पुन पीत्वा पुनर्जन्म न विद्यते।। पारानन्दसूत्र (पु० १७, सूत्र 5१-८२)॥ 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मदास्त्र ड३ 


पडना होता है जो कि पृथिवी तत्त्व का केन्द्र हे। साधक को इसका अभ्यास बार-बार करना होता है और 
लगातार अभ्यास से ही पूनर्जन्म का कारण अर्थात्‌ वासना (इच्छा) दूर होती हे।” यह व्याए्या अति गम्भीर 
एवं उत्कृष्ट रूप से मानसिक है | किन्तु किसी प्रकार भी प्रतीति से वठने वाली नही हे । 

प्रस्तुत लेखक यह जानना चाहता हे कि कितने तन्त्र-लेखकों एवं कितने तान्त्रिको ने ऊर्ध्वायन के 
सिद्धान्त को, जो तब्त्रज ऐज ए वे आँव रीयलिजेशन' (आत्मज्ञान के छिए तनन्‍्त्र-विधि, कल्चरल हेरिटेज आऑँव 
इण्डिया, जिल्द ४, पृ० २३३-२३५) भें उल्लिखित हे, पचमकारो के आलूम्बन की व्यारया करके अनुभव 
किया हे । प्रथम प्रश्न यह है--'एक अति गम्भीर एवं उच्च आनन्द को अवस्था के वर्णन के लिए अण्लीलू भाषा 
का प्रयोग क्यो आवश्यक था ? मान लिया जाय कि बुड़ोफ ने मद्य की जो व्याख्या की हे वह ठीक हे, तो 
मत्स्य एवं मास की क्या व्याख्या होगी ? समर्थकों ने जो गूढार्थ मत्स्याशी एवं 'मासाशी' के विपय में दिया 
है बह भूलभूलैया मात्र हे, उससे कुछ अर्थ स्पष्ट नहीं हो पाता । कूलाणंव०, पारानन्द-सूत्र तथा कतिपथ जन्य 
प्रन्थो ने सदैव साधारण अर्थ में ही मद्य, मास एवं मत्स्य ऐसे शब्दों का प्रयोग किया है। कुलार्णव० (२।१२६) 
ने मनू (६8३ सुरा वे मलमन्नाना आदि) को उद्धत किया हें। तीन प्रकार की सुरा बनाने की विधि बतायी 
है (५।१५-२१) और कहता है कि मदो में सुरा १२वाँ प्रकार है ओर अन्य ११ प्रकार के मद (मद्य) पनस, 
अगूर, खजूर, गन्ना आदि से बनते हे (५२६) । कुलार्णव में कौल आचार मे मद्य पीने के ढग पर प्रकाश 
डाला है (११२२-३५) । इसने मास के तीन प्रकार बताये है--नभचर जीवो (पक्षियो) के , जलचर के एवं स्थलू- 
चर के। स्वच्छन्दतन्त्र (केश्मीरी शैवागम पर एक महान्‌ प्रामाणिक ग्रन्थ) में आया है कि भाँति-भाँति की मछलियाँ 
एबं मास तथा ऐसे भोजन जो चूसे जाते है एव पिये जाते है, शिव की प्रतिमा पर चढाये जाने चाहिए और 
इस विषय में कजूसी नहीं की जानी चाहिए । पारानन्दसूत्र के उद्धरण यह भली भांति प्रकट करते ह कि 
मद्य, मास एवं मैथुन साधारण अर्थ मे ही' प्रयुक्त हुये है। पारानन्दसूत्र (पू० ८०-८३) ने साधक द्वारा किये 
जाने वाले मैथुन का ऐसा अश्लील वर्णन किया है कि यहाँ उसका उद्घाटन करना असम्भव है । देवी-पूजा 
सविस्तार होती थी, सोलह उपचार किये जाते थे। तो ऐसी स्थिति में मद्य, मास एवं मैथुन को देवी-पूजा 
के लिए अनिवार्य चयो माना गया ? कुला्णव एवं अन्य तन्‍्त्रों ने वेद की प्रशसा की है, चेदिक भन्त्रों का 
प्रयोग किया है तथा उपनिषदों एवं गीता के वचन उद्धृत किये है। तब भी दुख की बात है कि उन्होने इस 
बात का ध्यान नहीं रखा कि सामान्य जनता पर उनके कथनों एवं आचारो का क्या प्रभाव पड सकता हे । 
मध्यकाल के कुछ ऐसे कौल-सम्प्रदाय-सम्बन्धी ग्रन्थ है, जो मद्य पीने मास खाने एवं मैथुन करने का वर्णन 
अश्लील ढग से करते हे और देवी-पूजा के लिए आवश्यक मानते ह ओर बल्पूर्वक कहते है कि इससे मुवित 


मिलती हे | कौलरहस्प (जिसमे १०० इलोक हैं) के दो इलोको से पता चर जायेगा कि सामान्य लोग 
पच मकारो के विषय में क्‍या घारणा रखते थे <९। 


८० सिधा्य घएरा बदने सुधाया श्रीचक्रमभ्यच्यं कुलकमेण । आस्वाद्य मय पिशित भुगाक्षीमालिय मोक्ष 
सुधियो लभन्ते।। आस्वादयन्त पिशितस्थ खण्डस कण्डपूर्ण च सुधा पिबन्त । मृगेक्षणासड्भतमाचरन्‍्तो भुव्ति च 
मुवित च चय ब्जास ॥ कौलरहस्य (इलोक ४ एवं ७, डकन कालेज पाण्डलिपि, सत्या देएड, १८पोव-य७ सबने 
१७६०८- १७रे४ ई० मे प्रतिलिपि बनी) । यह नोलूपठदशशन के सिद्धान्त से मिलाया जा सकता ह । देखिये पाद- 
विप्पणी सस्या ६०॥ भण्डारकर ओरिएण्टर रौसचे इस्टीव्यूट हि 

रिए इस्टीच्यूट (पूरा) में एक पाण्डुलिपि (डकन कालेज, सस्या 


ड४ घर्मशास्त्र का इतिहोस 


प्रो० इनिरिख जिम्मर ने अपनी पुस्तक आर्ट आव इण्डियन एशिया (जित्द १, पु० १२८६-१३० ) 
में कूछ वक्‍तव्य दिये है जो विचारणीय हे। उन्होंने जो कुछ कहा हे बह कला-विश्येपज्ञ एवं भारतीयकला के 
इतिहासकार के रूप में कहा हे । उनकी वारणाएं उडीसा के पुरी एवं जन्य मन्दिरों तवा भारत के अन्य स्थानों 
में पाये जाने वाले मन्दिरो पर तक्षित तन्त्र सम्बन्धी प्रतिमाओ पर आधारित हू । उनका कहना है कि भारतीय कला 
के पीछे मारतीय वामिक एव दार्शनिक जीवन हे। भारतीय कलाकारों ने भोतिक जीवन की स्थूछ आवश्यकताओं 
पर भी ध्यान दिय हे। भारतीयो ने न केवल योग पर ध्यान दिया हे, श्रत्युत उन्होने भोग एव प्रेम की पूर्ण 
अनुभूति को भी स्थान दिया हे । हिन्दू एव बोद्ध परम्पराओ मे जो प्रतीक प्राप्त होते ह उनसे यह व्यक्त होता 
हे कि योग एवं भोग में कोई मौलिक आन्तरिक विरोध नही ह॑ं | योग के कठोर अनुगासनो में जाध्यात्मिक शिक्षक 
एव पथ प्रदर्शक के रूप मे गुरु का जो कर्म था वह भवतों एवं कामुक सहकमियों द्वारा भोंग के उपकमों में अ्रहण 
कर लिया गया। दीक्षित एवं अभिमन्त्रित नारी शक्ति के रूप मे प्रकट होती हे ओर दीक्षित एवं अभिमन्त्रित 
पुरुष शिव के रूप मे, ओर दोनो देवी एवं देव के एकशरीर था एकसूरति के रूप में अपने भीतर परम 
महत्ता की अनुभूति यहण करते हें। हमने यह पहले ही कह दिया हे कि श्रो० जिम्मर की यह धारणा बुटिपूर्ण है 
कि तात्ब्रिक कृ त्यो को योग के भारतीय साम्प्रदायिको ने वाममार्ग के रूप मे विधिवत्‌ अवमानना (अवज्ञा) 
दी । प्री० जिम्मर, यह कहते हुए भी त्रुटिपूर्ण हे कि प्रथम शती भर तान्त्रिक कृत्य भारतीय सहज अनुभूति के 
आधार थे । इस कथन की पुष्टि के लिए कोई प्रमाण नही हे। स्वय तान्त्रिको ने पूजा में पचमकारो का प्रयोग 
वासाचार कहा हे। 

अब हम तान्त्रिको की दो-एक विलक्षण धारणाओं एव आचारो का उल्लेख करेगे । आ, छी, क्रो! नामक 
तीन बीजों के पाठ तथा ओ आनन्द सैरवाय मम” एवं ओ आनन्द भैरूय नस! के जप से मद्य, मास एवं 
मुद्रा के द्रव्य की शुद्धि की जाती थी *)। महानिर्वाण० एवं तन्वराजतन्त्र मे आया है कि बिना शुद्धि4९ 


डैदे४, १८०3१-१८६५) हे जिसका नाम हे पचमकारझोधनविधि, जिसमे वेदिक मन्‍त्रो से महानिर्वाणतन्त्र की भाँति 
ही पच्सकारो की शुद्धि का उल्लेख हे । 

८१ शुद्धि बिना मद्यपान केवल विपभक्षणम्‌। सिररोगी भवेन्मन्त्री रदत्पायुस्रियतेडचिरात्‌ ।। महानिर्वाण० 
(६१३) । सर जॉन बुड़ोफ एक विचित्र व्यारया उपस्थित करते हे कि बिना भोजन के मद्य अधिक हानि या कप्ट 
उत्पन्न करता हे तथा झन्त्र-जप एवं अन्य कृत्यों का राम्पादन, साधको के विश्वास के अनुरार, मद्य से उत्पन्न शाप 
को दूर करता हे ओर साधक देवी एवं शिव के सम्मिकून का ध्यान मद्य मे करता हे, क्योकि मद्य स्वय एक देवता 
हे। सत्यत्रेताह्मपरेषु यथा सथादिसेवनम्‌॥। कलादपि तथा कुर्षात्‌ कुलवर्ल्मनुसारत ।। कुलूमार्पेण तत्त्वानि झोषि- 
तानि च योगिने। ये दद्यु सत्यवचसे नहि तानू बाधते कलि । महानिर्वाण० (४५६-६० ) । 

८२ कुलाणंव० (१७२५) ने वीर की परिभाषा यो की है बोलतरागमदक्लेशकोपमात्सयंगोहत । रज- 
स्तमोविदुरत्वाद्वीर इत्यभिधीयते ॥॥ इन उत्कृप्ट गुणो की ज्यवश्यक्त के रहते हुए भी रुद्रयामलू (श८ा३ १-३६) 
में आया है कि वीर को दूसरे की सुन्दर पत्नी (या अपनो) का सम्मान करना चाहिए, जो आशभूषणयुक्त हो, 
जिसको देह कामुक रागो रे व्याप्त हो ओर जो मद्य से उत्फुरल हो उठी हो--'अथ वबौीरो यजेत्कान्ता परकीयामथापि 
था।. मदनानलतप्ताड्रीमासवानन्दविग्नहाम्‌ ।।! आदि । महानिर्वाण० (१।५७) ने साधको की तीन श्रेणियाँ 
बतायी हं--पशु, वीर एवं दिव्य, अन्तिम को परिभाषा यो हं--दिव्यक्च देवताप्नाय शुद्धान्त करण सदा । द्वन्दा- 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र डर 


के मद्य-सेवन, विप-सेवन के सदृश हे, जो व्यक्ति ऐसा करता हैं वह बहुत दिनो तक रुप्ण रहेगा और जायु 
के पूर्व ही शीक्ष मर जायेगा । मद्य-सेवत वह भी कर सकता है जिसे कुछ पूर्णता प्राप्त हो चुकी है 
ओर वह देवी के ध्यान मे डूवकर अलोकिक आनन्द की अनुभूति कर लेता हे, जब वह उस स्थिति के 
ऊपर अधिक पीता हे तो वह पापी हो जाता हू (आर देखिए कुलार्णव० ७। 5७-८८, जहाँ पर जन्तिम वात 
की ओर सकेत हे)। 
आडम्बरहीत लोगो के दृष्टिकोण से एक अत्यन्त विद्रोहपूर्ण कृत्य हे चन्न-पूजा (घेरे में होने वाली 
पूजा) । बराबर सख्या में पुरुष एवं नारी, विना जाति-मेद के, यहा तक कि सब्नचिकट रक्त सम्बन्धी 
जन भी गुप्त रूप से रात्रि मे मिलते हे ओर एक वृत्त में बैठते हृ (देखिए कुलावलीति्णय, ८७६ ) । एक 
यस्‍्त (चित्र) के रूप में देवी चित्रित होती हे। चक्र का एक नेता होता हे । नियम ऐसे ये कि केवल वीर 
स्थिति से कुशल व्यक्ति ही सम्मिलित किये जाते थे <* और पशु भाव वाले (साथारण जन लोग जो 
अपने पश्ुत्व पर विजय नहीं पा सके हे) सर्वथा त्याज्य थे। यह कैसे विश्वास किया जा सकता था कि 
“चक्र के नेता में वे उत्तम गुण विद्यमान हैं जो ऊपर उल्लिखित है ओर वह नेता उन गुणों से यूक्‍त लोगो को 
ही सम्मिलित करेगा ? उपस्थित स्त्रियों मे सभी अपनी-अपनी कचुकी को एक पात्र (या आधार या स्थान) 
मे रस देती थी और उपस्थित पुरुषों मे प्रत्येक उनसे से क्रिसी एक को उस रात्रि के लिए चुन छेता था 
(अर्थात्‌ पात्र से से कचुकी को उठाकर उसकी मालकिन को चुन छेता था)। इस चक्र के आचार ने 
तान्त्रिको को अवश्य भर्त्सता एवं निन्‍दा का पात्र वनाया होगा। इसी से कुलार्णव० <४ मे 


ने अपनी सम्मति दी 
है कि चक्रपूजा गुप्त रीति से होनी चाहिए। श्री चक्र से जो कुछ मला या बुरा होता हे, उसे जनता में कभी 


तीतो चीतराग सर्वभूतसम क्षेस्ती (॥ (वही १४५५) ॥ इन तीन भावो के विषय में तन्‍्त्र विभिन्न मत रखते हे। 
कालीविलासतन्त्र भे आया है कि दिव्य प्रकार के लोग केवल सत्ययुग एव चेतायुग मे होते थे, बीर प्रव्वार के 
लोग केवल ज्रेतायुग एव द्वापर युग मे पाये जाते थे, ये दोतों कलियुग से नही होते हे, केवल पशु-भाव कलियग 
मे बचा रह गया है (६११० एवं २१)। हे 


८रे देखिए 'शबित एवं शखता (पृ० ३४४), फर्कूहर का ग्रन्थ आउटलाइस आब दि रिलिजियस लिटरेचर 
आव इण्डिया (पुृ० २०३), महानिर्वाणतत्ञ ८ा२०४-२१६। शीचकऋ दत्तात शुभ वा यदि वाशुभस्‌ । कदाचिल्नैव 
चक्तव्यनित्याज्ञा परमेश्वरि३। कुलधर्मादिक सर्द सर्वावस्थासु सर्दंदा। ग्रोपयेच्च प्रयत्नेन जननीजारगर्भवत १ बेद- 
शास्त्रपुराणानि स्पप्डानि गणिका इंच ( इय तु शपम्भवी विद्या गुप्ता कुलूवधूरिव 


ता कुलहुकलूरिद 0 कुला्ंब० ( १श७छट्ढ, ८४, ८५ ) । 
किन्तु महानिर्वाण० (४७४८-८०) मे शिव द्वारा कहराया गया है कि कोलिक साधना खले रूप से 


५ 5 है होनी 
चाहिए और उन्होने अन्य तन्‍्त्रों मे जो यह्‌ कहा हें कि कौलिक धर्म को भोपनोय रखना दोषयक्त नही है, बह अब, 
जब कि कलियुग प्रबल हो गया हे, टोक नहीं है। 5 ॥| 


पं शेषतत्व महेशानि निर्वोय प्रबले कलौ। स्वकीया केवला ज्ञेया सर्वदोषचिवर्जिता।। अथवात्र स्वय- 
स्म्दादि कुसुम प्रणवलल्‍्लभे । कथित ' तत्मतिनिधौ कुसीद परिकीतितम ॥ महानिर्वाण० (६ १४-१४) अन्न! 
अर्थ हे शेष तत्व के निवेदन अर्थात्‌ हव्य मे', शेषतत्त्व का अर्थ है पाँचवों तत्त्व अर्थात्‌ सैथुन। टीकाकार ने सर, 
दी हे 'छुसीद रवतचल्दतम्‌'। शवित होने बाली स्त्रियों तीन चगा मे विभाजित हे, यथा--स्वीया (अपनी पत्नी दे 
परकोया (दूसरे की पत्नी) एवं साघारणी (चह स्त्री जो बेदया हो)। )3 


४द्‌ धर्मशास्त्र का इतिहास 


नही कहना चाहिए, यह (परमात्मा का) अनुशासन हे, चक्र-पूजा की घटना का उल्लेख कभी भी नही होना 
चाहिए ।' १८ वी शती मे लिखित सुधारवादी महानिर्वाणतन्त्र का कथन हे कि कलियुग (जिसमे लोग सामर्थ्य॑- 
हीन होते ह और पापमय युग का प्रभाव अधिक होता हे) में पॉचवे तत्त्व (मंथुन) के लिए अपनी पत्नी ही 
शक्ति हो सकती हे, क्योकि उस स्थिति में कोई अपराध नहीं हो सकता, या उसके स्थान पर लालचन्दन 
लेप का प्रयोग हो सकता हे। श्री अच्युतराय मोदक कृत 'अवेदिकधिवक्ृति' (अवैदिक प्रयोगो एवं आचारों की 
भत्संना) से पच्रमकारों के सम्प्रदाय की कटु जालोचना की गयी हे। देखिए तारापोरेवाला कमेमोरेशन, वाल्यूम 
(डकन कालेज रिसर्च इस्टीच्यूट, पृू० २१४-२२०) जहाँ अच्युतराय मोदक पर निवन्धच है | उनका ग्रन्थ 
१८१४ ई० में प्रणीत हुआ था। 
स्वभावत सामान्य लोगो ने, जो गक्ति, नाद, विन्दु आदि के गहन एवं सूक्ष्म दर्शन को न तो पसन्द 
करते थे ओर न समझ सकते थे, कोतृहल एवं अतिस्पृह्ा के साथ तन्‍्त्रो द्वारा व्यास्थायित पचमकारो एवं मन्‍्त्रो, 
बीजो, चक्रो आदि द्वारा की जाने वाली शक्ति-पूजा के सरल मार्ग को अपना लिया, ओर कुछ लोग गुरुओ, 
शाक्तो एवं तान्त्रिको का रूप धारण करके कालान्तर में अति गहित हो गये। 
तन्‍्त्रों का मार्ग, अपने उच्चतर स्तर पर, उपासना या भवित का था, किन्तु यह बहुधा जादृगरी एवं 
अनैतिकता के गरत्त मे गिर जाया करता था। पूजित होने वाली देवी, परमेश्वरी, उपासक के लिए तीन रूपों वाली 
थी, यथा-स्थूछ, सूक्ष्म एव परा। प्रथम रूप में देवी हाथो-पैरो आदिवाली होती थी और भवत लोग उसकी 
पूजा हाथो एवं आँखों से करते थे, दूसरे रूप मे अच्छे गुरु से प्राप्त मन्त्र होते थे जो श्रवण एवं वाणी की 
इन्द्रियो द्वारा ग्रहण किये जाते थे, तीसरे (परा) रूप में देवी को साधक मन द्वारा समझता था और वह 
विभू चेतना आदि के रूप में वरणित होती थी (देखिए नित्यापोडशिका, ६।४४-५० ) । 
कुछ आधुनिक लेखको ने सम्पूर्ण तान्त्रिक साहित्य के प्रति अन्याय किया है और उसे अभिचार आदि का 
जादू या अश्छील्तापूर्ण कहा हे। प्रस्तुत लेखक उत लोगो के समान नही हे जो किसी बात को न समझ पाने पर 
उसे न्रुटिपूर्ण , असत्य या व्यर्थ समझते है। प्रस्तुत लेखक इस बात में विश्वास करता है कि कुछ उच्चतर 
मन स्थिति वाले तान्न्रिकों तथा कुछ तन्‍्त्र-प्न्थों का उद्देश्य था योग-क्रियाओ द्वारा आव्यात्मिक शक्तियों की 
प्राप्ति करना, परम तत्त्व का ज्ञान प्राप्त करना (जिसे ब्रह्मा, विष्णु, शिव या देवी के नाम से पुकारा जाता है ) 
तथा मोक्ष की प्राप्ति करना। प्रस्तुत लेखक यह जानता हे कि उपर्युक्त बहुत-सी बातो का आधार तथा 
कुछ तस्त्र-प्रन्थो मे उल्लिखित जादु-ठोना का आरम्भ या स्रोत, बहुत कम मात्रा में ही, ऋग्वेद, अथर्ववेद, साम- 
विघान ब्राह्मण एवं अन्य वैदिक ग्रन्थो मे पाया जाता है । भले ही प्रस्तुत लेखक को, जिसने बहुत-से तन्‍त्रो 
एवं पतजलि के योगसूत्र को भाष्य एवं टीकाओ के साथ गम्भीरता एवं सावधानी के साथ पढ़ा हे, कोई रहस्य- 
वादी अनू मृति नही हुई है, किन्तु यह लेखक यह मानने को सन्नद्ध नही हे कि पैगम्वरो, सन्‍्तों, केवियो आदि 
को रहस्यवादी दर्शन एवं अनूभव नही प्राप्त हुए थे। मानव की माचस |श्वितयाँ विशद्‌ एवं अज्ञात हैं। यह वात 
ठीक है कि कुछ तान्त्रिक ग्रन्थों ने सामान्य सामाजिक जीवन के नियमों एवं परम्पराओं (समाजधर्म) मे 
अन्तर प्रकट किया है, किन्तु तान्त्रिक पूजा के विचित्र स्वरूपों में, जिनमे जंब तक वह चलती रहती है, 
जाति एवं लिग का विभेद नही खडा किया जाता । यह बात भी ठीक है कि तसन्‍्त्र-अन्धो ने स्त्रियों को 
पुरुषों के समान माना और उन्हे उच्च स्थिति प्रदान की , इतना ही नही, उन्होंने समी के लिए देवी की प्रजा को 
प्रतिष्ठित कर बैष्णवों , शैवों एवं अन्य छोगो को एक-दूसरे के विरोध में जाने एवं विवाद से बचाने के 
लिए एक ही मज्च स्थापित किया। किन्तु इस विषय में अधिक सफलता नही प्राप्त हो सकी और वेष्णव 


तान्त्रिक सिद्धान्त एव धर्मशास्त्र ७ 


एव शैव आपस में लडते-झगडते चले गये ओर स्वय तान्त्रिक पाँच वर्गों में बट गये, यथा--शजैव, शाक्‍त, वैष्णव, 
सौर एवं भाणपत्य | आगे चलकर स्वय तान्तविकों के बीच कादिमत, हादिमत आदि सिद्धान्त परस्पर विरोबी रूप 
पकडते गये। 
जिन बातो मे तान्त्रिक ग्रन्थ सस्कृत के अन्य धार्मिक ग्रन्थों से भिन्न है वे ये है -->अलौकिक अथवा 
अदभृत शक्तियों की उपलब्धियों का प्रतिवचन <”, तान्त्रिक साधना द्वारा बहुत ही जीघ्रा परम तत्त्व की 
अनुभूति प्राप्त करना (देखिए प्रिसिपल्स आव तन्त्र, भूमिका, पृ० १४), वाडहछ्छित फलो की प्राप्ति के लिए 
पचमकारो द्वारा देवी की पूजा पर बरढू देता (महानिर्वाण० ५१२०, 'पचतत्त्व विहीवाया पूजाया न फलोद्मव' 
एवं मन्त्रो, बीजो (ऐसे अक्षर जिनका अर्थ सामान्य लोग नहीं समझते ), न्यासो, मुद्राओ, चक्को, यन्त्रों तथा अन्य 
ऐसी बातो को, लक्ष्य की प्राप्ति के लिए, महत्ता देना । तत्त्रवाद की भर्त्सवा के मूल में हे उसका मण्य, मास, 
मैथुन आदि पर बल देना, जिनके द्वारा देवी की पूजा अति प्रभावशाली मानी जाती हे, उसकी भर्त्सना 
का अन्य कारण है वह सिद्धान्त कि केवल मन्त्र या भमनन्‍त्रों के पाठ से मद्य, मास तथा अन्य तत्त्व जुद्व 
हो जाते है, देवी को समपित कर देने से तथा उत्त पर ध्यान करने से वे ग्रहण करने योग्य हो जाते है, जबकि 
उसी सॉँस में यह बाव भी कही जाती है कि मद्य एवं मास का ग्रहण विना इस कृत्य के पापमय हे। ये वाते 
उन लोगो को जो कौल नही है, विरोध मे खडा करती है। बहुधा लोग यह समझते है कि तन्त्र की शिक्षा सामान्य 
लोगो को भ्रष्ट कर देने वाली है और उसमे कपट एवं छल की वास (गन्ध) आती है । 
कूछ तत्त्रो नें ऐसी वाते कही है जो अतान्त्रको को उच्छ खलतापूर्ण जेचती हे । कौलावलिनिर्णय 
(४११५) में आया है--शाकक्‍तों के हित में सुख एवं मोक्ष के लिए पॉचवे तत्व (मैथुन) से बढ़कर कोई अन्य 
तत्व नही है, केवल पॉँचवे तत्त्व (के अभ्यास) से साधक सिद्ध हो जाता है। यदि वह केवल 
पहले (अर्थात्‌ मद्य) का सेवन करता हे तो वह भैरव होता है, यदि वह दूसरे (अर्थात्‌ मास) का सेवन 
करता है तो ब्नह्मा होता है, तीसरे (मत्स्य) से महाभरव होता है, चौथे (मुद्रा) से वह साधको से श्रेष्ठ होता 
है'। इसी तन्त्र ने, आगे पुन कहा है--'सभी स्त्रियाँ (शाक्त) साधक के सभोग के योग्य होती है, केवल गरु 
की पत्नी एव उन शाक्‍्तो की, जो वीर अवस्था को भ्राप्त हो गये रहते है, पत्तियों को छोड कर ,--किन्तु जो लोग 


८४५ सर जॉन बुड़ौफ (प्रिसिपुल्स आव तनत्र, भाग २, भूमिका, पु० १२-१४ ) का कथन हे कि 


तान्न्रिक 
प्रन्थ अन्य धार्मिक ग्रन्थो से एक विषय में विभिन्न हे और वह हे इसके कृत्य के विभिन्न अग, यथा---भन्त्र, बीज, 
मुद्राएँ, यन्त्र, भूतशुद्धि, और केवल इन्ही बातो के कारण किसी ग्रन्थ को तान्च्रिक ग्रस् 


हे न्‍ पे नथ कहा गया ॥ और देखिए 
ई० ए० पेयने कृत शाक्तज' (पु० १३७) जहाँ ऐसा ही सत प्रकाशित किया गया है। सर जॉन बड़ौफ हे शगिने 
के ग्रन्थ की समीक्षा (जे० आर० ए० एस्‌०, १६२५, पूृ० ३८७) करते हुए स्वय माना हे कि शाक्त कृत्य की 
विद्येषता हे इसका मन्त्र, इन्द्र-जाल सम्बन्धी इसके अश 


ओर इसका वह भाग जो गुप्त रहता है 
जहाँ योग होता हे चहाँ भोग नहीं होता, किन्तु श्ञाक्त सिद्धान्त मे व्यक्ति योग एवं भोग दोनो कौ 


सकता है और यही उस सिद्धान्त की स्पष्ट एवं गहन विशेषता हे। यहाँ तक कि बौद्ध चजयान तन्‍्त्रो ने बोधि 
(देखिये गुहयसमाज०, पृ० १५४, साधनमाला, १, पृ० २९५ एवं २, पृ० ४२९ एवं ज्ञानसिद्धि १४ ने 

समाल्डा सर्वेसक्तल्पवजिता । ते स्पृशन्ति परा बोधि जन्मनीहेव साधक्ता ॥ ) की प्राप्ति को परभ लय हक 
है देश्य माना 


” सासान्यत 
उपलब्धि कर 


रद धर्मशास्त्र का इतिहास 


अद्गेतावस्था को पहुँचे रहते है उनके लिए कोई नियन्त्रण नही हे ओर न कोई व्यवस्वा है ॥ पवित्र के लिए सभी 
कुछ पवित्र हे। केवल वासना ही दूषण के योग्य हे *९ । इसी संदर्भ में उम्र ग्रन्थ से तिवम विहद्ध एवं कदा- 
चारमय सभोग के विषय में कुछ ऐसे तुच्छ एवं अच्लील तर्क उपस्थित किये हे जिल्‍्हें हम गहाँ नहीं छिस 
सकते । इस प्रकार के वक्‍तव्यो के लिए अन्य तन्त्र भी कुरयात ह॑ । उदाहरणार्थ, कालीविशासतन्त (१०२०-२१) 
ने शाक्‍्त मकत को परनारी के साथ स भोग की अनुमति दी हे, किन्तु ऐसी व्यवस्था दी है कि वीर्यपात न होने 
पाये, उसने दृढता के साथ यह कहा है कि यदि साधक्र ऐसा कर पाता हे तो वह स्वसिद्धीश्वर हो जाता 
हे। बडे आब्चय की वात तो यह है कि इस गनन्‍्थ के लेसक ने ऐसी उठज्जास्पद बात शाफर द्वारा पार्वती से कह- 
लायी हे। मद्य के विषय में उस ग्रन्य में आया हे--जिस प्रकार वेदिक यज्ञों मे ब्राह्मणों के छिए सोमपान 
का विधान हूं, उसी प्रकार, (कोल बर्म के जाचार के अनुसार) उचित कालो में मय सेवन फरना चाहिए। 
क्योकि इससे भोग एव भोक्ष दोनों प्राप्त होते ह, केवछ उनके लिए मद्य सेवन निपिद्व हे जो फलार्थी एवं 
अहकारी है, किन्तु जो जहकार रहित ह॑ उनके लिए न तो निपेष ओर न विधि । जो छोग भरेपाश निर्मु्त 
(अन्तर करने के पादश से रहित) ह उन्हे मन्नार्य के स्मरण एवं मन को स्थिर रखने के छिए मदयानत करना 
चाहिए, फिन्तु जो व्यक्ति केवल सूस के ए मद्य तथा जन्य तत्त्वों का सेवन का हे वह पातकी है!। 
इस प्रकार के वक्‍तव्यो से सम्गज अतज्य दूषित हो गया होगा आर यदि तन्‍त्रो के विरोध में बाते कही जाती 
रही हं तो वे ठीक ही यी। यदि कभी किसी एक व्यक्ति ने अलौफ़िक शक्तियाँ प्राप्त जी कर ठी आर 
आध्यात्मिक रूप से पर्याप्त ऊपर उठ गया तो सेकडो ऐसे पथश्नष्ट, छठी, कपटी, कदाचारी एवं व्यभिचारी 
व्यक्ति रहे होगे जिन्होंने अबोष छोगो, विजेषत नारियों जो पथम्नष्ट कर दिया होगा। 

बहुत थोडे-से पुराणों, यथा--देवीपुराण, कालिका, देवीमहात्म्य ( मार्कण्डेयपुराण में ) ने ही देवी- 
पूजा में मद्य, मास एवं मत्स्य ऐसे कुत्मित मकारो के प्रयोग की चर्चा की हे। छठी एवं सातवी झती के 
उपरान्त पुराणों ने ज्ञाक्तो एवं तान्त्रको की [विशिष्ट कृत्य-सस्कार-सम्बन्धी विशेषताओं का समावेश करना 
आरम्म कर दिया । अपराक॑ ने देवीपुराण <*? से उद्दरण देकर स्थापक (जो देवी प्रतिष्ठा सम्पादन करता हे) 


मद अयात सम्रवक्ष्यासि पञचतत्पविनिर्णयम्‌। पञ्चमात्तु पर नास्ति शाकतावा सुखमोक्षयों । केवले 
पञ्चम रेव सि्यो भवति साधक । केवलेनाथयोगेस साधको भेरवों भगेत्‌ । आदि-आदि, कोरावलीनिर्णय ४।१५-१६, 
गुरवीरवषुस्त्यकत्वा रम्या सर्वास्च योपित । एता वर्ज्या प्रयत्नेन सन्दिग्धाना च स्वदा ॥ जअद्वेतराना च कुत्रापि 
निषेधों नेंव विधते।. अत एय यदा यस्य वासना कुत्सिता भवेत्‌। तदा दोणाय भवति नान्‍्यया टृूषण यबचित्‌।। 
क्ोलावलीनिर्णय झा२२१-२२९, २२६, पवित्र सकल चेव वासना कुत्सिता भवेत्‌। वही, (१७१७०) । दीक्षित 
परनारीय यदि सेथुनमाचरेत । न दिनदो पातन कार्य कृते च ब्रह्महा भतेत्‌ ॥ यदि न प्रपतेद्‌ बिन्दु परगारीष पार्वति। 
सर्वेस्िद्धीब्वरो भूत्वा विहरेद्‌ भूमिमण्डले।। कालीविलासतन्त्र (१०२०-२१)। 

८७ यदपि देवीपुराणे--वामदक्षिणवेत्ता यो मातुवेदार्थयारग । ,स भवेत्स्थापक श्रेष्ठो देवीन।-मातरा 
(तुका ?) सु च। पज्चराज्ञार्थकुशलो सातृतन्त्रविशारद | आदि--अपराके० (पृ० १६), इसके उपरात्त पुर 
सत्स्य (२६५११-५) से स्थायक के गुणो के विषय से उद्धरण आया हे जिसमे वाम, दक्षिण एवं तन्‍्त्र को ओर 
कोई सकेत नही हे। यह सब भागवत से लिये गये अन्य उद्धरण यह बताते हे कि सत्स्य का प्रणयन देवीपुराण 
एवं भागवतपुराण से कई दतियो पूर्व हो चुका था। 


वान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र डट् 


की अहैताओ का उल्लेख किया है, यथा--उसे देवी एवं माताओं की श्रत्तिमाओं का सर्वश्रेष्ठ स्थापक होना चाहिए, 
उसे पूजा के बाघ (विरोधी) एवं दक्षिणमार्गो का ज्ञान होना चाहिए, उसे मातृसम्बन्धी वेद का पूर्ण ज्ञान होना 
चाहिए, उसे पचरात्रार्थों में प्रवीण होना चाहिए और मातृ-तन्त्रो का विधारद होना चाहिए। कालिकापुरात 
के कई अध्यायों (५४) में मन्त्रो, कवचो, मुद्राओ, न्यासो आदि का उल्लेख है । भागवत्तपुराण एवं. अग्वि० 
(३७२३४) << भे स्पष्टत आया हे कि देवताओं एवं विष्णु की पूजा तीन प्रकार की होती हे--चबैदिकी 
त्तान्त्रिकी एव सिश्च, जिनमे प्रथम एबं तृतीय तीन उच्च वर्णों के लिए एवं द्वितीय शूद्रों के छिए है। भागवत- 
पुराण (११३४७ एवं ४६) ने तन्त्रो में उल्लिखित केशव-पूजा को उसके लिए व्यवस्थित माता हे जो 
हृदय की ग्रन्थि (गॉठ या क्लेश) दूर कर देता चाहता है “१। इसने भी बैंदिकी एवं तान्तिकी दीक्षा 
(११११३७) का उल्लेख किया हे ओर वास्तविक विधियों यथा--विप्णु के अग्रो, उपायो, जायुयों एवं अल- 
करणो की ओर निर्देश किया है १? । कुछ पुराणों एवं भव्यकाढीत चिवन्धों ने तान्तिको के मंत्रों, जप, 
न्यास, मण्डल, चक्र, यन्त्र तथा अन्य समान वातों का उपयोग फ्रिया हे। उदाहरणों द्वारा इसे हम आगे 
उल्लिखित करेगे। १६ उपचारो ऐसे सरहू एवं सामान्य विपय में वर्षत्ियाकोमदी (पृ० १५६) एवं 
एकादशीतत्व ने प्रपचसारतस्त्र (६॥४ १-४२) से उद्धरण छिया है। 
पुराणो एवं कुछ स्मृतियों ने सभी उद्देग्यो की पूर्ति के लिए ५, ६, ८, ११, १३ एवं अधिक 
अक्षरों के मन्त्रों की व्यवस्था की है। कुछ मन्त्र चीचे पावटिप्पणी में दिये जा रहे हे ११। मेबातिथि था 


८८ चेदिकस्तान्त्रिकों सिश्रो विष्णोवें त्रिविधो मल । चयाणामीप्सितेनेकविधिना हरिमर्चेयेत्‌ ।॥ अग्नि० 
(३७५३४) । 

उद्दे थ आई हृदयग्रत्थि निजिहीर्य परए्मन । विधिनोपचरेद्‌ देव तन्त्रोक्तेन च फेशव््‌)) रूच्धानुग्रह 
आचार्यात्तेन सन्दर्शितागम । पिंए्ण विशोध्य सन्यासकछुतरक्षोर्चयेड्डरिम्‌ ॥॥ भागवत (११॥३॥४७ एवं ४७) यहाँ 
पर 'पिष्डश्योधन! महानिर्दाणतत्त (५४३-१०५) ऐसे तल्त्रो में व्यवस्थित 'भूतशुद्धि! की ओर निर्देश करता है 
जो पूजाप्रकाश (पु० १९६-१३३) ऐसे पदचचात्कालीन नध्यकालीन से भी आ गया है। न्यास भी दुष्टता से रक्षा 
करने के लिए उल्लिखित है। 


मे० तास्त्रिका परिचर्याया केबलस्थ श्रिय पते । अगोपागायुधाकल्प कल्पयस्ति यथेव हि। भागवत (१श- 
११४२)। 


दे१ देखिये शारदातिलक (१७३१) जहाँ ५ या इसले अधिक अक्षरों के भन्‍्त्रों का उल्लेख है । एक 
पञ्चाक्षर सन्‍्त्र हे नम शिवाय (लिगपुराण १८५४), यही छह अक्षरों वाह्य मन्त्र हो जाता है जब ओम! पहुले 
लगा दिया है। छह अक्षरों दाले अन्य मन्त्र हे ओ नमो विष्णवे (वृद्धहस्रीतस्पृति ६२३), ओ नमो हराथ (हेमाद्रि, 
न्नत, भाग १, पृ० २२७), श्रीरामरामरामेति । खल्बोल्काय मस” आदित्य का मस्त्र हे (हेमाएद्रि हरा भविव्यपुराण 
से उद्घुत, देजिये श्रत, २५० २२१) । कर्पतर (श्रत, दे एवं १४६) ने भी इसको उद्धृत किया है।और च० 
१८४ पर निम्वसप्तसी से इसे सुलूसन्‍्न कहा हे, जिसका वर्णन भविष्य, ॥ 


। ल है न्राह्मपर्व (अव्याय २१५ एव २१६ ) से लिया 
गया हे। आठ अक्षरों बाके सन्‍्त्र ये है--ओ नमो नारायणाय (नारदयुराण ११ शिरेप-रेडे, ब्रह्मपुराण ६०२४ 


दराहवु० १२०७) ओ नमो बासुदेवाय (देखानसस्मातंतूत्र ४१२, नरासहपु० ६३७, अपराक हारा या 
मत्त्य पु० १०१४, स्मृतिचन्द्रिका हारा मूलमन्त्र के रूप से उद्वृत, १, पू० १८२), १२ अक्षरों बाला ण् हक 
हि पु 
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मन्‌ का कथन है कि मन्त्रं शब्द का प्रमुव अर्य हे ऋग्वेद, सजुर्वेद एवं सामवेद का कोई अज, जिसे वे छोग, 
जिन्होने वेदाव्ययन कर लिया हे, वैसा मानते हं ओर “अस्तये स्वाहा” ऐसी अभिव्यक्तियाँ, जो वबैश्वदेव' आदि 
कृत्य में होती हैं, केवल ग़रोण अर्थ मे, मन्त्र के रूप मे, स्तुति के लिए प्रयुवत होती हैं. (मेवातिथि, मनु 
३।१२१) । वैदिक धारणा ऐसी रही है कि मन्त्र म महान्‌ गक्ति होती है और उसका पाठ वाछित फल के छिए 
शुद्ध रूप मे ही होता चाहिए । जब मन्त्र का पाठ अथुद्ध होता हे अर्थात्‌ जब उच्चारण एवं अक्षर अशजुद्ध होता 
है या उसका उपयोग अयुकत होता हे तो वह शब्द के रूप में वद्च हो जाता हे और यजमान को नप्द 
कर देता हे (तैं० स० २४१२१ एवं शतपथब्रा० १६।३।८-१६) । वैदिक मन्त्र चार प्रकार के है, यथा 
ऋक (जो मात्रिक होता हे), यजुष्‌ (जो मात्रिक नही भी हो सकता है, किन्तु वाक्य अवश्य होता है), साम (जो 
गाया जाता हे) एवं निगद (अर्थात्‌ प्रेप जिसका अर्थ हे ऐसे शब्द जो एक व्यक्ति द्वारा दूसरे को कोई 
कर्म करने के लिए सम्बोधित होते हे, यथा 'खुच सम्मृद्धि , प्रोभनीरासादय' ) । निगठ स्वस्थ से यजु ही होते 
है। किन्तु उनमे मूछ यजू से अन्तर यह होता हे कि वे उच्च स्वर से पढे जाते हूं, फिन्चू यजु सामान्यत 
घीमे स्वर से कहे जाते हैं। सबसे अविक पवित्र मन्त्र हे गायत्री (ऋ० ३।६२।१०)। अथर्ववेद ने इसे वेदमाता 
(१६।७१।१) कहा है। बृहदारण्यकोपनिपद्‌ (५१४) में गायत्नी की बडी सुन्दर प्रशस्ति गायी ययी है । ओ' 
पवित्र अक्षर हे, ब्रह्म का प्रतीक है और तन्त्र भापा मे बीज कहा जा सकता है । ओ', 'फदट' एवं वषट्‌' ऐसे 
थोडे-से वैदिक अक्षर है जिनका कोई अर्थ नही है किन्तु वे तन्त्र-मापा में बीज-मन्त्र है। एक बीज निघण्टु (बीज 
मन्त्रो का कोश) है, जो तान्त्रिक टेक्‍्ट्स' (जिल्द १, पृ० २८-२४) मे मुद्रित हे, ओर जिसमे “ही, श्री, की, 
हु, फट्‌' ऐसे बीज दिये हुए है और उनके प्रतीकों का उत्लेख हे। ऐतरेयब्राह्मण (३४) ) में यह लगभग बारह 
बार कहा गया है, यथा--“जब थह रूपसमृद्ध (रूप मे परियूर्ण) होता है तो यज्ञ की पूर्णता हे अथीत्‌ 
जब सम्पादित होते हुए यज्ञ की ओर ऋक्‌ मन्त्र सीधे ढग से सकेत करता है (एतह्े यज्ञस्थ समृद्ध यद्वूप- 
समुद्ध यत्कर्म क्रियमाण मृगभिवदति )। लनिरुकत (१।१५-१६) ने कौत्स के इस मत पर कि मन्‍्त्रो का कोई 
अर्थ नही हे (अर्थात्‌ वे उद्देग्यहीन हे, उनका कोई उपयोग नही है), एक लम्बा निरूपण उपस्थित किया है। 
इसी प्रकार का एक रूम्बा विवाद पूर्वमीमासासूत्र (१। २३१) में भी हे । जैमिनी का कथन हे कि वेद मे 
प्रयुकत शब्दों के अर्थ एवं छोगो द्वारा प्रयुक्त शब्दों के अर्थ मे कोई अन्तर नहीं है और घवर ने अपने 
भाष्य (पू० मी० सू० १।९३२) में इतना जोड दिया है कि मन्त्रो का यज्ञो में प्रयोग केवछ अर्थ को प्रकट 
करने के लिए ही होता हे । बेदिक मन्त्र क्या हे, यह बताना कठिन है, और जैसा कि शवर ने कहा है, यह 
सामान्यत समझा जाता हैं कि वे इलोक या वचन मन्त्र है जिन्हे विद्वान छोग वैसा मानते हं। सम्पूर्ण 
वेद पॉच वर्गों से विभक्‍त हे-विधि (आज्ञा देने वाले वचन, यथा---अग्निहोत्र जुहुयात्‌”), सन्ज, नामधेय 
(नाम, यया-उद्मिदा यजते” मे उद्भिद्‌” एवं वविश्वजिता यजतै” मे 'विज्वजित्‌' ऐसे नाम), निषेध (यथा-“नानृत 
वदेत्‌” अर्थात्‌ झूठ नही बोलना चाहिए) एवं अर्थवाद (व्यारयात्मक या प्रशसात्मकः बचन, यथा-वायु एक 
देवता हू, जो सबसे अधिक तेज चलते हु) । निरुकत (१॥२०) मे प्राचीन मत का उल्लेख हे कि ऋषियों 


यह हे--ओ नमो भगवते वासुदेवाय (नारदपु० १३१६।३८-३४, नर्रासहपु० ७४३), तेरह अक्षरों का एक मस्त 
यह हे-- भीरएमजयरामजयजयरामेति', १६ अक्षरों का एक मन्त्र ये हे--गोपीजनवल्लभचरण शरण प्र! (नारद 
पु०२।५८।४४) एवं हीं गोरि रुद्रदयिते योगेब्वरि हु फट्‌ स्वाहा! (शारदातिलक दो) । 
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को बम का प्रशात्मक प्रत्यक्षीकरण था और उन लोगो ने अपने पश्चात्‌ आने वालो को जिन्हें धर्म की प्रज्ञात्मक 
अनुभूति नही थी उन मन्‍्त्रो का प्रेषण मोखिक शिक्षा हारा किया । ऋटवेदीय काल सर भी ऐसा समझा 
जाता था कि मत्त्रों एव स्तोत्रो से आहूत होकर देवता यज्ञों मे आयेंगे ओर स्लो एवं स्तोत्रो के पाठकाी को 
रक्षा, वीरपुत्र, पशु, धन-सम्पत्ति , विजय एवं सभी प्रकार की वस्तुएं प्रदान करेंगे (देसिए क्‌० ११०२११-५, 
२२४-१५-१६, २२५१२, ३२३३१।१४, ढ॥२०७, ६]७२४६, १०।७८।८, 4ल ३०४१ ) | हर कह रे बहुत 
पहले देख ली है कि पुराणों ने बहुत-से धार्मिक छृत्यो के लिए स्वश्न अपने मन्त्र प्रणीत फ़िये ये जो महत्त्व- 
पूर्ण हैं और निरथेक नही है। 
मच्त तन्त्रशास्त्र के हृदय एवं अन्तर्भाग कहे जाते हैं, इसी से कभी-कभी तस्वशास्त्र को मन्त्रशास्त्र 
भी कहा जाता है। प्रपचसार एवं जारदातिलक ऐसे तान्त्रिक ग्रन्थों में जो सिद्धान्त हे, उसे सक्षेप मे इस 
प्रकार रखा जा सकता है --मानव शरीर में दस नाडियों हे, जिनमे प्रमुख तीन है, यथा-इडा (वायी ओर, वाये 
अण्डकोपष से छेकर बायी नासिका तक), सुषुस्ना (शरीर के मध्य में रीढ़ की ताडी में) एवं पिगला (दाहिनी 
ओर, दाहिने अण्डकोष से लेकर दाहिनी नासिका तक) । कुण्डलिती सर्प की भाँति कुण्डली मार कर मूलाघार- 
चक्र में सोती रहती है। यह शब्दब्रह्म का रूप है। देवी (शक्ति) कुण्डलिनी का रूप घारण करती हे, सभी 
देवता देवी मे तिवास करते है और सभी मच्च उसके रूप है (शारदातिलक १॥५५-५७) | यह हमने देख 
लिया है कि ज्योति के सम्पर्क मे आ जाने पर किस प्रकार शक्ति चेत्तन हो उठती है ओर उसमे सृष्टि 
था रचना करने की इच्छा उत्पन्न होती है और तब वह घवनीमृत हो जाती है और बिन्दु के रूप मे प्रकट 
होती है। काल के कारणत्व के द्वारा बिन्दु तीन भाग में बेँट जाता है, यथा-बीज, सुक्ष्म (अर्थात्‌ नाद, जो बीज 
बिन्दु है) एवं पर (अर्थात्‌ वह बिन्दु जो क्रिया विन्दु है)। यह अन्तिम, अव्यक्त स्वर के स्वन्नाव वाला हे 
और ऋषियो द्वारा शब्दब्रह्म कहा जाता है (शारदातिकक १॥११-१३, प्रपचसार १४१) । झब्दव्रह्म सभी 
पदार्थों भे चेतना के रूप में विद्यमान रहता है, यह कुण्डलिती के रूप में सभी जीवित मानवों की देह से 
स्थित रहता हे और तब गद्य-पद्म आदि के अक्षरों के रूप में प्रकट होता है और वायु द्वारा कण्ठ, ताल, 
दत्तो आदि में पहुँचता है। इस प्रकार से उत्तन्न स्वर अक्षर कहे जाते है ओर जब वे लिखे जाते हे तो 
चर्ण (वर्णमाला के अक्षर, मातृका, जो अ से लेकर क्ष तक ५० है) कहे जाते है। मूलाघारचक्र से उठते हुए 
स्वर की उत्पत्ति की उत्तेजना 'परा!' (बाक्‌) कहीं जाती हे, और जब यह स्वाधिष्ठानचक्र से पहुँचती 
है तो पद्यन्तो, हृदय में पहुँचती है तो सध्यमा तथा मुख में पहुँचती हे तो बैखरी कही जाती है। अक्षर 
एव वर्ण दोनो कुण्डलिती ही ह जो क्रम से वाणी मे स्फुट एवं लिखावट मे दृश्य या चक्षुआहय होते हे। सभी 
मन्‍्त्र (कुछ छोगो के मत्त से वे & करोड है) वर्णमाछा के वर्णों से विकसित हुए है और तासन्बिक लोग 
वर्णो को जीवित (चेतन) स्वर-शक्तियाँ मानते हे। छी, श्री, क्री के समान बीजमन्त्र ही देवता के रूप को 
दृश्य बनाते है (महानिर्वाणतन्‍्त्र ५५१८-१६) । मन्त्रो को साजत्र अक्षर या शब्द या भाषा समझना 
है। थे विभिन्न रूप घारण करते हे, यथा--बीजमत्त्र, कबच , हृदय आदि । ही (जिशुवनेश्वरी या 
का प्रतिनिधित्व करने वाला) | श्ली (लक्ष्मी का प्रतिनिधित्व करने वाला) 
वाला ) के समान दीजमस्च सम्भवत भाषा नही कहे जा सकते, दयोकि उनसे लोगो के समक्ष कोई अ्थे नही 
प्रकट हो पाता। ये देवता (साथक या पूजक के इष्टदेवता) हं, जो गुणी गुरु द्वारा दीक्षा के समय साधक के 
दिये जाते है। केवल पुस्तकों से उन्हे पढ छेने से कोई लाम नही होता। तल्त्र-ग्रन्थों के अनुसार भन्‍्त्र 
स्वर-देह है जो मनन के मूछ तान्त्रिक द्रष्ठा की व्यक्तिता से निसृत स्वरूस्फ्रणों से चिद्ध 
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ऋषि द्वारा प्रदत्त-शक्ति के अमोघ भण्डार से युक्त होती है। शिष्य मे उस शक्ति को जगाने एक मन्त्र के पूण प्रभाव 
की प्राप्ति के लिए गुरु का स्पर्श एव साधक (शिप्य) की कल्पना और उसकी इच्छा-शक्ति की सलूग्गता आवश्यक 
हे। अक्षरों द्वारा उत्तन्न स्वर शिवशक्ति अर्थात्‌ शब्दब्रह्म के रूप हैं। इसी अन्तिम से सम्पूर्ण विश्व स्वरो (शब्द) 
एव पदार्थों (अर्थ) के रूप मे, जिसे स्वर या शब्द वोषित करते हू, अग्रसर होता हे। देवता, मन्त्र एवं गुरु साधना 
के लिए (वह विधि, जो सिद्धि की ओर ले जाती है, जैसा कि तान्त्रिक ग्रन्थों में उल्लिखित ह) आवश्यक हु, साधक 
(शिप्य) को अपने मन में यही विचारते रहना होता हे कि ये तीनो अभिन्न ह। मन्त्र स्तुति या प्राथना नहों हे। 
प्रार्थंता में व्यक्ति किन्ही शब्दों का प्रयोग कर सकता हे, किन्तु मन्त्र मे निद्दिचत अक्षरों का विधान होता हे, इन्हीं 
अक्षरों द्वारा शक्ति साधक के समक्ष अपनी अभिव्यक्ति करती है । मन्त्र ऐसे शब्दो के रूप में हो सकता हे जिनका 
स्पष्ट अर्थ होता हं या ऐसे अक्षरों से बना हो सकता है जो एक क्रम में व्यवस्थित होते ह और >दीक्षित व्यक्ति 
के समक्ष कुछ भी अर्थ नही रखते। इस शास्त्र के कुछ ग्रन्थो मे यह स्वीकार किया गया है कि विचार मे सर्जना 
शक्ति है ओर प्रत्येक व्यक्ति शिव हे और अपने को वह जितना ही शजिव के अनुरूप पाता जाता हे उत्तना ही वह 
उच्चतर स्तरों मे पहुँचता जाता हे । विचार वास्तविक है, उदार विचार अपना कल्याण करेंगे ओर उनका भी भला 
करेगे जो हमारे चतुदिक्‌ रहते हे, अन्य लोगों के दुप्ट विचार एव काक्षाएँ हमे क्लेश में डाल सफती हं। 
तान्त्रिक ग्रन्थों के अपने मन्त्र हे ओर वे वेदिक मन्त्रों का भी प्रयोग करते है। उदाहरणार्थ, जातवेदसे 
सुनवाम' (ऋ० १॥६४।१) जो अग्नि को सम्बोधित हे, दुर्गा के आह्वान के लिए प्रयुक्त हुआ हे, 'तरियम्बक यजा- 
महे' (ऋ० ७।५६।१२) जो रुद्र को सम्बोधित है, तन्त्र-ग्रन्थों मे मृत्युजयमन्त्र या मृत-सजीविनीमन्त्र हे और 
मत को शुद्ध करने के लिए महानिर्वाण ० (८।२४३) मे व्यवस्थित है। इसी प्रकार गायत्री मन्त्र (चऋट० ३।६२।१० ) 
को तान्त्रिको ने अपना लिया हे । देखिए शारदातिलुक (२१।१--८ एवं १६), प्रपऊचसार (जिसका ३० वा अध्याय 
ओ', व्याहृतियो' तथा गायत्री एव गायत्री-साधन के शब्दो की व्यारया से ही भरा पडा ह)। महानिर्वाण ने व्यवस्था 
दी हे कि वैदिकी सन्ध्या के सम्पादन के उपरान्त तान्त्रिकी सन्‍्ब्या की जानी चाहिए। तान्तिकी ग्रायत्री यह है-- 
आद्यानीविद्यहे, परमेश्वय वीमहि, तन्‍त काछी प्रचोदयात्‌ । (महानिर्वाण ५।६२-६३ ) । शूद्र तान्त्रिक भी इसे 
प्रयोग मे ला सकते थे, किन्तु वेदिक गायत्री का प्रयोग क्रम से ओ' “श्री” एवं ऐ' के साथ तीनो वर्णो के छोग करते 
थे। गुरु, मन्त्र एव देवता की महत्ता यो उल्लिखित हे--जो गुरु को केवल मनुप्य मानता हे, मन्त्र को मात्र अक्षर 
समझता हे तथा प्रतिमा को केवल पत्थर समझता हे वह नरक में पडता हे १*। रुद्रयामल मे आया हे---यदि शिव 
ऋद्ध हो जाते ह॑ तो, गुरु (शिष्य की) रक्षा करता हे, किन्तु जब गुरु क्ुद्ध हो जाता हे, कोई नही (शिप्य को) 
बचाता ।' 
परशरामकल्पसत्र, ज्ञानार्णवतन्त्र, शारदातिकक तथा अविकाशत सभी तलन्‍्त्र-प्रन्यों का कथन हे कि मन्त्रो 
से आइचर्यंजनक एब अलोकिक झवितयाँ होती ह। तन्त्रानुयायी अपने गुरु की शाखा के परम्परागत आचारो को विश्वास 
के साथ मानता है तो उसे सभी शक्तियाँ प्राप्त हो जाती हे । मन्‍्त्रों के द्वारा वाब्छछित फलों की प्राप्ति हो जाती 
है। तन्त्रशास्त्र की प्रामाणिकता प्रमुखतया झास्त्रानुयायियों के विश्वास पर निर्मेर रहती है। साधक को ऐसा अनुमव 


8२ गरौमनप्य बुद्धि च मन्ते चाक्षरबुद्धिकम्‌। प्रतिमासू शिलार्बुद्धि कुर्वाणो नरक ब्रजते ।। कुछार्णव० (११- 
४५), कोलावलीनिणय (१०१२-१३), र्रयामऊ (२६४)मे आया हे--गुर पिता गुरुमता गुरुदेंत्रों गुरगंति । 
शिव रुप्टे गरुस्ताता गरी उप्टे न कक्चन। ४ जोर देसिये कुलार्णव० (१ २४ढे, यहाँ गुरुदेंवो महेबबर ” पाठ आया हे) । 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं घर्मशास्त्र भ्३ 


करना चाहिए कि गुरु, मन्त्र, देवता, उसको आत्मा, मन एव प्राणोच्छूवास सभी एक है, तभी वह परमात्मा का ज्ञान 
प्राप्त कर सकेगा। कुछ तान्विक ग्रन्थों में मन्त्रों की प्रशसा जतिशयोव्तिपूर्ण हग से की गयी हे, विद्ेपत श्रीविद्यामस्त 
की प्रभूत महत्ता गायी गयी हे, यथा, ज्ञानाणेव का कथन हे---करोडो वाजपेय एवं सहल्नो जश्वमेघ फल में श्ीविद्या 
के उच्चारण मात्र के बराबर नही हो सकते, इसी प्रकार करोडो कपिला गायो का दान भी श्रीविद्या के एक उच्चारण 
के समान नही है (२४ वॉ पटल, इलोक ७४-७६) । देसिए अग्नि-पुराण (१२५।५१-५५) जहाँ शत्रु को मारने के 
लिए मन्त्रो के प्रयोग की वात हे, अध्याय १३४ एवं १३५मे चैलोक्यविजबविद्या एवं सग्रामविजयविद्या का उल्लेख हे । 
तन्‍्त्रो मे असस्य मन्त्रों का उल्लेख हं जो एक मन्त्र के विभिन्न रूपो को विभिन्न ढगो से व्यवस्थित करके 
बनाये गये है। देखिए महानिर्वाण० (५।१०-१३), जहाँ 'ही श्री क्री परमेश्वरि स्वाहा' नामक १० अक्षरों के 
सस्त्र को कुछ शब्दों के मेल तथा 'कालिके' लगा कर १२ मस्त्रो के रूप मे रुस दिया गया हं। इस ग्रन्थ में ऐसा 
उल्लेख हुआ है कि करोडो मन्त्र है और तन्‍त्रो मे जितने मन्त्र हे वे सभी महादेवी के मन्त्र है (महानिर्वाण० ५॥१८-१६)। 
“मन्त्र! शब्द मन्‌' (सोचना) एबं ब्रें या त्रा' से निष्पन्न हुआ हे। यास्क के मिस्कत (७॥१२) मे यह केवल 
'मन्‌' से निकला कहा गया हे। कुलछार्णव का कथन है कि मन्‍्च इसीलिए पुकारा जाता'ह क्योकि यह सभी प्रकार 
के भयो रो बचाता हे, साधक इसके द्वारा अपरिमित ज्योति वाले एवं एक मात्र तत्त्व परमात्मा पर ध्यान रूगा 
पाता है. (१७४५४) | इसी प्रकार की व्युत्पत्ति रामपूर्वतापनीयोपनिपद (१॥१२), प्रपञझ्चसार (५४२) एवं अन्य 
तन्त्रों मे दी हुई है। तान्त्रिक भ्रन्थो मे मन्त्रों के विभिन्न प्रकार, यथा--कवच, हृदय, उपहृदय, नेत्र, अस्त्र, रक्षा 
आदि दिये हुए हे। स्थानाभाव के कारण हम इनके उदाहरण यहाँ नही दे सकेगे। देखिए ब्रह्माण्डपुराण (३३३), 
महानिर्वाणतन्त्र (७।५६-६५), नारदपु० (२।५६, ४८-५० ) । 
शारदातिलक ने मन्‍्त्रो को पुरुष, स्त्री एव नपुसक रूप मे बॉट दिया है। पुरुषवाची मन्त्रों का अन्त हु! एव 
“फद्‌' से होता है, स्त्रीवाची मच्चो का स्वाहा से तथा नपुसक का नस से। ऋ"', ऋ), 'ल' 'क्र' नामक स्वर 
नपुसक हू, शेप स्वर नपुसक नही हूं वत्कि लूघ एवं गुरु हे (शारदातिकूक, ६॥३ एवं राघवभट्ट की टीका) । शारदा 
तिलक ने १७ अध्यायों (अध्याय ७ से २३ तक) में सरस्वती, लक्ष्मी, भुवनेश्वरी, त्वरिता एवं अन्य--दुर्गा, त्रिपुरा, 
गणपत्ति, चन्द्रमा के मच्चो का उल्लेख किया हे। बहुत-से सब्बो का पाठ सहस्रो या रूखो बार किया जाता था, 
जिससे कि पूर्ण फल की प्राप्ति हो (शारदातिलक १०११०५-१०७) । यद्यपि शारदातिरूक गम्भीर ग्रन्थ है और 
इसमे चाममार्गी समोग आदि का उल्लेख नहीं हे तथापि इसमे कुछ मस्त जादूगरी के एवं स्त्रियो को वश मे 
करने के हैं (६१०३-१०४, १०७६), यहाँ तक कि मन्‍्त्रो द्वारा शत्रु-मृत्यु का भी उल्लेख हे (११६०-१२४, 
२१६५, २२॥१)। 
मब्त्रो की शक्ति के विपय में वौद्धतन्‍्त्र हिन्दूतन्त्र से पीछे नहीं थे। साधनमाला (पृ० ५७५) मे ऐसा 
भाया है कि उचित विधि अपनायी जाय तो मन्त्र द्वारा सभी कुछ सस्पन्न हो सकता है*5 । उदाहरणाथे, इसमे' 


परे किसस्त्यसाध्य मन्‍्त्राणा योजिताना यवाविधि ॥ साधनमालय (पु० ५७५) ओ आ हींहुहेंह 
अप भन्‍नराजों चुद्धत्व ददाति कि पुनरनन्‍्या सिद्धय । वही (पृ० २७०); यातु कि बहु वचनीय परमति दुर्ूूम 
बुद्धत्वमपि तेपा पाणितछावलीनबदरकफलरूमिवावतिष्ठति । बहो (पुृ० ६२ 


डर )। भोम्‌ चलूचल चिलिचिलि चरूचर 
फुलुकूल मुल्मुलु हुहहुह फ्टफद्फदट्फद पद्महस्ते स्वाहा दिने दिने पड्चवारान्‌ चिरुस्थ्यमुच्चारयेत्‌। गर्दभोपि ग्रन्थ- 


शतनय गृहणाति। बही (पूृ० ८७)। सद्धमंपुण्डरीकसूत्र (अध्याय २१, बिब्लियोथरेका इण्डिका सीरीज, डा० भलि- 


र्‌ धर्मशास्त्र का इतिहास 


आया है कि एक मन्त्र, जो मन्‍्त्रो का राजा है, वृद्धत्व देता है, अन्य सिद्धियो के विषय में कहने की आवश्यकता 
ही क्या हे ? दूसरे मन्त्र से अति दुर्लभ बुद्धत्व हाथ के तल में पडे वदरीफलछ के समान हे, एक अन्य मन्त्र (जो 
निरर्थक शब्दो वाला है) यदि पाँच वार कहा जाय ओर दिन में तीन वार (प्रात, दोपहर एवं सन्ध्या) तो एक 
गदहा अर्थात्‌ मूर्ख भी तीन सो ग्रन्थो का जानकार हो जाय। बोद्धतन्त्र भी मच्नो के लाख वार के पाठ को व्यवस्था 
करते हे (साधनमालछा, जिल्द १, सरया १६५, पृ० ३२६ एवं सरया १०८, पृ० २२१) १४। कुछ मन्त्रों में महायान 
के सिद्धान्त ओ, फट्‌, स्वाहा' के साथ पाये जाते है, यथा--ओ शून्यता ज्ञानवज्स्वभावात्मकोब्हम्‌र (साधनमाला, 
जिल्द १,पृ० ६२) । प्रपज्चसार मे, जो अद्देती गुरु शकराचार्य द्वारा लिखित कहा जाता हे, जिसपर पद्मपाद की 


नाक्ष दत्त द्वारा सम्पादित, १६५२ ) मे भी बहुत-सी धारणियाँ हे (तिलूस्मी वावय, कवच या रक्षा-सम्बन्धी तिलस्म), 
जिनसे एक यह है (पु० २६७)--अथ खलु वोधिसत्वो.. इमानि धारणीमस्त्रपदानि भाषते स्म। तद्था। ज्वले 
महाज्वले उक्के तुकके मुक्के अडे अडाबिति नृत्त्ये इट्टिनि विदिटनि नृत्यावति स्वाहा । 
दंड ओ मणितारे हु। लक्षजापेनार्या अग्रत उपतिष्ठति। घदिच्छति तत्सर्व ददाति। विना मण्डलूकस्नानो- 
पवासेन केवल जापमात्रेण सिध्यति सर्व कार्य च साधयति। साधनमालछा (जिल्द १, पु० २२१)। यहाँ आया का 
अर्थ हे देवी तारा । बौद्धो मे अत्यन्त प्रसिद्ध मन्त्र हे ओ सणियद्मे हु, जहाँ पर मणिपक' सम्बोधन मे हे और सम्भवत 
तारा देवी की ओर, जिसके पास कसल रत्न हे, सकेत हे। देखिये डा० एफ० डवब्ल्यू० ढॉमस (जें० आर० ए० 
एस०, १६०६, पू० ४६४) | कभी-कभी इसका अर्थ यो लगाया जाता है है मणिपद्मय (जिसके पास कमल रत्न 
हो) आप को मनस्कार'। जब ये पृष्ठ प्रेस मे मुद्रित हो रहे थे तो लेखक को एक ग्रन्थ प्राप्त हुआ, जो लामा 
अभारिक गोविन्द द्वारा लिखित हे और जिसका नाम हे “._ शस आव तिबेटदन मिस्टिसिज्म' (राइडर एण्ड 
कम्पनी, लण्डन, १६५६) । यह ग्रन्थ ओ मणिपकये हु! नामक महान्‌ मन्त्र की गूढ (गुप्त या अलौकिक) शिक्षा 
पर आधारित हे। इस पाद-पिटप्पणी मे इस ग्रन्थ की समीक्षा सम्भव नहीं हे। लेखक का कथन है कि मन्त्र ओ' 
सणिपद्में हु! अवछोकितेश्वर को समरपित है (सुखपृष्ठ पर अवलोकितेश्वर का एक चित्र भी है)। मन्त्र की जो 
व्याख्या इस ग्रन्थ मे दी हुई है उसे केवल तिब्बती बोद्ध विद्यान्‌ या साधु ही स्वीकार कर सकता है। पृ० २७ 
पर जिखा हुआ है कि तिब्बत से सन्‍्त्र ओ सणि पेसे हु! कहा जाता हें, और पूरा मन्त्र यो हे--भो हु, ही 
(पु० २३०) । लेखक इस बात का उपहास करता है कि तन्त्रवाद हिन्दुवादी प्रतिक्रिया हे, जिसे आगे चल कर 
बौद्ध सम्प्रदायो ने ग्रहण किया। लेखक महोदय मन्त्र के शब्दों का अलौकिक अर्थ बताते है। पृ० १३० रप वे 
लिखते है --ओ सार्वभौमिकता की ओर समुत्थान है, हु सावंभोमिकता (अभिव्यापित्व ) की स्थितियों का सानव 
के हृदय की गहराई मे अवरोह (उतार) है'। पृ० १३१ पर आया है--ओभो अनन्त हे, किन्तु हु अन्त से अनन्त हे 
(नियत से अनियत हे), क्षणिक से नित्य (झाइवत) है आदि-आदि। पृ० २३० से आया हे--ओ से हम धर्मकाय 
एवं सर्वंगत (सावंलौकिक) देह के रहस्य की अनुभूति पाते हे, मणि से सम्भोगकाय की, पद्म से निर्माणकाय की 
अनुभूति पाते हैं, हु मे हम तीन रहस्थो के अत्युत्तम देह के सयोग के रूप से घज्बकाय को अनुभूति करते हें। 
ही से हम अपने परिवर्तित व्यक्तित्व को सम्पूर्णता को अमिताभ (बुद्ध) की सेवा से समपित कर देते हे । पृ० 
२५६ मे आया हे--इस प्रकार ओ हुँ अपने से सुक्ति, प्रेम (सबके प्रति) एवं अन्तिम आत्मज्ञान की सुन्दर 
बार्ताएँ समाहित रखता है'। प्रस्तुत लेखक को बलात्‌ कहना ही पडता है कि इस अभ्रकार की व्याख्याओं से किसो, 
भी मन्त्र के दाज्दो से हम अर्थ निकारू सकते हे । 


तान्बिक सिद्धान्त एवं धर्मग्रास्त्र प्र 


तथोकत ठीका है, त्रैलोक्यमोहन नामक एक भस्त्र है**, जिसके हारा ६ क्रूर ऐन्द्रजाहिक कर्म किये जाते है और 
उसमे एक यन्त है जिसकी पूजा द्वारा साधक किसी नारी को अपनी ओर खीच ला सकता हे। इस ग्रत्थ में व्याकरण- 
सम्बन्धी कुछ दोष भी है जिससे गम्भीर सन्देह उत्पन्न होता हे कि यह कदाचित्‌ ही महान्‌ विद्वान्‌ भकराचारय हारा 
प्रणीव हुआ हो। इसमे सन्देह नहीं कि विद्वान्‌ राधघवभट्ट ने बारदातिरूक की टीका में महान्‌ भाचार्य शकर को ही 
प्रपचसार का लेखक माना है, जैसा कि कुछ अन्य परचात्कालीन लेखकों ने किया है। किन्तु यह जानना चाहिए कि 
लगभग ४०० ग्रस्थ अद्देत्त आचार्य द्वारा प्रणीत कहे गये है ओर राघवभट्ट आचार्य से ७ दशातियों के उपरात्त हुए, 
अत उनका कथन विता अधिक भारी साक्ष्य के पूर्ण विश्वास के साथ ग्रहण नहीं किया जा सकता। 
तान्त्िक प्रकार के मन्त्रों की शक्ति के सिद्धान्त से कतिपय पुराण भी प्रभावित हुए है । भगरुडपुराण (१७, 
एवं १०) ने कुछ एकाक्षरात्मक एव निरर्थक मन्यो का प्रयोग किया है, यथा--हा, क्षम्‌, ही, हु, हु, श्री, ही 
ओर उसमे (१॥२३) आया हे कि ओ खखोल्काय सूरमूतेये नम '। सूर्य का मूलमन्त्र हे और यह एक आरम्मिक 
लिवन्ध, यथा--कत्यकत्पत्तर (ब्रत पु० 4) मे सूर्य-पयूजा के लिए प्रयुकत हुआ है। आर देखिए इसी वात के लिए, 
भविष्यपुराण' (त्राह्मपव॑ २१५४) । भविष्य (ब्राह्मण २६।६-१५) में आया है कि 'ग स्वाहा गणपत्ति-पूजन 
की मूलमन्त्र है, उसमें हृदय, शिक्षा, कुबच आदि के लिए मन्‍्त्रो की व्यवस्था है ओर गणपति की गायत्री भी है। 
गरुडपु० (११३८) में चामुण्डा के लिए एक रूम्बा गद्य-मन्त्र है। ओर देसिए अस्निपु० (१२१११४-१७ ), अध्याय 
१३३-१३५ एवं ३०७ १३। 
महाश्वेता नामक एक मन्त्र का उल्लेख भविष्यपुराण मे हुआ है जिसका वर्णन कृत्यकृल्पतर 
एवं एकादशीतत्त्व (पू० ४०) में है और वह मन्त्र यह है- 
को किया जाय तो वाड्छित फल की प्राप्ति होती है । 
पश्चात्कालीन निवत्बों ने शारदातिकक (२३७१-७६) मे दिये हुए आगप्रतिष्ठा-मन्नर का प्रयोग किया 
है। देवप्रतिष्ठातत्व (पृ० ५०६-५०७), दिव्यतत्त्व (पृ० ६०&-६१० ), व्यवहारमयूख, (पृ० ८६), निर्णयसिन्धु 


(पृ० ३४६४-२५०) आदि ने शारदातिलक से उद्धरण लिया है। शारदातिलक ने सम्भवत अपने पूर्द के प्रन्यो, यथा 
जयाख्यसहिता (पटल २०) एवं प्रपचसारतस्त (३५।१-६ ) का अनुसरण किया है*०। 


(ब्रत, पृ० ४) 
हा ही स' जिसका जप यदि उपवास के साथ रविवार 
है 


5* सारणोच्चाटनहषस्तम्भाकेषणकाक्षिण । भजेयु सर्वमेचेच मनन तलोक्यमोहनम्‌ ४ भप्रपचसार (२३० 
२५) । देखिये शवितसगमतन्त्र (६१०२-१ ०५) एवं जयारबसहिता (२६ बॉ पटल, इलोक २४), अग्निषु० (अध्याध 
१३८) में भी ६ क्र कर्मो का उल्लेख है। 


मई गे स्वाहा मूलमन्तोय प्रणवेच समच्चित | गा नमो हृदय सेय गों शिर परिकोरतितम। शिखा च भ 
समो ग्रेय गे नस कवच स्मृतम्‌ ! गौ समो नेत्रमुद्रिष्ट ग 


यह हे--महाफर्णाय विद्यहे बजतुष्डाय धोमहि। तन्नो 


जो दन्ति प्रचोदयात्‌ ॥ वही (२३६१५) पाथिवे चाष्ट छीकार 
मध्ये नाम च॒ दिक्षू च। हों पुद पर्षथवे दिक्षु हो दिक्षू लिखेदसून। गोरोचना-कुकुमेन भूजें चस्त्रे गले घतम।। शत्रचो 
वशमायान्ति, सन्त्रेणानेन निर्चितम्‌। अग्निपु० ( श्र्शश१५-१७) प्र 
दै७ तेनाय मन्त्र 


प त्र।आह्रींक्रोयरलशपषस हो हँस अपुष्य भ्राणा इह प्राणा । अम्रष्य जीच इह स्थित । 
अमुप्य सर्वेन्द्रयाणि। अमुष्य वाडमनइचक्षु श्रोमघाणप्ररण इह्गत्य सुख चिर तिष्ठन्तु स्वाहा । देवप्रतिष्ठातरव 
(पू० ५०६-४०७) । 'अमुष्य' प्रतिमा बाछे देवता के छिए आया हे (यदि किसी देवी की प्रतिमा बैठायी जाती है तो 


छ 


रद का इतिहास 


मध्यकाल के निवन्धो द्वारा तान्त्रिक मन्त्रो के प्रयोग के विषय में यहाँ अब रथानामाव के कारण अधिक 
नही लिखा जा सफता। वैदिक मन्त्रों एवं तान्त्रिक मन्त्रों की अन्तर सम्बन्धी एक वात यहाँ दी जा रही हे। जैमिनि 
(१।२३२) के मत से वैदिक भन्त्र महत्त्वपूर्ण होता हे, किन्तु तस्नों ने ऐसे मत्नो के जप की बात चलायी है जो 
निरथक होते है, इतना ही नही वे उलटे भी पढे जा सवते हू, यथा ओ दुर्गे! को 'गेंदु ओ! पढा जा सकता है। उदा- 
हरणार्य, कालीवछीतन्त्र (२२२१) में आया हे ेंदु ओ व्यक्षर मन्त्र स्वक्षमफलप्रदम्‌!। महायान बोद्धधर्म के 
ग्रन्थ सद्धर्म पुण्डरीक (कर्न एक वुन्यीम्‌ नेत्रीमू, १६१२, सै० बु० ई०, जिल्द २१, पृ० ३७०-३७४) मे धारणी- 
पदानि नामक भन्त्र हे। ऐसा नहीं समझता चाहिए कि मनन केवठ हिन्दुओ एवं बौद्धों की ही विश्ेपता हे। 
प्राचीन काल में बहुत-से लोग ऐसा विश्वास करते ये कि घब्दों एवं अधरो में ऐन्द्रजालिक शक्ति होती है और 
इस विश्वास ने आगे बढ़कर ऐसा विश्वास उत्पन्न किया कि निर्थक शब्दों एवं अक्षरों भें भी वही बात पायी 
जा सकती हे। प्राचीन अग्रेजो, जर्मनो एवं केल्टवासियों में भी ऐसी वात पायी जाती थी (ई० जे० धॉमस, 
हिस्द्री आव्‌ बुद्धिस्ट थॉट, १६५३, पु० १८६) । 

वैदिक एवं तान्त्रिक मन्त्रो का जप पुरण्चरण कहलाता हे । पुरश्चरण का शाब्दिक अर्य हे पहले से सम्पादन * <॥ 
महानिर्वाणतन्त्र (9७७६-८५) में पुरूचरण (सक्षिप्त या विस्तृत) के कई ढग प्रदर्शित है । एक ढय 
के अनुसार कृष्ण पक्ष की चतुर्दशी या मगलू या शति को पाँचो तत्त्वों को एकत्र करना होता हे, इसके उपरान्त 
देवी फ्री पूजा होती है और महातिज्ञा (अैरात्रि)में एकाग्र होकर १० सहस बार मन्त्र का पाठ करना होता 
है। इसके उपरान्त पूजा करने वाले को ब्रह्ममकक्‍्तो के लिए भोजन की व्यवस्था करनी होती है ओर तब वह 
पुरन्चरण का सम्पादक कहा जाता है। दूसरा ढग यह हे कि व्यक्ति को मगल से आरम्भ कर प्रतिदित मन्त्र को 
एक सहस्र वार जपता पडता हे और यह क्रम उसे आगामी मगलवार तक चलाना होता है और इस प्रकार 
उसे आठ सहस््र वार मन्त्र-जप करने पर पुरशचरण का सम्पादक कहा जाता है। कभी-कभी ऐसी व्यवस्था की जाती 
है कि शिवाय नम ” या ओ शिवाय नम ” ऐसे मन्त्र २४ छाख बार कहे जानें चाहिए और साधक को अग्नि 
में पायस की २४ सहस्र आहुतियाँ देनी होती हे, तभी मन्त्र पूर्ण होता हे ओर साथक की अभीष्सित देता है। 
गायत्री का जप प्रतिदिन १००८ या १०८ या १० वार करना होता हे । यह पुराण एवं धर्मग्नास्त-अ्न्थों के 
अनुसार ही हे। नारदपुराण (२।५७॥५४ ) में आया है कि मन्त्र का जप ८, २८ या १०८ बार होना चाहिए । 
और देखिए एकादशी तत्त्व (पु०५६)। 

राघवभट््‌ट ने शारदातिलक (१६॥५६) के भाष्य मे सभी मन्‍्त्रो भे प्रयुक्त होने वाले पुररचरण का 
उल्लेख किया है । वायवीय सहिता के अनुसार मूलमन्त्र की विवि को ठीक करने को पुरूचरण कहा जाता हे। 
कलार्णव मे आया है कि पुरशचरण के पाँच तत्त्व है--इष्ट देवता की तीन बार पूजा, जप, तर्पण, होम एवं ब्ह्म- 
भोज । राघवमसट्ट ने भी (शारदा०३१६।५६) इसकी विधि का उल्लेख किया है। कौलावछी निर्णय (१४ वा 


अमुव्या ! या अस्यथे! दब्द रख दिये जाते हे। तन्त्रराजवन्त्र (१३६२-६८) ने प्राणप्रतिप्ठाविद्या के लिए अमुप्य 
से स्वाहा तक ४० अक्षरों का मन्त्र बताया है जो दान्त्रिक प्रन्यो की भाषा के अनुरूप ही हे। 

देक मनन के पुरशचरण के कई अग होते है, यथा--ध्यान (देवता की प्रतिमा या आकार का ध्यान 
करना ), पूजा, मन्द्र-जप, होम, तपंण, अभिषेक एव ब्रह्मभोज । सक्षिप्त पुरदचरण में प्रथम तीन का सम्पादन 
होता हे १ तर्पण का अर्थ है देवता एवं पितरो को जरू से तृप्त करना। 
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पठल, इलोक-७५-२६० ) मे एक भयकर साधना का वर्णन है, जिसके द्वारा एक ही रात्रि में साथक को मत्न- 
सिद्धि प्राप्त हो जाती हे। रात्रि मे एक पहर के उपरान्त श्मशान या एकान्त स्थान में जाय, एक चाण्डाल का 
शव प्राप्त करे या उसका जो किसी व्यक्ति द्वारा तलवार से मारा गया हो, या साँप द्वारा काट लिया गया 
हो या रणक्षेत्र मे कोई नवयुवक मार डाला गया हो, उसका शव प्राप्त करे । उसे स्वच्छ करे, उसकी पूजा करे, 
दुर्गा की पूजा करे तथा ओ दुर्गे दुर्गे रक्षिणी स्वाहा का पाठ करे। यदि साधक भयकर दृष्यो को देख 
कर डर न जाय और एक हरूम्बी पद्धति का अनुसरण करे, तो वह मन्त्रसिद्धि प्राप्त कर छेता है। ताराभक्ति 
सुधार्णव (तरग है, पृ० ३४५) ने शवसावनविधि का वर्णन किया है । ओर देसिए कूछचूडामणितन्न 
(तान्त्रिक टेक्ट्स , जिल्द ४,६।१६-२८) । 

राघवमदटूट ने एक वचन उद्धृत करके कहा हे कि यदि साधक देवतारूपी अपने गुरु को सन्तृप्ठ कर देता हे 
तो उसे बिना पुरदचरण के भी मन्त्र की सिद्धि प्राप्त हो सकती हे, पुरदचरण मसन्‍्त्रों वा प्रधान बीज है । 
जहाँ जप की सख्या न दी हुई हो, वहाँ मत्त्र को ८००० बार कहना चाहिए। राघवभट्ट ने यह भी उद्धृत 


किया है कि जिस प्रकार रोगग्रस्त व्यक्ति सभी कर्मो को नहीं कर पाता है उसी प्रकार पुरइचरण से हीन मनन की 
बात है। 


अम्निपुराण, कुलार्णव० एव शारदातिलक ने मन्त्र के पुरहचरण के स्थानों के विपय में नियमों की व्यवस्था 
की है। मन्त्रसिद्धि करने वालो के लिए निम्न स्थान, व्यवस्थित है--पुप्पक्षेत्र, नदीतीर, गुहा (गुफा), पर्वत- 
मस्तक, तीर्थस्थान के पास का स्थल, नदियों का सगम, पावन वन एवं उद्यान, वेलवुक्ष के तल में, पर्वत की 
ढाल, देवतायन (मन्दिर), समूद्र-तट, अपना घर, या ऐसा स्थान जहाँ मन प्रसन्न हो जाय । देखिए कूला- 
णंव० (१५॥२०-२४), शारदातिलक (२१३८-१४०) एवं अहिर्वुध्य सहिता (२०५२-५३) ॥। पुरस्चरण 
के दिनों में भोजन के विषय में भी नियम बने है, यथा--(त्रह्मचारी एवं यति के लिए) भिक्षा सॉग कर, 
(ब्रतो के लिए ) हविष्य भोजन, विहित शाक, फल, दूध, कन्दमूल, यव का सत्तू है। 


मस्त्रमहोदथि (२५१६६- 
७१) में शान्ति के समय तथा अल्य क्रूर क्रिया-सस्कारो के समय के हृविष्य भोजन के विषय में नियम दिये हुए 
हैं। राघवभद्ट (१६।५६) ने अन्य ग्रन्थो से पुरर्चरण करने वाले साधक के लिए 


कुछ और नियम की 

सगृहीत किये है, यथा मैथुन, मास, मद्य से हूर रहना, नारियो एवं शूद्रों से न बोलना, असत्य न बोलना, 

इन्द्रियो को वासना से दूर रखना, प्रात से दोपहर तक बिना किसी रुकावट के भन्‍्त्र-जाप को करते जाना और 
प्रतिदिन ऐसा ही करते जाना। 

जयाख्यसहिता (१६वाँ पटल, इछोक १३-३३) का कथन है कि 

के समक्ष, भाँति-माँति की विष्न-वाधाएँ आती है, किन्तु यदि उसके भन एवं कर्म पर कोई प्रभाव नहीं पडता 

तो चौथे वर्ष से उसके पास लोग शिष्य बच कर आते हे। उसकी मेवा करने लगते हे और अपना सब कछ 

समपित कर देते है, सात वर्षो के उपरान्त उसके पास घमण्डी राजा भी अनुग्रह एवं प्रसाद के लिए पहुँचता है 

नो वर्षो के उपरान्त वह अलौकिक अनुभव प्राप्त करने रूगता है, यथा--आहलाद, गम्भीर स्वप्न, मब॒र सगीत व 

गरत्थ * * तथा वैदिक पाठ का अनुभव होने छगता है, वह कम खाता है, कम सोता हे किन्तु हे दुर्वंछ नही 


५रझउचरण करने मे तीन वर्षों तक साधक 


दे योगसूत्र (३३६) एवं उसके भाष्य मे आया है कि शक्तियों के विकसित हो जाने पर योगी देवी 
कक ने पर 
समीत सुनने रूगता है और सुगधो की अनुभूतियों करने रूगता हे । एफ० यीदस--क्लाउन 68 गे 
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होता । ये सव मन्त्रसिद्धि की अवस्था के लक्षण है। उसी ग्रन्थ मे ऐसा आया है कि साधक को इन लक्षणो का वर्णेन 
गुरु के अतिरिक्त अन्य लोगो से नही करना चाहिए, यदि वह अन्य लोगो से सारी वाते कह देता है तो सिद्धियाँ 
समाप्त हो जाती है (१६॥३४-३७) । इसी सहिता (१५॥१८६-१८८) में ऐसा आया हे कि स्वाहा, स्वधा, 
फट्‌ , हु एवं नम का प्रयोग क्रम से होम, पिण्डदान, नाशकारी कार्यो, मित्रो मे विद्वेप उत्पन्न करने एवं मोक्ष 
प्राप्ति के लिए लिए होता हे। सभी तन्त्र-ग्रन्य इस वात पर वर देकर कहते है कि का मन्त्र का ग्रहण गुणी एव 
योग्य गुरु से होना चाहिए और भन्‍्त्र की साधना गुरु के निर्देशन मे तव तक होनी चाहिए जब तक कि शिष्य सिद्ध 
न हो जाय । हमने ऊपर देख लिया है कि ऐसा विश्वास किया जाता था कि मन्चर आध्यात्मिक 
एवं अलौकिक शवक्तियाँ प्रदान करते है और साधक के पास सभी वाछित पदार्थ एवं मोक्ष छाते है । 
कुलाणेब० (१४॥३-४) में आया हे--यह शिवसाधन (शिव द्वारा बताये गये सिद्धान्त) मे उद्घीषित हे कि बिना 
दीक्षा के मोक्ष नही प्राप्त हो सकता, बिना आचाये के दीक्षा नही प्राप्त हो सकती तथा मन्त्र तब तक फल 
नही दे सकते जब तक गुरु उनके विषय में शिक्षा न दे दे*१९ | कूर्लाणव० में पुन आया हे कि दीक्षाविहीन 
को न तो सिद्धि मिलती है ओर न सद्गति । अत व्यक्ति सभी प्रकार के प्रयत्नो से गुरु द्वारा दीक्षित होना 
चाहिए । दीक्षा सस्कार हो जाने पर जाति सम्बन्धी अन्तर मिट जाता हे, जब शूद्र एवं विग्र दीक्षित हो जाते 
है तो शूद्रता एवं विप्रता की समाप्ति हो जाती है। ऐसा कहा गया है कि कोई पुस्तक में लिखित मन्त्र का जप 
करना आरम्भ कर दे तो उसे सिद्धि नही प्राप्त हो सकती और प्रत्येक पद पर हानि मिलेगी!” ' । 
महानिर्वाण० (२।१४-१५एवं २०) मे ऐसा आया है कि सत्य एवं अन्य युगो में वैदिक मन्‍्त्रों से वाछ्धित 
फल की प्राप्ति होती यी, किन्तु कलियुग में वे विषविहीन सर्प या मृत सर्प के समान है, कलियुग मे तन्‍्त्रो मे 
घोषित मन्त्र शीध्र ही फल देते है और जप एवं यज्ञों ऐसे सभी कर्मो मे उनका प्रयोग विहिंत है। तनन्‍त्रों भे जो 
मार्ग वताया गया है वह कही और नही पाया जाता, केवल उसी से मोक्ष प्राप्त होता हे या इह॒लोक या परलोक 
में सुख मिलता है। महानिर्वाण० (३१४) का कथन है कि ओ सच्चिदेक ब्रह्म' सर्वश्रेष्ठ मन्त्र है, जो परम ब्रह्म की 


बगाल लासर' नामक ग्रन्थ (पु० २४६-२४७) में वर्णन किया हे कि किस प्रकार बह कक्ष, जिससे वे ओर 
उनके अमेरिकी मित्र बेठें हुए थे एक योगी द्वारा, जो केवल एक घोतो पहने हुये था, कमल के इनञ्र को महक से 
परिपूर्ण हो गया, पुन गुलाब, कस्तूरी, चन्दन-गन्ध से परिपूर्ण हो गया, यह सब केवल एक छोटे से रुई-गुच्छ से 
निकला जिस पर योगी ने एक आकार बढा देने वाला शीशा रख दिया था। इवेताइब० उप० (२१३ ) ने योग-क्रिया 
की प्रभावशीलता के प्रथम रक्षणो पर विस्तार के साथ प्रकाश डाला है--लघुत्वमारोग्यमलोलुपत्व बर्णप्रसाद 
स्वरसोप्ठव च । गन्ध शुभो मृत्रपुरीषसल्य योगप्रवृरत्ति प्रथर्मा वदन्ति 

| १०० बिवा दीक्षा न मोक्ष स्यात्तदृतत शिवसाधने। साच न स्पाहदिनाचायंसित्याचायपरस्परा ॥ 
अन्तरेणोयदेष्टार मन्त्रा स्युनिष्फिला यत । कुलाणंवच० (१४३-४) । देविदीक्षाविहीनस्प न सिद्धिनें च सदृगति ॥ 
तस्मात्सवंप्रयत्नेन युरुणा दीक्षितो भवेत्‌ ॥ गत शूद्रस्य छाद्गत्व विप्रस्थापि च॒ विप्रता। दीक्षासस्कारसम्पन्ने जातिभेदो 
न विद्यते ॥ कुलाणंव० (१४ाईं७ एवं रे) 

१०१ पुस्तकाल्लिखितो मन्‍्त्रो येव सुन्दरि जप्यते । न तस्य जायते सिद्धि्हानिरेंव पदे पदे । राघवर्भटुट 
(दारदातिकक ४१) हारा उद्धृत । 


रख 
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उपासना करते हें उन्हें किसी अन्य साधना की आवश्यकता नही हे, केवल इसी मन्त्र की सिद्धि से आत्मा ब्रह्म में समाहित 
हो सकता है? ९ * | स्पष्ट है--मोक्ष कई लक्ष्यो में एक लक्ष्य था। दूसरा लक्ष्य था अलोफिक या रहस्यवादी णक्तियों की 
प्राप्ति | प्रपञ्चसार ने आठ सिद्धियो की चर्चा की हे ओर कहा हे कि आठ सिद्धियों वाला व्यक्ति मुक्त कहा जीता 
है ओर उसे योगी की सज्ञा मिली हे!" ३। सिद्धियो का सिद्धान्त प्राचीन हे और उसका उल्लेख आपस्तम्ब-धर्म - 
सूत (शद्दा२३॥६-७) में हुआ है । योगसूत्रभाष्य मे आठ सिद्धियों के नाम आये हू ओर उनकी व्याय्या हुई 
है १०४। अणिमा (एक अण्‌ के समान हो जाना), रूघिसा (हलूका होकर ऊपर उठ जाना), महिमा (पर्वत के 
समान विज्ञाल या आकाश के समान हो जाना ), प्राप्ति (सभी पदार्थों का सब्चिकट हो जाना, यथा अगुली से चन्धमा 
को छू देना ) , प्राकाम्य (कामना का अवरोध न होना, यथा पृथिवी मे समा जाना और बाहर निकल कर ऐसा श्रकट 
होना मानो जल मे प्रवेश हुआ था), वश्ित्व (पच तत्त्वो पर स्वामित्व), ईशित्व (तत्त्वो के निर्माण, समाहित होने 
या सगठन पर प्रभृत्व) एवं यत्र-कासावसायित्व (अपनी इच्छा के अनुसार वस्तुओं को बना देना, यथा--व्यक्ति यह 
कामना कर सकता हें कि विप का प्रभाव अमृत हो, ओर वह वैसा हो जायगा) । जिसे ये आठ सिद्धियाँ प्राप्त हो 
जाती है, वह सिद्ध कहलाता है। गीता (१०२६) मे आया है कि कपिल सिद्धों भे एक सिद्ध ह (सिद्धाना कपिलो 
मुनि )। योगसूत्र (४१) में सिद्धियो के पाँच प्रकार कहे गये हे--जन्म, ओषधियो, मन्‍्त्रो, तपो एवं समाधि से 
उत्पन्न होने वाली (जन्मौषधि-मन्त्र-तप -समाधिजा सिद्धब ) ' मन्त्रों से अत्य बाते भी प्राप्त की जाती थी, 
यथा--षट्‌ कूर कर्म तथा नारी को कामासक्त करना। इससे प्रकट हे कि केवल तान्त्रिक ही नही, प्रत्युत वे लोग 
भी, जो थोगाम्यास में विश्वास करते थे, मन्‍्त्रों मे ऐसा विश्वास करते थे कि वे योगियों को अलौकिक शवित देते 
हे। योगसूत्र मे ऐसी व्यवस्था है कि कुछ सिद्धियाँ (यथा--३॥३७ में) समाधि मे अवरोध उत्पन्न करती है और 
ये सिद्धियाँ केवल उन छोगो के लिए हे जो तन्मयावस्था से व्युत्थित रहते है । याज्ञवल्क्यस्मुति (३३२०२-२०३ ) 
में आया है कि अन्तर्धान हो जाने, दूसरे के शरीर मे प्रवेश कर जाने, थोडे काल के लिए अपना शरीर छोड देने, 
मनोनुकूल पदार्थ की उत्तत्ति कर देने की शक्ति तथा अन्य शक्तियाँ योग द्वारा सिद्धि-प्राप्ति की परिचायक है, 
जो लोग योग-सिद्धि कर लेते है अपने नाशवान्‌ शरीर का त्याग कर ब्रह्म मे अमर हो जाते है । 





१०२ परब्रह्मोपासकाना किनये साधनास्तरे । मन्‍्त्रग्रहणमात्रेण देही ब्रह्ममयों भवेत्‌ । महानिर्वाणतस्त् 
(१२३-२४) । सन्‍्त्र यो है. ओ सच्चिदेक बह्य' जिसके पूर्व विद्या, माया या श्री के लिए कम से ऐ, ह्ली या श्री 
लगता है (३३३५-२७) ! 

१०३ अणिमा महिमा च तथा गरिसा रूघिमोशिता वशित्व च। प्राप्ति प्राकाम्य चेत्येष्टेडबर्याणि योग- 
युक्‍तस्य ॥ अष्टेइवर्यंसमेतों जीवस्मुक्त प्रवक्षयते योगी। प्रपठ्चसार (१३।६२-६३) । आधुनिक काल मे हंबा मे हरा 
हो कर उठ जाने के व्यक्तिगत अनुभव के लिए देखिए डा० अलेक्जेण्डर कैनन कृत “दि इनविजिबुल इफ्लुऐस' (१शवॉँ 
भुद्रण, १६२५), अध्याय २, पृ० रेई-४१। कल्पतर (मोक्षकाण्ड, पृ० २१६-१७) ने प्राचीन लेखक देवर से एक 
रूम्बा गद्यवचन उद्धत किया हे जिससे ८ सिद्धियो या विभूतियो (गरिमा के स्थान पर यत्रकामावसायित्व आया 
है) का उल्लेख है । 

१०४ विभूतिभूतिरंश्वर्यंमणिमादिकसब्दधा। अमरकोद , ततोषणिसादिप्रादुर्भाव फायसम्पद्धमनिभिधातदच | 
योगसूज (श४४) , जन्मौषधि-सस्त्र-तप -ससमाधिजा सिद्धय । योगसूच (४१) । भाष्य मे आया है 'मन्त् 
गम्ननाणिमादिसिद्धि । अच्तराकाइ- 


६० धर्मज्ञास्त्र का इतिहास 


प्रपञ/्चसार (५), शारदातिलक (१३।१२१-१४५) शक्तिसगमतन्त्र (कालीखण्ड, ८।१०२-१०६), मन्त्र 
महोदधि (२५ वी तरग) आदि तन्‍्त्र-प्रन्थो मे ६ कठोर क्रियाओ का विशद्‌ उल्लेख हे। शारदातिलक (२३॥१३७- 
१४१) ने मन्त्रों के ६ ढगो या सगठनों का शत्रु के नाम के साथ उल्लेस किया हे, यथा--प्रन्थन, विदर्भ, सम्पुट, 
रोधन, योग एवं पल्‍लव | हम इनका उल्लेख नही करेगे। किन्तु ऐसा प्रकट होता है कि आरम्भिक पुराण भी जादू- 
टोना से प्रभावित थे । उदाहरणार्थ, मत्स्यपुराण १५ में आया हे--बिद्वेषण (मित्रों या ऐसे लोगो में जो एक- 
दूसरे से प्रेम करते हे) एव अभिचार मे एक त्रिकोण की व्यवस्था होनी चाहिए, उसमे ऐसे पुरोहितो से होम कराना 
चाहिए जिन्होने छाछ पुष्प वारण किया हो, छाल चन्दन रूगाया हो, जनेऊ को निबीत ढग से धारण किया हो, 
लाल पगडी एव छाल वस्त्र धारण किया हो, तीन पात्रो मे एकत्र किये हुए काओ के ताजे रत से सनी समिधा 
होनी चाहिए, जिसे श्येत (बाज) की अस्थि (हड्डी) पकडे हुए बाये हाथ से (कृण्ड मे) डालना चाहिए। पुरोहितो 
को सिर पर बाल खुले रखने चाहिए और रिपु (शत्रु) पर विपत्ति गिरने का ध्यान करना चाहिए, उन्हे दुमित्रि- 
यास्तस्मे सन्तु' नामक यन्त्र तथा 'ही' एवं 'फट्‌! का जप करना चाहिए तथा ब्येनयाग मे प्रयुतत मन्त्र को छूरे 
पर पढकर उससे शत्रु की प्रतिमूति को टुकडे-टुकडे कर देना चाहिए और अग्नि में फेंक देना चाहिए। यह क्रिया 
केवल इस लोक में फलप्रद होती हे, दूसरे लोक मे इससे कोई छाम नही होता, अत जो लोग इसे करे उन्हे शान्ति 
कर लेनी चाहिए / मत्स्य० (६३।१३४-१४८) मे नारी को व में करने एवं उच्चाटन के नियम में भी उल्लेख 
है। यह सम्भव हे कि तान्त्रिको एवं भत्स्य० दोनो ने ६ प्रकार के जादू की क्रियाओं को ब्राह्मण-ग्रन्थों एवं श्नौत- 
सूत्रों में उल्लिखित श्येनयाग से ग्रहण किया हो। आर देखिए अग्नि पु० (अध्याय १३८) । अहिर्बृग्न्यसहिता मे 
भी, जो प्रमुसत पाड्चरात्र-विपयक ग्रन्थ हे, भन्‍्त्रो की भरमार है। देखिए इसके अध्याय ५२ के इलोक २-५८। 
इसने भन्‍्त्रों को स्थूल, सूक्ष्म एव प्रम माना हे (अध्याय ५१)। 

यह द्रष्टव्य हे कि बोद्द तन्त्रों नें भी कतिपय उपलूब्धियों के लिए मार्ग-दर्शन किया हे। प्रेम में सफल्ता-प्राप्ति 
से लेकर तिर्वाण तक के लिए मन्त्रो के प्रयोग की चर्चा हे। बौद्ध तन्त्र-लेखको ने, विशेषत वज्जयानियों ने ८४ 
सिद्धो की बात चलायी हे, जिनके नाम नेपाल एवं तिब्बत मे आज भी सम्मान के साथ लिये जाते हे! १९ | बोद्धो 





१०५ विद्ेषणेइईमिचारे च त्रिकोण कृण्डमिप्यते । होम कुयुस्ततो विश्रा रक्तमाल्यानुडेपता । निवीत- 
लोहितोष्णीषा छोहिताम्बरधारिण । नववायसरक्तादूय पात्रत्रयसमन्विता । समिधो वामहस्तेन ब्येनास्थिबलसयुता । 
होतव्या सुदतकेशस्तु ध्यायद्भिरशिव रिपौ । दुमित्रियास्तस्म सन्‍्तु लथा हु फडितीति च । इयेनाभिचारमन्जेण 
क्षुर समभिमन्त्रय च । प्रतिरूप रियो कृत्वा क्षुरेण परिकर्तयेत्‌ । रिपुरूपस्य शकलान्यथैवाग्नौ विनिक्षिपेतू। « 
इहेव फलद पुसामेतन्लामुत्न शोभनम्‌ ॥ तस्माच्छास्तिकमेवात्र कर्तव्य भूतिमिच्छता॥ मत्स्य० &११४६-१५४५ | तै० 
स० (१॥४।४४५) एवं तै० ज्ञा० (२।६।६॥३) मे एक मन्त्र है--सुसिन्रा न आप ओषधय दुभिन्नास्तस्म॑ भूयासुर्यो- 
धभ्मान्‌ हेप्टिय चर वय द्विष्म 7 इयेन एक अभिचार (जादू) क्रिया का नास हे (देखिए जैसिनि १४४ एवं उस पर 
शबर ), और सोमयाग का एक परिप्कृत रूप हे और श्येन के विषय से (यथा--श्येनेब्राभिचरन्‌ यजेत ) ये शब्द 
अगये हे 'लोहितोप्णीपा लोहितवसना निवीता ऋत्विज प्रचरातां (आप० क्रो० २९४४१३ एवं २३) जो शबर 
हारा जैसिन (१०४४१) से उद्ध,त हे । देखिए पर्डाविश-ब्राह्मण (३४८४२ एवं २२) जहाँ ऐसे ही वचन आये हैं । 

१०६ देखिए डा० बी० भद्ठाचार्य कृत 'इण्ट्रोटक्शन दु' बुद्धिस्ट इसोटेरिज्म' (पु० ८४, 5६ एवं १२६ ३ 
जहाँ ८४ सिद्धपुरुषो को ओर सकेत हे तथा 'कल्चरल हेरिटेज आवब इण्डिया! (जिल्द ४, पु० २७३-२७४)। जहाँ 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्थ ६१ 


ने भी आठ सिद्धियो की चर्चा की हे, किन्तु वे योगसूत्र से भिन्न है। साधनमाछा (सस्या १७२, पृ० ३५०) मे ये 
नाम है--खड्ग (वह तलवार जिसपर मन्त्र फूंका गया हो, जिसे घारण कर योद्धा छडाई मे विजय प्राप्त करता ह॑), 
अजन (वह अजन जिसके प्रयोग से व्यक्ति गुप्त धन देख लेता है), पादलेप (वह लेप जिसे छूगने पर व्यक्ति 
अदृश्य रूप से विचरण कर सकता है ), अस्तर्घान (देखते-देखते अदृश्य हो जाना ), रसरसायन (साधारण घातु को सोना 
बना देता या अमरता के लिए रसायन या तेजोवर्धन प्राप्त करता ), खेचर (आकाश में उड़ना), भूचर (पृथिवी पर 
कही शीघ्रता से चला जाना ) तथा पातालसिद्धि (पृथिवी के भीतर डूबना) । वौद्धो के पास घन नही होना चाहिए 
अत उनके पास घन के पीछे एक छालूसा रहा करती वी, अत कुछ मन्‍्त्रो द्वारा उन्होंने कल्पना की कि कृवेर उन्हें 
अक्षय सम्पत्ति दे देगे। उन्होने ऐसी दुराशा भी की कि मन्‍त्रो के द्वारा हिन्दू देवता उनके चाकर हो जागेंगे । यथा 
अप्सराएँ उन्हे घेरे रहेगी, इन्द्र उनके छत्रवाहक होगे, ब्रह्मा मन्त्री बनेगे और हरि प्रतिहारी। बौद्ध, शास्त्रार्थ मे छोगों 
को हराता चाहते थे और मन्त्रों द्वारा बिना पढे शास्त्रों का ज्ञान प्राप्त करना चाहते थे (साथन०, संख्या १५१, 
१५५, २५६) । वे रोगो को अच्छा एव दूर करना तथा विप का मार्जत करना चाहते थे । उन्होंने ऐसी कल्पना 
कर रखी थी कि वे मन्त्रों के बल से सर्वज्ञता एव चुद्धत्व प्राप्त कर लेगे । 
यह हमचे देख लिया है कि दीक्षा के उपरान्त गुरु से मन्त्र ग्रहण किया जाता था। अत दीक्षा के विषय मे 
दो-एक शब्द आवश्यक हे। दीक्षा के विषय में तान्त्रिको ने कोई नयी वात नही प्रचलित की। प्राचीन वैदिक समय 
से हो उपनयन से आध्यात्मिक जन्म का आरम्म माना जाता रहा हे और किसी यज्ञ के आरम्म करने के पूर्व 
यजमान को पविन्नीकरण की क्रिया करनी पडती थी, किन्तु ये दोनो क्रियाएँ उतनी विशद नहीं थी जितनी कि 
त्ान्त्रिक ग्रन्थों वाली दीक्षा। लै० स० (६।११-३ एवं ७।॥४।८) मे दीक्षा का उल्लेख हे तथा ऐत० ब्रा० (१३) 
ने वैदिक दीक्षा की मुख्य बाते यो दी है--पवित्र जल से जयमान का स्वान, सक्खन से मुख एवं शरीर के अन्य अगो 
का लेप, आँखो मे अञ्जन, अध्वर्यू द्वारा सात दर्भो वाले तीन गुच्छो से दो वार यजमान के शरीर को नाभि के 
ऊपर पवित्र करता और तब नाभि के वीचे भन्‍्त्रों से पवित्र करना, उसके उपरान्त विशिष्ट रूप से निर्मित भण्डप 
में प्रवेश, जिस प्रकार भ्रूण घिरा रहता हे उसी प्रकार वस्त्र से शरीर को ढेकना तथा काले मृग-चर्म से ऊपरी 
अग को ढँकना । शतपथब्राह्मण (३॥२।१।१४ एवं २२) मे दीक्षा का विशद उल्लेख हे, उसमे यह भी आया हे कि 
यजमान तब तक के लिए एक देवता हो जाता है, मानो दीक्षा यजमान के एक नये जीवन का द्योतक है (३११४ 


१०-२१, 3१३-२८) | अथर्ववेद (७११) में आया है--महान्‌ सत्य, उम्र ऋत, दीक्षा, तप, ब्रह्म, प्रार्थना एव 
यज्ञ पृथिवी को धारण करते है! १४। 


प्रो० पो० सी० वागची ने 'कल्‍्ट आव दि वुद्धिस्ट सिद्धाचार्यज! (पृ० २७४) नामक लेख मे तिब्बती परम्य के 
आधार पर पढें सिद्धो के नाम दिये हे । सिद्धो को परम्परा आधुनिक काल तक चली आयी हुईं है देखिए ए० 
बी० ओ० आर० ई० (जिल्द १६; पृ० ४६-६० ) जहाँ पर रत्वनगिरि जिले के श्वृगारपुर के शिवयोगी नामक ब्राह्मण 
का वर्णन हे जो कोक्रण से बंगाल के राधा नामक सिद्ध के पास गया था । बडी भक्ति से बहुत दिनो तक उसकी सेचा 
की और स्वय सिद्ध चन गया । अपनी जन्मभूमि हब लौट आया और एक सठ का निर्माण किया । हृठयोगप्रदीपिका 
(११४-८) मे आदिनाथ (शिव), मत्स्येद्रनाथ, ४ ” अल्लमप्रभू आदि से 

उल्लेख है । ५ ४ से लेकर ऊपभग ३० महासिद्धो का 


१०७ सत्य बृहृदृतमुग्र दीक्षा तपो ब्रह्म यज्ञ पृथिदों घारयन्ति | अपर्व० (१९११) 


दर ” का इतिहास 


कुछ तस्त्रो मे, यथा प्रपचसार (५ एवं ६), कुलार्णव (१४॥३६), शारदातिलूक (चौथा पटल), नित्योत्सव 
(पृ० ४-१० ), ज्ञानाणंव (२४ वॉ पटल ), विष्णुसहिता (१०), महानिर्वाण० (१०११२-११६) एवं लिंगपुराण 
(२२१) मे दीक्षा का विशद उल्लेख हे। निर्णयसागर प्रेस ने सत्यावन्दनाथ के शिष्य विष्णुमट्ट के ग्रन्थ दीक्षा- 
प्रकाशिका का प्रकाशन सन्‌ १६३४ मे' किया जो शक सवत्‌ १७१६ (-- १७६७ ई० ) में प्रणीत हुआ था । उपर्युक्त 
सभी ग्रन्थों मे दीक्षा' को दा (देना) वातु एवं क्षि' (नाश करना) से निष्पन्न माना हे। कुलाणंव० (१७५१) में 
आया है--सज्जन छोग इसे दीक्षा कहते ह॑ं क्योकि यह दिव्य भाव प्रदान करती है, सभी पापो का क्षय करती है 
और इस प्रकार ससार के बधन से मुक्ति देती हे'। शारदातिलक (४।२) में आया हे--क्योकि यह दिव्यज्ञान 
देती हे और पापो का नाश करती है, अत तान्न्रिक गुरुओ द्वारा यह दीक्षा कहलाती हे'। 
शक्तिसगमतन्त्र (१७।३६-३८) मे आया हे कि दीक्षा का सर्वोत्तम काल हे चन्द्र एव सूर्य का ग्रहण- 
काल, किन्तु चन्द्र-प्रहण-काल सर्वोत्तम हे । जब मन्त्र-दीक्षा ग्रहण मे दी जाती हे तो वार, तिथि, नक्षत्र, मास या योग 
या करण का विचार नही होता । कालीविलासतन्त्र मे ऐसा कहा गया हे कि यदि भाग्य से फाल्गुन के कृष्ण पक्ष 
की पचमी को स्वाती नक्षत्र एव शुक्रवार मिल जाय तो उस दिन की दीक्षा से जो फल प्राप्त होता है वह एक 
करोड सामास्य दीक्षाओं से नही प्राप्त होता (६।३-०) | और देखिए निर्णयसिन्धयु (पृ० ६७) जिसने ज्ञानार्णव को 
उद्धृत कर यह कहा हे कि मन्त्र-दीक्षा चन्द्र-ग्रहण या उससे सात दिन के भीतर हो जानी चाहिए और मुख्य काल 
सूर्य-प्रहण है। उसने कालोत्तर को उद्घृत कर यह कहा हे कि यदि दीक्षा के लिए सूर्य-प्रहण मिल जाय तो मास, 
तिथि, वार आदि का विचार नही करना चाहिए । निर्णयसिन्धु ने योगिनीतन्त्र को उद्धृत कर चन्द्र-ग्रहण मे दीक्षा 
की भर्तना की है। देखिए अन्य बातो के लिए विट्ठलूकृत मुहृर्तकल्पदुम (पृ० ६०, इलोक ६) । 
अग्निपुराण (अव्याय २७, ८१-८८ एवं ३०४) मे भी दीक्षा, तान्त्रिक मस्त्रो एवं क्रियाओ के विषय में 
उल्लेख है, किन्तु स्थानाभाव से हम उसे यहाँ नही दे सकेगे । ज्ञानाणंव० (२४४५-५३) में आया है कि दीक्षा के 
समय गुरु को अपने शिष्य को ६ चक्तो (मूलाधार, स्वाविष्ठान, मणिपूर, अनाहत, विशुद्ध एव आज्ञा) के साथ प्रत्येक 
के दलो की सख्या, रग तथा प्रत्येक के अक्षरों का ज्ञान करा देना चाहिए। 
पश्चात्कालीन धमंशास्त्र-ग्रन्थो ने मन्त्र-दीक्षा के लिए तनत्र-ग्रन्थो का सहारा लिया हे। दीक्षा एवं उपदेश 
में अन्तर है, क्योकि उपदेदा मे मन्‍्त्र-ज्ञान सूर्य-चन्द्र-ग्रहण मे, तीर्थस्थान में, सिद्धक्षेत्र या शिवालय में दिया जाता है। 
देखिए धर्मसिन्धु (पु० ३२), रघुनन्दन (दीक्षातत्त्व, जिल्‍द २, पृ० ६४५-६५८) । 
महानिर्वाण० (१०१२० १-२०२) में आया है कि जब शिष्य शाक्‍्त, शव, वैष्णव, सौर या गाणपत्य हो तो गुरु 
को उसी सम्प्रदाय का होना चाहिए, किन्तु कौल सभी के लिए अच्छा गुरु है। इस ग्रन्थ (१०११३) में यह भी 
आया है कि केवल मद्य पीने से ही कोई कौल नही हो जाता, प्रत्युत वह अभिषेक के उपरान्त वैसा होता है। इलोक 
११३-१६३ में अभिषेक का विशद उल्लेख है जो ईसाइयो के वपतिस्मा के समान लगता है। सर्वप्रथम अभिषेक के 
एक दिन पूर्व गणेश-पूजा की जाती है, इसके उपरान्त आठ शक्तियो (ब्राह्मी आदि), लोकपाछो एवं उनके हथि- 
यारो की पूजा होती है। इसके उपरान्त दूसरे दिन (अर्थात्‌ अभिषेक के दिन) स्नान के उपरान्त नवशिष्य पाप दूर 
करने के लिए तिरू एवं सोना का दान करता है और अभिषेक के सम्पादन के लिए प्रार्थना के साथ गुरु के पास 
जाता है। इसके उपरान्त गुरु वेदी पर सर्वतोमद्र मण्डल की रचना करता हे, पाँचो तत्त्वों को शुद्ध करता है, एक 
शभ घट रखता है और उसे मद्य से या पवित्र जल से भरता है। प्रमुख क्रिया हे गुरु द्वारा शिष्य पर ब्रह्मा, विष्ण, 
दिव, मात॒काओ, विभिन्न शक्तियो, अवतारो, देवी के विभिन्न रूपो, दिग्पालो, नवग्रही, नक्षत्रो, योगों, वारो, करणो, 
समुद्रो, पवित्र नदियों, चागो, पेडो आदि का आह्वान करके २१ मन्त्रो के साथ (१०११६०-१८०) जल का छिड- 


तान्त्रिक सिद्धान्त एवं धर्मशास्त्र द३ 


काव । इसके उपरान्त गुरु शिष्य को एक नया नाम देता हे जिसका आनन्दनाथ से अन्त होता है। शिप्य गुरु एवं अन्य 
उपस्थित कोलो का सम्मान करता हे। यह उत्सव (छत्य) ड, ७, ५, ३े रातों या एक रात तक चलता है । 
देखिए तन्ब्राजतन्त्र (२१५८-७२) , ज्ञानसिद्धि (१७) । और देखिए सेकोदह्देशटीका' की मूमिका (मैरियों ई० करेल्ली 
द्वारा सम्पादित एक बौद्ध तन्त्र-प्रन्थ ), जहाँ ईसाइयो के वपतिस्मा से मिलता-जुलता कृत्य वर्णित हे। अहिर्वुध्न्यस हिता 
(अध्याय ३६) मे महाभिषेक की विधि वर्णित है। महाभिपेक से सभी रोग दूर हो जाते हे, सभी शत्रु नष्ट हो जाते 
है और सभी कामनाओ की पूर्ति होती हे। 
दीक्षा के चार प्रकार है--त्रियावती, वर्णमयी, कछावती एवं वेबमयी । वास्तुयाग, मण्डप, कुण्डो एव 
स्थण्डिल के निर्माण के विषय में विस्तृत नियम दिये हुए हैं, जिनका उल्लेख यहाँ नही किया जा रहा हे। 


अध्याय २७ 
न्यास, सुद्राएँ, यन्त्र, चक्र, मण्डल आदि 


तान्त्रिक कृत्यो एव पूजा के महत्त्वपूर्ण अगो मे एक है न्यास, जिसका तात्पर्य है शरीर के कुछ अगो पर 
अवस्थित होने के लिए किसी देवता या देवताओ, मन्त्रों का मानसिक रूप से आह्वान करना, जिससे शरीर 
पवित्र हो जाय और पूजा एवं ध्यान करने के योग्य हो जाय ।” कुछ ग्रन्थों, यथा--जयाख्यसहिता (पटल ११), 
प्रपचसार (६), कुलार्णब (४।१८) ने न्यास के कई प्रकारो की ओर व्यान आक्ृष्ठ किया है, शारदातिलक (५- 
२६-४१ एवं ५।५-७ ) , महानिर्वाणतन्त्र (३४ १-४३ एवं ६/११३-११८) ने व्यास की कतिपय कोटियों का उल्लेख 
किया हे। राघवभद्ट (शारदातिलक, ४२4६-०१) ने व्यास पर किसी विद्याल साहित्य से बहुत-से उद्धरण दे डाले 
है। न्यास के कुछ प्रकार ये ह!--हसन्यास, प्रणवन्यास, मातृकान्यास, मन्नन्‍्यास, करन्यास, अगन्यास, पीठन्यास । 
प्रणवन्यास की व्याख्या यो हुई हे--'ओ आ ब्रह्मणे नम ', 'ओ आ विष्णवे नम ', इसी प्रकार अन्य नामो की भी 
व्यारया दी गयी है (राघवभट्ट, शारदा० २५।४८) । अग्रन्यास यो व्याख्यायित है--ओ हृदयाय नम, ओ शिरसे 
स्वाहा, ओ शिखाये वषट्‌, ओ कवचाय हु, ओ नेत्रत्रयाय (या नेत्रद्दयाय) वाषट्‌, ओ अस्त्राय फर्ट!। कतिपय पुराणों 
में भी स्यास-सम्वन्धी व्यवस्थाएँ पायी जाती हूं। गरुडपुराण (१, अध्याय २६, ३१, ३२) ने अगन्यास को पृजा, 
जप एवं होम का अग माना हे। नारदीयपुराण (२।५७।१३-१४), भागवत (६।८, रूगभग ४० इलछोक), ब्रह्म० 
(६०।३५-४० ) ने मन्त्रों के न्‍्यास के लिए ओ नमो नारायणाय', एवं ओ विष्णवेनम ' की व्यवस्था दी है। कालिका- 
पुराण (अव्याय ७७) ने मातृकान्यास का उल्लेख किया हे । स्मृतिमुक्ताफल (आहिनक, पृ० ३२४६-३३१) नें कतिपय 
उद्धरण दिये हे, जिनमे शरीर के विभिन्न अगो पर गायत्री (ऋ० ३।६२।१०) के २४ अक्षरों के न्यास, २४ अक्षरों 
पर कुछ पुष्पो के रगो, कुछ देवताओ एवं अवतारो से सम्बन्धित बातो तथा शरीर के अग्रो पर गायत्रीपादो के न्यास 
का वर्णन हे। बह्ापुराण (६०३५-३६) मे ओ नमो तारायणाय' नामक मन्त्र के न्यास का उल्लेख है, जो अगरुलियों 
एव शरीर के अन्य अग्रो पर अवस्थित किया जाता है, उसमे करन्यास एवं अगन्यास (२८॥२६) का 
भी उल्लेख है। पद्म० (६।७६।१७-३० ) ने शरीर मे सिर से लेकर पॉव तक के अग्रो पर विष्णु के नामो के 
न्यास का वर्णन किया है।* उसमे (८५।२६) आओ नमो भगवते वासुदेवाय' के मन्त्र के साथ अग्रन्यास एवं करन्यास 


१ राघवभदूट ने हसन्यस को यो समझाया हे--ह प्रुरुषात्मनें नम , स प्रक्ृत्यात्मने नम, हस भक्षति- 
पुरुपात्मने नम! (शारदा० ४२६), आत्मनो देवताभावत्रदानाद्ेववेति च। पद समस्ततन्‍्नेषु विह॒र्दिभ समुदीरितम्‌॥। 
हृदयशिरसो शिखाया कवचाक्ष्यस्त्रेषु सह चतुर्थोषु। नत्या हुत्या च वषड्‌ हु दौषद्‌ फट्पदे षडद्ध विधि॥ प्रपच- 
सार (६।५-६) । मिलाइए शारदा० (४३१-३५) एवं महानिर्वाण० (३।१४२), जहाँ इसी प्रकार की व्यवस्थाएँ 


दी हुई हैं । 
२ पद्य (६७४॥१७-३०) का आरम्भ एव अन्त निम्नोकत ढंग से होता है. शिखाया श्रीधर न्यस्यशिखाद्य 
श्रीकर तथा । हशीकेश तु केशेषु मृध्चि नारायण परम्‌ ॥ एव न्यासर्विधि ऋृत्वा साक्षात्नारायणों भवेत्‌ ।_ व्याहुरे- 


त्किचित्‌ तावहिण्णुमय स्थित ॥ 


म्यास, मुहाएं, यन्त्र, चक्र, मण्डल अदि द््पू्‌ 


का उल्लेख है। और देखिए मत्स्यपुराण (२२६२६) जहाँ 'ओ, के साथ न्यास में भन्‍्य्रों के प्रयोग की बात पायी 
जाती है। करागन्यास एवं करन्यास, जो गायत्री से सम्बन्धित है, देवीमागवत (११॥१६-७६-६१) में वर्णित हैं और 
वहाँ स्पष्ट रूप से सन्ध्या-पूजा के अग के रूप में व्यास का नाम आया है । और देसिए देवीमागवत (११॥७२६- 
३८) एवं कालिफापुराण (५३३६) देवीमागवत (७४००६-८) ने वक्षस्थल, भीहो के मव्य के स्थल, सिर के 
समान शरीरागो पर कुछ अक्षरों के न्यास का उल्लेख किया है| बृहद्योगियाज्ञवल्क्य (स्मृतिचन्द्रिका, १, पृ० १८८) * 
में दाहिने हाथ की अगुल्यों एवं हथेली पर क्रम से गोविन्द, महीवर, हृपीकेश, त्रिविक्रम, विष्णु, मावव के नामों 
के न्यास का उल्लेख है, जिसे स्मृतिचन्द्रिका ने योगि-याज्ञवल्वथ से उद्बृत किया है और जो आजकल सन्ध्या-पूजा मे 
ज्यो-का-त्यों होता है। और देखिए स्मृतिच० (१, पृ० १४५), अपराके (पृ० १४०), शारदातिकूक (५।५-८), 
राघवमभद्ट (शारदा० ५॥४) तथा महानिर्वाग० (५।१७६-१७८)। 
उपर्युक्त वचनो से विदित होता है कि न्यास की वात तन्त्र-ग्रन्यो से पुराणों द्वारा योगियाज्ञवल्क्य, अपराको 
(१२ वी शती का पूर्वार्थ ) एवं स्मृतिचन्द्रिका के कई शतियो पूर्व ग्रहण की गयी थी। वर्षक्रियाकौमुदी (१६ दी 
झती का पूर्वार्ध ) से प्रकट है कि इसके वहुत पहले गरुढड एबं कालिकापुराणों में न्यास की व्यवस्थाएँ थी। रघुनन्दत 
के देवप्रतिष्ठातत््व (पृ० ५०५) ने मातृकान्यास एवं तत्त्वन्यास का उल्लेख किया है | वीरमित्रोदय के पूजाप्रकाश 
नामक विभाग मे मातृकान्यास, अगन्यास एवं गरायत्रीन्यास का क्रम से पृ० १३०, १३१ एवं १३२ पर उल्लेख है। 
इसी ग्रन्थ के विभाग भक्तिप्रकाश (पुृ० ८८-८६) में मातृकान्यास का वर्णन है । आजकल कुछ कट्टर लोग न्यास 
के दो प्रकारों का प्रयोग करते हैं, यथा--अस्तर्मातृका, जिसमे अ' से क्ष! तक के अक्षरों का न्यास हाथो की 
अगूलियो, हाथो की हथेलियो एवं ऊपरी भागो तथा अन्य शरीरगो, यथा--गला, जननेच्द्रियोी, आधार-स्थरू, भौंहो 
के मध्य स्थल (जद्याँ ६ चक्रो के आसन हैं) पर किया जाता है, तथा बहिर्मावृकान्यास जिसमे सभी अक्षरों (अनु- 
सवार के साथ) का न्यास सिर से पाँव तक के शरीरागो पर ओ नम मूर्ति आदि के रूपो मे होता है। 
ज्यास' शब्द अस्‌' (स्थापित करना) एवं 'नि' से बना है जिसका अर्थ है किसी मे या किसी पर रखना 
या स्थापित करता। कुलाणंव ने इसे यो समझाया है *“-- न्यास इसलिए कहा जाता है कि वहाँ ध्मपूर्वक उपलब्ध 
घन रखा या स्थापित होता है और वह भी ऐसे छोगो के साथ जिनके द्वारा युरक्षा प्राप्त होती है (अत वक्ष - 
स्थल तथा अन्य शरीरागों का अगुलियो के पोरो से तथा दाहिने हाथ की हथेली से मन्त्रो के साथ स्पर्श करने से 
साधक या पूजक दुष्ट लोगो के बीच मे निर्मयतापूर्वेक कार्यशील हो सकता है और देवता के समान हो जाता है) । 
देखिए जयाख्य सहिता (पटछ ११, १-३) | सर जॉन वुड्रौफ ने न्यास की तुझवा ईसाई घर्मं मे क्रॉस के चिह्न बनाने 
से की है (७१-७७) 
तान्त्रिक क्रिया का एक अन्य विशिष्ट विपय है मुद्रा । मुद्रा शब्द के कई अर्थ होते हैं जिनमे चार का 
सम्बन्ध तास्त्रिक प्रयोगो से है। यह योग की क्रियाओ में एक आसन है, जिसमे सम्पूर्ण शरीर कार्यशील रहता है। 
यह धामिक पूजा के अग के रूप में अगुलियों एवं हाथो का भ्रतीकात्मक या रहस्पवादी ढंग है जो एक-दूसरे से 


३ अगुष्ठे चेच गोविन्द तर्जन्या तु महीवरम्‌ । सध्यमाया हृषोकेशमनामिक्या त्रिविक्रमम । फनिष्ठिक्यां 
न्यसेद्विप्णु हस्तमध्ये च माघवम्‌ । स्मृतिच० (१, पृ० १६३८) ने इसे योगियाक्षवल्क्य का साना है । 

४ न्यायोपाजितवित्तानामडमेषु विनिवेशनात्‌ । सर्वरक्षाकरादू देवि न्यास इत्यभिधीयते कलार्णव० 
(१७१५६) । कु 


है 


६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


सयृक्‍त करने से प्रकट होता है। मृद्रा पचमकारों मे चौथा मकार है और उसका तात्पर्य है विभिन्न प्रकार के अन्न 
जो घृत से सयुकत हो या ऐसे अन्न जो भूने हुए हो। मुद्रा का चौथा अर्थ है वह नारी जिससे तान्त्रिक योगी अपने 
को सम्बन्धित करता है (प्रज्ञोपाय० ५२४ एवं सेकोह्देशटीका, यु० ५६) | कुलाणंव ने इसे 'मुद! (मोद, प्रसन्नता) 
से एवं द्वाव् (द्र” का हेतुक) से निष्पन्न माना है और उसने ऐसा कहा है कि मुद्राओं का प्रदर्शन (पूजा मे) 
होना चाहिए और वे इसीलिए प्रसिद्ध है कि उनसे देवता छोग प्रसन्न होते है ओर उनके मन द्रवीमूत हो जाते है 
(वे पूजको पर कृपा करते है) | किन्तु शारदातिकक (२३१०६) ने इसे 'मुद एव रा (देना)| से व्युत्पन्न माना 
हैं ओर इसके मत से मुद्रा का अर्थ है 'जो देवो को जानन्द देती हे" । कुछ अन्य व्युत्पत्तियाँ मी है (देखिए जें० औ० 
आर०, बडौदा, जिल्द ६, पृु० १३) । राघवभट्ट का कथन है कि अँगूठे से कनिष्ठिका तक की अँगुलियाँ पच तत्त्व के 
समान है अर्थात्‌ वे क्रम से आकाश, वायू, अग्नि, सलिल एवं पूथिवी है, उनके सम्मिलन से देवता प्रसन्न एवं अनु- 
ग्रहशील होते हूं, और वे उपस्थित होते हू, विभिन्न उचित मृद्राओ का प्रयोग पूजा, जय एवं व्यान मे होता चाहिए, 
मुद्राओ का प्रयोग उन सभी कृत्यो मे होना चाहिए जो किसी विश्विष्ट उद्देश्य की पूर्ति के लिए किये जाते हु, क्योंकि 
उनसे देवता पूजक के पास उपस्थित होते है* | ऐसा समझा जाता था कि मुद्राओं से पूजा करने वाले का मने योग 
बढ जाता है। सातवी शी मे भी ऐसा विश्वास था कि विप के प्रमाव से मूच्छित व्यक्ति को मुद्राओ से पुनर्जीवित 
किया जा सकता है, जैसा कि कादम्बरी (उत्तर भाग) से प्रकट होता है। बर्बक्रियाकीमुदी मे ऐसा आया है कि 
जब तक उचित मुद्राएँ न हो जय, प्राणायाम, देव-पूजा, योग, ध्योन एवं आसन फलघप्रद नही होते । 
'मुद्रा' शब्द अगस्त्य की पत्नी के नाम लोपामुद्रा में भी आया है, जो ऋग्वेद (१।१७४॥४) में उल्लिखित 

है (लोपामृद्रा वृषण नी रिणाति पीरमबीरा घयति श्वसन्तम्‌ ॥) । 'मुद्र/ शब्द अमरकोश में नही आया है। 


५ सूद कुर्वन्ति देवाना सन।सि द्रावयन्ति च । तस्म्रास्मुद्रा इति ख्याता दर्शितव्या कुड़ेइबरि॥ कुलार्णव० 
(१७४५७) । मुद कूव॑न्ति देवाना राक्षसानद्राववन्ति च॥ विव्णुसहिता (७४३), आवाहन्यादिका लझुद्रा प्रवक्यासि 
ययाक्रमम्‌ । याभिविरचिताभिस्तु मादन्ते सर्वदेदता ॥ शारदा० (२३१०६) जिस प्रकार राघवभट्ट की टीका 
है 'रा दाने । मुद राति ददातीति भुद्रेति निबंचतलम्‌। अत एव दहशंनेन देवताहूबॉत्पत्ति । स्वाड [ल्यो हि पच- 
भूतात्सिका अगुष्ठाओ आकाशवाय्वाग्निसलिलभूरूपास्ताता मिथ सयोगरूष सकेतात्कोषि देवताप्रगुगीभावपू्कों 
मोद सानिध्यकरो भवति । तदुत्तम्‌ । पृथिव्यादनि भूतानि कनिप्ठाद्या ऋमान्मता । तेयामन्योन्यसम्भेदप्रकार्रस्तत्म- 
पञूचता ए योगिनीहदय (१५७) ने इस शब्द की व्युत्पत्ति कुलाणंव के समान की हे । 

६ अर्चने जपकाले सु ध्याने काम्ये च कर्मणि ।॥ तत्तन्मुद्रा प्रयोकतव्या देवतासनिधापका (पूजाप्रकाश 
द्वारा उद्धत, १० १२३) । राघवभदूट ने भी शारदा० (२३३३६) पर उद्ध त किया है--स्ताने चावाहने चैव 
प्रातिष्ठाया च रक्षणे। नेवेये च तयाने च तत्तत्कममंप्रकाशवे । स्याने मुद्रा प्रकर्तेब्या स्वलक्षणसयुतरा ॥ तारिबरिक 
टेबट्स (जिल्द १, पु० ४६, इलोक १-३) । मुद्रावन्धादुव्यानाह्या विषप्रसुप्तज्योत्थापने कौदृशी युवित । 
कादम्वरी, उत्तरभाय (चन्द्रापीड की हृदयगति रुक जाने पर शुकनास हारा तारापीड को साल्त्वना देने 
बाली बक्‍तृता) । मिलाइए आर्यमड्जुशीमूलकल्प (पृ० ३६६) निवियोपि भवेत्क्षिप्र यो जन्तुविपमूच्छित | 
चत्वारिशति समास्याता सु १ श्रेप्ठा महधिका ॥ वर्बक्रियाकोमुदी पु० १५६ सुद्रा विना तु बज्जाप्य भ्राणाबाभ 
सुराचंनम्‌ । योगो ध्यानासने चापि निष्फलानि छु मैरवा॥ यह इलोक कालिकायुराण (७०३५) का है । 
मेर्तस्न (१७४२२) मे आया है मुद्ाभिरेवतुप्यन्ति न पुष्पादिक पूजन । महापुजा कृतातेन येन सुद्राष्दक कतन्‌॥ 


न्यास, मुद्राएँ, पत्र, चक्र, मण्डल आदि (७ 


बाली हीप वासी बौद्ध एव शैव पुजारी लोगो द्वारा मुद्राओ के प्रयोग के विषय में मिस टीरा डि क्लीव का 
एक ग्रन्थ है, जिसकी ओर इस महाग्रस्य के खग्ड-२ में लिखा जा चुका है (देशिए अप्रेजों सह्करण, जिल्द २, पु० 
३२०-३२१) । यहाँ हम थोडा विस्तार के साथ उसका उल्लेख करेंगे। है 
तस्त्र, पुराण एवं योग के ग्रन्थों में शुद्राओ की सह््पा, नामो एव परिमायाओं के विषय में वडा मतभेद है। 
कछ उदाहरण नीचे दिये जा रहें हैं । 
... तान्बिक टेक्ट्स (जिल्द १, पु० ४६-४७) मे मुद्राओ के नामो एवं परिभाषाओं का एक निधण्दु (शब्दकोश 
था वर्णेव) है जिसमे ऐसा कथित है कि दे मुद्राएँ (आवाहनी आदि) अविक प्रचलित है (जो किसी भी पूजा में 
प्रयकत की जाने योग्य है) और फिर विष्णु-पूजा सम्बन्धी मुद्राओ का उल्लेख है (कूल १६, यथा--शस, चक, यदा, 
धंदाः बेण, श्रीवत्स, कौत्सुम, वनमाला, ज्ञान, विद्या, गरुड, नारासही, वाराही, हयग्रीवी, धतुम्‌, वाण, परणु, जगन्मोहिनी, 
चाम) । क्षिव की, दस मुद्राएँ ये है--लिंग, योनि, त्रिशूछ, अक्षमाला, अमीति अर्थात्‌ असय, मृग, असिका, खद्वाग 
(गदा जिसके सिर पर खोयडी हो), केपाछ, डमरू ) सूर्य की एक मुद्रा है--प्म | गणेश के लिए मुद्राएँ हैं, बबा-- 
दत्त, पाश, अकुश, अविष्न, पशु, लड्डुक, बीजपूर (जमीर नींबू या चकोतरा)”*। 
शारदातिल्क (२३।१०६-११४) ने केवछ & मुद्राओ का उल्लेख किया है और उनकी परिमापाएँ दी 
हैं, विष्णतहिता (७) के अनुसार मुद्राएं अगणित है (इलोक ४५) और उसने ३० के नामो एवं परिमायाओं का 
उल्लेख किया है तथा ज्ञानाणव० (०) ने कम-से-कम १६ मुद्राओ का उल्लेख किया है। जथाख्यसहिता (८वाँ पटल ) 
भें ५८ मुद्राओ की चर्चा है। तान्तरिक ग्रन्यो (विध्णुसहिता, ७॥४४-४५, महासहिता, जिसे राघवभट्ट ने शारदा० 
के इलोक २३-११४ की टीका मे उद्घुत किया है, स्मृतिच०, १, पृ० १४८) में ऐसी व्यवस्था दी हुईं है कि सुद्राओ 
का सम्पादन गुप्त रूप से (वस्त्र के) भीतर होना चाहिए न कि बहुत-से लोगो के समक्ष, उसका उल्लेख किसी 
और से नही करना चाहिए, नदी तो वे निष्फल हो जाती हैं। पुण्याननदकृत कामकलाविलास ने स्पष्ट रूप से तिखण्डा- 
मुद्रा का नाम लिया है और दे मुद्रओ का उल्लेख किया है। देखिए नित्याषोडशिकाणंव (तीसरा विश्वाम) जहाँ 
१० मुद्राओ की चर्चा है, यया--चत्रिखण्डा, सर्वेश्क्षोमकारिणी, सर्वविद्राविणी, आक्षिणी, सर्वावेशकरी, उन्मादिनी, 
महाकुशा, खेचरी, बीजमुद्रा एवं योनिमुद्रा। 
ज्ञानाण॑वतसत्र (४३१-४७ एवं ५१-५६ तथा १५४७-६८) ने ३० से अधिक मुद्राओ के नाम गिनाये है, 
जिनमे से कतिपय नित्यापोडशिकार्णव के नामोवाली है, उन्तकी परिभाषाएँ भी उसी प्रकार है और भास्करराय ने 
नित्याषोडशिकार्णव की टीका मे उन्हें उद्घृत भी किया है। हम यहाँ शारदा तिलक (२३।१०७-११४) मे दी हुई 
5 मुद्राओ का उल्लेख कर रहे है:--(१) आवाहनी, जिससे दोनो हाथ जोडे जाते हैं, किन्तु बीच मे खोखला 


७ ये मुद्राएँ, मुद्रालक्षण ग्रन्थ से वणित हैं (डकन कालेज, पाण्डुलिपि सख्या २६१, १८८७-६१) । इससें 
से कुछ मसुद्राएं, जो कुछ देवताओों के विषय से हैं, विष्णुतहिता (७) एच ज्ञानार्णच० (४) मे हैं । मुद्रानिघण्ड 
ने शवित, अग्नि, निपुरा एवं अन्य देवों को मुद्राओं के नाम एवं परिसायाएँ दी हें । विष्णु-पूजा में प्रयुक्त 
होने वालो मुद्राएँ, यया--शख, चक्र, गदा, पद्म, कौत्सुभ, श्रीवत्स, वनमाला, वेणू आदि चारदतस्म मास! 
प्रन्य में उल्लिखित हैँ जिन्हें वर्देक्रियाकोमुदी ने उद्धव किया है (पु० १४५४-१५६) । 

(८) सम्यक्ू सम्पूरित पुष्पे कराम्या कल्पितोडझजलि । आवाहनी समाख्याता मुद्रा देशिकसत्तम ३ 
बदोमुफ़ी कृत सैद प्रोदता स्थापनकर्मणि ६ माइलष्डमृष्टियुगला प्रोन्नताद ग्रुष्ठयुग्मका ॥! सल्षिधाने समुद्दिष्टा मर्ेद 


दे धर्मशास्त्र का इतिहांस 


होता है जिसमे पुष्प भरे रहते हैं, (२) स्थापनों, इसमे आवाहनी का हो रूप होता है, अन्तर यह होता है कि 
हाथ एक-दूसरे के ऊपर-नीचे रहते है, (३) सन्निधापनी मुद्रा मे दोनों हाथ सटकर जुड़े रहते हैं, किन्तु अगूडे 
उठे रहते है, (४) सच्निरोधिनो मे ऊपरवाली स्थिति होती है, किन्तु दोनो अगूठे मुष्टि के भीतर होते है, (५) 
सम्मुख्लीकरणी में दोनो बंघी मुप्टिकाएँ (मुट्ठियाँ) उत्तान (ऊपर की ओर) हो, (६) सकलीकृति में देवता की 
प्रतिमा के अगो से अपने ६ अग्रो के न्यास का नादूय करना होता है, (७) अवशण्डनी में अगुलियाँ सीधे बन्द करके 
हाथ को नीचा करके प्रतिमा के चारो ओर घुमाया जाता है, (८) घेनुमुद्रा (एक +जटिल मुद्रा है) मे दाहिने हाथ 
की कनिप्ठिका को दाहिनी अनामिका पर दाहिनी अनामिका में रूपेट कर उसे बायी अनामिका मे लूपेट देना, बायी 
अनामिका को वायी मध्यमा एवं वाये अँगूठे के ऊपर रखना, पुन दाहिनी मध्यमा से लपेट कर दाहिनी त्जनी के 
पास लाना तथा दाहिनी तर्जनी को बायी मध्यमा से मिलाना, (६) महामुद्रा मे दोनो अगूठो को लपेटा जाता 
है और अन्य अगुलियाँ सीधी रहती है । 
योग सम्बन्धी कुछ ग्रन्थों में कृतिपय मृद्राएँ वर्णित हैं, यथा हठयोगग्रदीपिका (३६-२३) ने दस मुद्राओ 
एवं घेरण्डसहिता (३१-३) ने २५ मुद्राओ का उल्लेख किया है। दशिवसहिता (४१४५-३१) ने १० मुद्दाओ को 
उत्तम कहा है। हठयोग मे एक महत्त्वपूर्ण मुद्रा है खेचरीमुद्रा, जो देवीमागवत (११।६६।६२-६५), शिवसहिता 
(४।३१-३३), घेरण्डसहिता (३॥२५-२७ ) , हृठयोगप्रदीपिका (३।३२-५३) मे वर्णित है । किन्तु यह वर्णन ज्ञानाणंव० 
(१५६१-६३) एवं नित्याषोडशिकाणव (३१५४-२३) मे उल्लिखित खेचरी के वर्णन से भिन्न है। वज्ोलीमुद्रा 
(हठयोगप्रदीपिका ३८२-६६) का वर्णन यहाँ नही किया जा सकता, क्योकि वह अइलील है, ऐसा कहा हुआ है 
कि सभोग सम्बन्धी क्रियाओ के होने पर भी योगी की आयु इस मुद्रा से बढ़ती है। 
कुछ पुराणों में मुद्राओं का विश्द वर्णन हैं । कालिकापुराण ने ६६वें अध्याय में अगन्यास, करन्यास 
एवं ७०।३६-५६ तथा ७८॥३-६ मे धेनुमुद्रा, योनिमुद्रा, महामुद्रा एव. खेचरी मुद्रा का उल्लेख है। देवीभागवत 
(११।१६।॥६८-१०२) ने गायत्री-जप के समय की २४ मुद्राओ का उल्लेख किया है। ब्रह्मपुराण (६१।॥५५) 
एवं नारदीयपुराण (२५७।५५-५६) ने विष्णु-पूजा मे आठ मुद्राओ की व्यवस्था दी है* | देखिए अग्निपुराण 


तन्त्रवेदिभि । अगुष्ठगर्भिणी सेव सच्चिरोधे समीहिता ॥ उत्तानों हो छुतों मुष्टो समुखीकरणी स्मृता । देवताडगे 
षडड्भाना न्यास" स्यात्सकलीकृति ॥ सब्यहस्तकृता मुष्टिदोर्धाधोमुखतर्जनी ॥ अवगुण्ठनमुद्रेयमभितो स्रामिता सती ॥ 
अन्योन्याभिमुखादिलष्टकनिप्ठानासिका पुन ॥ तथा च॒ तर्जनोमध्या .__ समीरिता ॥ अमृतीकरण कर्यात्तया 
देशिकसत्तम+ अन्योन्यग्रथिताडशुप्ठा भ्रसारित कराड्युलो ॥ महामुदेयमुदिता परमीकरणे बुध । प्रयोजयेदिमा मुद्रा 
देवतायागकर्माणि ॥ श्ारदा० (२३११०७-११४) 

(5) पद्म दाखश्च श्ीवत्सों गदा गरड एव च | चक्रश्नद्भधइच शाझरगंच अप्टो सुद्रा प्रकीतिता । ब्नह 
(६१५५), नारदीय (२५७५५-५६) । यह्‌ अवलोकनीय है कि ये मुद्राएँ तान्त्रिक टेक्ट्स (जिल्द १) से 
बणित १ विष्णुमुद्राओं से सम्मिलित हे । श्रीवत्स को छोड कर ये सभी पुजाप्रकाश (पु० १२४-१२५) 
मे सज्ञावित एवं व्याख्यापित हैं । पूजाप्रकाश (पु० १३६) मे च्यवस्था दी हुई है कि विप्णु-पूजा मे आदाहन 
'सहलशीए (ऋण १०४०१) नामक सनन्‍्त्र के साथ होना चाहिए और १४ मुद्गाएँ प्रदर्शित होनी चाहिए, 
जो ये हैं सहज्नश्ीर्वेतिमन्न्रेणावाहन कुर्यात्‌ | तत आवाहनादिचतुर्दंशमुद्रा प्रदर्शवेत्‌। ताइव आावाहनी स्थापनो 
समुज्तकरणो सन्लिरोधिनी प्रसादमुदा अवगुण्ठनमुद्रा - गदाप्रमु ज्लृधनुवणिमुद्रा ॥ 


व्यास, सुद्राएँ, पत्र, चक, मण्डल भादि द्द्द 


(अध्याय २६) जहाँ ७ इलोको मे कुछ मुद्राओं की ओर सकेत हैं। कालिकापुराण (७०३२) में कथित है 
कि कूल १०८ मुद्राएँ है, जिनमे ५५ सामान्य पूजा तथा ४३ विशिष्ट अव्सरो, यथा सामग्रियों को एकत्र करने, 
नाटक,नाटन आदि मे प्रयुक्त होती हैं । 
ब्रह्माण्डपुराण (ललितोपार्यान, अध्याय ४२) के बहुत-से इलोक मुद्रानिधण्टु (पृ० ५५-५७, इलोक 
११०-११८) मे भी पाये जाते है, किन्तु नृत्य की अधिकाश मुद्राएँ विष्णुचर्मोत्तर० में पायी जाती है। अध्याय 
३२ में इसने गद्य मे मुद्राहस्त नामक कतिपय रहस्य (गुप्त) मुद्राओं का उल्लेख किया है, अध्याय ३३ 
(१-१२४) मे एक सौ सामात्य मुद्राओं से अधिक की चर्चा की है और अध्याय के अन्त मे उन्हे नृत्तशास्तर- 
मुद्राएँ (नाट्यशास्त्र सस्वन्धी मुद्राएँ) कहा गया है। इससे एक ऐसे विषय का उद्घाटन हो जाता है जिसकी 
चर्चा यहाँ नही हो सकती, यथा--क््या पूजा की रहस्यवादी हस्तमुद्राएँ मरत के नाद्यश्यास्त्र (अध्याय ४, ८ 
एवं ४) में उल्लिखित करणो, रेचको एवं ३२ अगहारो से निष्पन्न हुई है। यह द्॒ष्टव्य है कि नाट्यशास्त्र 
(४।१७१ एवं १७३) ने वृत्तहस्तो का उल्लेख किया है।** पाणिति (४३।११०-१११) को शझिलाली एव 
कृशादव के नटसूत्रों के बारे में ज्ञान था। भरत ने अभिनय (८६-१०) के चार प्रकार बताये है आमिर, 
बाचिक, आहाये एवं साक्त्चिक । नवे अध्याय में हाथो एवं अगुलियों के लूपेट एवं सम्मिलन (सयोग) का 
उल्लेख है। मुष्टि की परिभाषा भी दी हुई है (5५५) मुद्राएँ आगिक अभिनय के अन्तगंत आती है, अगहार 
करणो पर निर्भर होते हैं तथा करण हाथो एवं पाँवो के विभिन्न सगठनो पर आधारित है! यह सम्मव है कि 
हिल्दू एवं बौद्ध तन्त्र-ग्रन्यो में पायी जाने वाली मुद्राएँ प्राचीन भारतीय नृत्य एवं नाटक में वर्णित मुद्राओ 
एवं शरीर-गतियो पर आधारित हो और उनके ही विकसित रूप हो। उनके अत्यन्त आरम्मिक स्वरूप नाद्य 
शास्त्र मे पाये जाते है तथा नादूय सम्बन्धी मध्यकालीन ग्रन्थो (ने यथा अभिनयदपंण"*१) भी उन पर प्रकाश 
डाला है । 
आयेमअ्जुश्नीमूलकल्प (पृ० ३८०) ने १०८ मुद्राओं के नाम और अर्थ दिये हैं। पृ० ३७६ में ऐसा 
आया है कि मुद्राओ एवं मन्‍्त्रो के सयोग से सभी कर्मों में सफलता मिलेगी और तिथि, नक्षत्र एवं उपवास 
की कोई आवश्यकता नही पडेंगी । विष्णुधर्मोत्तरपुराण " * मे नृत्य-मुद्रओ की बडी प्रशसा गायी गयी है, यथा--- 


१० करणेरिह सयुक्ता अगहारा प्रकल्पिता । एतेषामिह वक््यामि हस्तपादविकल्पनम्‌ । नाद्यबास्त्र 
(४) ३३-३४ । नादयशास्त्र (४३४-५५) से वणित १०८ अगहारो के चित्र गायकवाड ओरिएण्डल सीरीज 
द्वारा प्रकाशित नादुयशास्त्र (जिरद १) से है जो दक्षिण भारत के चिदाम्बरम्‌ के नटराज सन्दिर के गोपुरो 
से लिये गये हैं । 

११ देखिए अभिनयदर्पण (डा० सनसोहन घोष द्वारा सम्पादित, १६४५७ 
फी कुछ भुद्राएं झल, चक्र, सम्पुद, पाश, कूर्म, मत्स्य, वराहु, गरुड, सिहमुख के नाम से पुकारी गयी हैं और 
सद्रानिधण्द्‌ (तान्त्रिक टेक्ट्स, एवालोन द्वारा सम्पादित, जिल्द १,प्‌० ४६, इलोक ५-७ एव पृ० ४६-५० 
इलोक ३२) में भी वर्णित हैं, जो वैष्णव मुद्दाओ को व्यास्था करता है जिनमे से कछ, यथा गरड नादूय 5 
शास्त्र (8।२०१) में भी पायी जाती है । ल्‍ ० 


१२ ईश्वराणा विलास तु चार्ताना डु खनाशनम्‌ । मूढानाम्‌ पदेश तत्‌ स्त्रीणा सोभाग्यवर्धनम्‌ 
पौष्टिक फाम्य वासुदेवेन निर्मितम्‌ । विष्णुघर्मोत्तर० (३३४३०-३१) । 522 


? पृू० ४७) जहाँ पर हाथो 


द््द धर्मशास्त्र का इतिहांस 


होता है जिसमे पुष्प भरे रहते हैं, (२) स्थापनों, इसमे आवाहनी का ही रूप होता है, अन्तर यह होता है कि 
हाथ एक-दूसरे के ऊपर-नीचे रहते है, (३) सन्निधापनी मुद्रा मे दोनो हाथ सटकर जुड़े रहते हैं, किन्तु अगूठे 
उठे रहते है, (४) सन्निरोधिनों मे ऊपरवाली स्थिति होती है, किन्तु दोनो अगूठे मुष्टि के भीतर होते है, (५) 
सम्मुखीकरणी मे दोनो बँधी मुप्टिकाएँ (मुट्ठियाँ) उत्तान (ऊपर की ओर) हो, (६) सकलीकृति मे देवता की 
भतिमा के अग्ो से अपने ६ अगो के न्यास का नाट्य करना होता है, (७ ) अवशुण्ठनी में अगुलियाँ सीधे वन्द करके 
हाथ को नीचा करके प्रतिमा के चारो ओर घुमाया जाता है, (८) घेनुमुद्रा (एक जटिल मुद्रा है) मे दाहिने हाथ 
की कनिष्ठिका को दाहिनी अनामिका पर दाहिनी अनामिका मे लूपेट कर उसे बायी अनामिका में रूपेट देना, वायी 
अनामिका को वायी मध्यमा एव बाये अँगूठे के ऊपर रखना, पुन दाहिनी मध्यमा से लूपेट कर दाहिनी त्जंनी के 
पास छात्रा तथा दाहिनी तज्जंनी को बायी मध्यमा से मिलाना, (६) महामुद्रा मे दोनो अगूठो को लपेटा जाता 
है और अन्य अगुलियाँ सीघी रहती है । 
योग सम्बन्धी कुछ ग्रन्थों में कतिपय मृद्राएँ वणित हैं, यथा हृठयोगप्रदीपिका (३।६-२३) ने दस मुद्राओ 
एवं घेरण्डसहिता (३।१-३) ने २४ मुद्राओं का उल्लेख किया है। शिवसहिता (४।१५-३१) ने १० मुद्राओ को 
उत्तम कहा है। हठयोग मे एक महत्त्वपूर्ण मुद्रा है खेचरीमुद्रा, जो देवीमागवत (११।६६।६२-६५), शिवसहिता 
(४।३१-३३) , घे रण्डसहिता (३॥२५-२७) , हठयोगप्रदीपिका (३।३२-५३ ) में वणित है । किन्तु यह वर्णन ज्ञानार्णव० 
(१५६१-६३) एव नित्याषोडशिकाणंव (३१४-२३) में उल्लिखित खेचरी के वर्णन से भिन्न है। वज्जोलीमुद्रा 
(हठयोगप्रदीपिका ३३८२-६६) का वर्णन यहाँ नही किया जा सकता, क्योकि वह अश्लील है, ऐसा कहा हुआ है 
कि सभोग सम्बन्धी क्रियाओ के होने पर भी योगी की आयु इस मुद्रा से बढ़ती है। 
कुछ पुराणों में मुद्राओं का विशद वर्णन है । कालिकापुराण ने ६६वें अध्याय में अगन्यास, करन्यास 
एवं ७०३६-५६ तथा ७८।३-६ मे घेनुमुद्रा, योनिमुद्रा, महामुद्रा एव खेचरी मुद्रा का उल्लेख है। देवीभागवतत 
(११॥१६।६८-१०२) ने ग्रायत्री-जप के समय की २४ मुद्राओ का उल्लेख किया है। ब्रह्मपुराण (६१।४५) 
एवं नारदीयपुराण (२५७।५५-५६) ने विष्णु-पूजा मे आठ मुद्राओ की व्यवस्था दी है*। देखिए अग्निपुराण 


तन्त्रवेदिभि । अगुष्ठमर्भिणी सैव सच्चिरोधे समीहिता ॥ उत्तानों हौ कृत मुष्ठी समुखीकरणी .। देवताडगे 
षडज्भाना न्यास स्थात्सकलीकृति ॥ सब्यहस्तकृता मुप्टिदीर्घाधोमुखतर्जनी ॥ अवशगुण्ठनमुद्रेयमभितो भ्रामिता सती ॥ 
अन्योन्याभिमुखाहिलष्टकनिष्ठानासिका पुन । तथा च॒ तजजंनीमध्या धेनुमुद्रा समीरिता ॥ अमृतीकरण कुर्यात्तया 
देशिकसत्तम+ अन्योन्यग्रथिताडगुष्ठा प्रसारित कराइगुली ॥ महामुदेयमुदिता परमीकरणे बुध । प्रयोजयेदिमा मुद्रा 
देवतायागकर्माणि ॥ शारदा० (२३॥१०७-११४) 

(४) पद्म दाखश्च भीवत्सो गदा गरंड एव च । चक्रखद्धरच शाडुगंच अप्ठो मुद्रा प्रकीतिता । बह्म 
(६१५५), नारदोय (२५७।५५-५६) । यह अवलोकनीय है कि ये मुद्राएँ ताम्त्रिक टेवट्स (जिल्द १) में 
वर्णित १८ विष्णुमुद्राओं से सम्मिलित हे । श्रीवत्स को छोड कर ये सभी पूजाप्रकाश (पृ० १९४-१२५) 
मे सज्नावित एब व्यास्यापित हैं । पुजाप्रकाश (पूृ० १३६) मे व्यवस्था दी हुई है कि विप्णु-पूजा मे आदवाहन 
'सहस्शीर्ध/ (ऋ० १०६०१) नामक मन्त्र के साथ होना चाहिए और १४ मुद्राएँ प्रदर्शित होनी चाहिए, 
जो ये हैं. सहक्षज्ञीबेंतिमस्त्रेणावाहन कुर्यात्‌ ॥ तत आवाहनादिचतुर्दशमुद्रा प्रदर्शयेत्‌ू। ताश्च आावाहनो स्थापनो 
घमुक्तकरणी सप्िरोधिनो प्रसादमुद्रा अवशुण्ठनमुद्रा धशक्षचकगदापप्ममुसलस द्भधनुर्वाणमुद्रा ॥ 


स्थास, झुद्राएँ, परक्न, चक्र, सण्ठल आदि हद 


(अध्याय २६) जहाँ ७ इलोको में कूछ मुद्राओ की ओर सकेत हैं। कालिकापुराण (७०३२) में कथित है 
किकल १०८ मुद्राएं है, जिनमे ५५ सामान्य पूजा तथा ५३ विशिष्ट अब्सरो, यथा सामग्रियों को एक्श्र करने, 
नाटक,नाटन आदि मे प्रयुक्त होती हैं । 
बरह्माण्डपुराण (ललितोपार्यान, अध्याय ४२) के बहुत-से इलोक मुद्रानिधण्टु (१० ४५-५७, श्लोक 
११०-११८) मे भी पाये जाते है, किन्तु सृत्य की अधिकार मुद्राएँ विष्णुवर्मोत्तर० में पायी जाती है। अध्याय 
३२ में इसमें गद्य में मुद्राहस्त नामक कतिपय रहस्य (गुप्त) भुद्राओं का उल्लेख किया है, अध्याय ३३ 
(१-१२४) भें एक सौ सामान्य मुद्राओ से अधिक की चर्चा की है और अव्याय के अन्त में उन्हें नृत्तशास्त- 
मुद्राएँ (नाट्यशास्त्र सम्बन्धी मुद्राएँ) कहा गया है। इससे एक ऐसे विषय का उद्घाटन हो जाता है जिसकी 
चर्चा यहाँ नही हो सकती, यथा--कक्‍या पूजा की रहस्यवादी हस्तमुद्राएँ भरत के नाट्यज्ञास्त्र (अध्याय ४, ८ 
एवं $) में उल्लिखित करणो, रेचको एवं रे२ अगहारो से निष्पन्न हुई है। यह ्‌ द्रप्टव्य है कि नाट्यशास्त 
(४३१७१ एवं १७३) ने नृत्तहस्तो का उल्लेख किया है।*? पाणिनि (४३।११०-१११) को शिलाली एवं 
कृशाइव के नटसूत्रो के वारे मे ज्ञान था। भरत ने अभिनय (८।६-१०) के चार प्रकार वताये हे आगिक, 
वाचिक, आहार्य एवं सात्त्विक । नवे अध्याय में हाथो एवं अगुलियों के लपेट एवं सम्मिलन (सयोग) का 
उल्लेख है। भुष्टि की परिमाया मी दी हुई है (4५५) मुद्राएँ आगिक अभिनय के अन्तर्गत आती है, अगहार 
करणो पर निर्भर होते है तथा करण हाथो एवं पाँवो के विभिन्न सगठनो पर आधारित है। यह सम्मव है कि 
हिन्दू एवं बौद्ध तत्व-अन्यो में पायी जाने बाली मुद्राएँ प्राचीन भारतीय नृत्य एवं नाटक में वर्णित मुद्राओ 
एवं शरीर-गतियो पर आधारित हो और उतके ही विकसित रूप हो। उनके अत्यन्त आरम्मिक स्वरूप नाट्य 
शास्त्र मे पाये जाते है तथा तादूय सम्बन्धी मध्यकालीन ग्रन्यो (ने यया अभिनयदर्पण*१) भी उन्त पर प्रकाश 
डाला है । 
आर्यमव्जुश्रीमूठकल्प (पृ० ३८०) ने १०८ मुद्राओ के नाम और अर्थ दिये हैं। पृ० ३७६ में ऐसा 
आया है कि मुद्राओ एवं मन्त्रों के सयोग से सभी कर्मों मे सफलता मिलेगी और तिथि, नक्षत्र एवं उपवास 
की कोई आवश्यकता नहीं पडेगी । विष्णुधर्मोत्तरपुराण १ * मे नृत्य-मुद्राओ की बडी प्रशसा गायी गयी है, यथा-- 


१० करणैरिह सयुकता अगहारा प्रकल्पिता । एतेषामिह वक्ष्यामि हत्तपादविकल्पतम्‌ । साटयशास्त्र 
(४) ३३-३४ । नाद्यशास्त्र (४१३४-५५) मे बणित १०८ अगहारो के चित्र गायकवाड ओरिएप्डलड सीरीज 
हारा प्रकाशित नादयशास्त्र (जिल्द १) मे है जो दक्षिण भारत के चिदाम्बरम्‌ के नटराज मन्दिर के गोपुरो 
से लिये गये हैं । " 
११ देखिए अभिनयदर्पषण (डा० भतमोहन घोष द्वारा सम्पादित , १६५७ , पृू० ४७) जहाँ पर ह्प्यो 
की कुछ सुद्राएं शख, चक्र, सम्पुट, पाश्, कूर्स, मत्स्य, बराह, गरुड, सिहमुख के चास से पुकारी गयी हैं शोर 
मद्रानिधण्यू (तान्विक ढेब्ट्स, एवालोन द्वारा सम्पादित, जिल्द १,पू० ४६ इलोक ५-७ एवं पु० ४ है 
इलोक ३२) से भी वर्णित है, जो वेष्णव मुद्राओ को व्याख्या करता है जिनसे से कुछ, यथा गरुड हक 
शास्त्र (ह।२०१) में भी पायी जाती हें । हे मी 


१२ ईइ्वराणा बिलास तु चार्ताना दु खनाशनम्‌ । मूढानाम्‌पदेश तत्‌ स्प्रीणा सौभाग्यवर्ध 
पौष्टिक फाम्य वासुदेवेन निर्मितम्‌ । विष्णुधर्मोत्तर० (३४३०-३१) से ग्यवर्धनम्‌ । शान्तिक 


७6 घर्मशास्त्र का इतिहास 


वे घनिको के विलास है, आत॑ लोगो की चिन्ता की नाशक है, मूर्खों के लिए उपदेश हैं, स्त्रियों कै सौमाग्य 
की वर्बक है, वे अपशकूनों को दूर करने, समृद्धि को बढाने एवं वाड्छित पदार्थों की' उपलब्धि के लिए 
वासुदेव द्वारा निर्मित हे । 
बौद्धों में भी मुद्राओ का प्रयोग था। महायान शाखा के प्रारम्भिक ग्रन्थों मे आयंमड्जुश्रीमूलकल्प (३५ 
वाँ पटक, पृू० ३५५-३८१) मे मुद्राओ का उल्लेख है। पु० ३८० पर १०८ की सस्या दी हुई है। पृष्ठ 
३७२ पर अभयमुद्रा एव वरमुद्रा का उल्लेख है ।एल० एच० चैंड्डेल ने दि बुद्धिज्म आव तिव्वत और छलामा- 
इज्म' (छण्डन, १८६४५) में लामाओ द्वारा तिब्बत मे प्रयुक्त है मुद्राओं का उल्लेख किया है (पृ० ३३६- 
३३७) । 
इण्डियन एण्टीक्वेरी (जिल्द २६,१८६७, पृ० २४-२५) मे बर्गेस ने ४ बौद्ध मुद्राओं का उल्लेख 
किया है (जो वैंड्डेल से भिन्न है), यथा--भूमिस्पृश्‌ या भूमिस्पश्श मुद्रा, शाक्य बुद्ध की एक मुद्रा जो पृथिवी के 
साक्ष्य के रूप में उद्घोपित हे, (२) धर्मचकर मुद्रा (विक्षा देने की मुद्रा), (३) अभयमुद्रा (आशीर्वाद 
देने की मुद्रा) जिसमे वाया हाथ पल्‍यी पर खुला रहता है, दायाँ हाथ वक्षस्थल के समक्ष उठा रहता है, अगुलियाँ 
एवं अगूठा आधे फेले रहते हुं और हथेली आगे की ओर रहती है, (४) ज्ञानमुद्रा (ध्यान मुद्रा ? ) या पह्मासन- 
मुद्र7 (ध्यान करने की मूद्रा), (५) वर या वरदमु्‌द्रा, जिसमे दाहिना हाथ घुटने पर झुका रहता है, हथेली 
बाहर खुली रहती है मानो दान का प्रतीक हो, (६) ललितमुद्रा (ऐन्द्रजालिक या मोहक), (७) तक्कमुद्रा 
(दायाँ हाथ वक्षस्थल की ओर उठा हुआ और थोडा सा आकूचित) , (८) शरणमुद्रा (आश्रय या रक्षा 
की मुद्रा), (६) उत्तरबोधि मुद्रा (परम ज्ञान की मुद्रा, जो बहुघा धर्मंचक्र मुद्रा की प्रान्ति उत्पन्न करती 


है) । 

जैन लोग भी मुद्रा-प्रेमी थे। जे० ओ० आई० (बडोदा) के खण्ड ६, (स० १, पृ० १-३४) में डा० 
प्रियवल शाह ने दो जैन ग्रन्थों पर एक सुन्दर निवन्‍्ध लिखा है, जिनमे एक है मुद्राविचार, जिसने ७३ 
मुद्राओं का और दूसरा है मुद्राविधि, जिसने ११४ मुद्राओ का उल्लेख किया है । 

“रायल काववेस्ट एण्ड कल्चरठ माइग्रेशस' कलकत्ता, १६५५ नामक पुस्तक में श्री सी० शिवराममूर्ति 
नें १० ४३ पर लिखा है कि चिदम्बरम के ग्रोपुर मे जो हस्तो एवं करणो के रूप मिलते है वे जावा मे 
प्रम्बनन के शिव मन्दिर में भी पाये जाते है और वहाँ पताका, त्रिपताक, अधंचन्द्र, शिखर, कतंरीमुख, शुचि 
ऐसे करणो तथा अज्जलि, पुष्पपुठ ऐसे हस्तो का अकन है । कण्ट्रीब्यूशस टु दि हिस्द्री आव दि इण्डियन ड्रामा 
(कलकत्ता , १६५८) मे डा० मनमोहन घोष ने ऐसा कहा है कि (वेयॉन अगकोर थॉम) के उभरे हुए 
नक्षित (नकाशे हुए) चित्रों (आकृतियो) में जो नृत्य एवं नाटक के स्वरूप अभिव्यजित होते हैं और जो 
आज भी कम्बोडिया के राजघराने मे नृत्य के भाव आदि देखने को मिलते हैं, थे सभी भारत के नाद्यशास्त्र 
में वर्णित भाव-मुद्राओं से मिलते-जूलते है, यथा--अज्जलि, पताका, अधंचन्द्र , मुष्टि , चद्धकला एवं कपोत 
(पृ० ६३) ॥ 

१३वी शतती के आगे के कुछ सस्क्ृत मध्यकालीन धर्मशास्त्र-ग्रन्धथ मुद्राओ पर प्रकाश डालते है | हेमाद्वि 

(ब्रत, भाग १, पू० २४६-२४७) ने मुकूछ, पकज, निष्ठुर एवं व्योम नामक मुद्राओ का उल्लेख किया 
है। स्मृतिच० (१३वीं शती का पूर्वाघ) ने २४ मुद्राओ के नाम एवं परिभाषाएँ दी हैं (१, पृ० १४६- 
१४७) । ये नाम देवीमागवत (११११६।६८-१०२) में भी आये है। पूजाप्रकाश (वीरमिब्रोदय का एक अश) 
ने ३२ मुद्राओ की चर्चा को है जिनमे से आठ, यथा--आवाहनी, स्थापनी, सन्निधापनी, सरोधिनी, प्रसाद, अवगुण्ठन, 


स्यांस मुद्राएँ, याचर, चक्र, मण्ठल आदि छ१ 
सम्मूख एव प्रार्यता, सभी देवो की पूजा मे प्रयुक्त होती हैं। कुछ केवट विप्णुयुजा के लिए छुछ सूर्य, रब्मी 
एवं दुर्गा की पुजा के लिए है और अन्तिम दो, यथा--अज्जलि एवं सहार, सभी देयों के लि प्रयुक्त 
होती हे । आह्तिकप्रकाश (वीरमिनोदय का एक भज्ञ) ने २४ मसूद्राओं का उतोस दिया है जो गरायगी-मप 
के समय प्रदर्शित होती है और वे देवीमागवत (१श१छ४८-१०२) में भी पायी पाती है, विल्नु वे प्रह्म 
से उद्धत मानी गयी है '* । ब्रह्म शब्द से किस ग्रन्थ की ओर सकेन है, कहना वाठिन है। सुद्रायों गा प्रचात्त 
शार्वभोमिक नही था । धर्मसिन्धु एवं सस्कार-रलमाला से प्रदट होता है कि न्यास एवं मुद्रा बम-सेन्वम 
महाराष्ट्र मे अवैदिक कहे जाते थे! *। 
तान्विक पूजा का एक अग था सण्डछ जो मब्य एवं आवुनिक वालो में वटूटर हिन्दुओं द्वारा 
पयुक्त होता रहः है। किन्तु ऐसा नहीं कहा जा सकता कि सस्कृत-लेखको ने इसे तास्तिकों से उधार लिया 
सण्डल शब्द वृत्त या चक्र के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है। तै० स० (१३६२) में बृत्ताहार ईटो (मण्डले- 
८.) का उल्टेख है, और देखिए शत्त० ब्रा० (४११२५) सूये का चक्र या सण्दछ पहिया (चक्र) कहा 
गया है (ऋ० ४२८२, ४२६१०) वृह० उप० (५५२) में आया हे---बह जादित्य वह है जिसे सत्य 
वहा गया है, और सूर्य के मण्डल में पुरुष की ओर सकेत भो किया गया है (तथत्सत्यमसों स आदित्यों य 
एवं एतस्मित्मण्डले पुरुषों पद्चाय दक्षिणेबक्षत्‌ पुरुष ) । और देखिए वही, (२।३।३) । आगे चलकर वही 
तेदी पर खीचा गया चित्र या आकार (सामान्यत वृत्ताकार) वन गया । आपस्तम्व एवं कात्यायन के शुल्वसूत्रो 


१३ वरदाभयतुद्रें च वरदाभयवत्‌ प्रिये । ज्ञानार्णवतन्त्र (४३४), जयास्यसहिता (८१०४-४५) मे 
चर एवं अभय को परिभाया इस प्रकार दी हुईं है सुस्पप्ट दक्षिण हस्त स्वात्मनस्तु पराइमुखम्‌ । पराइमत्त 
लम्बभान वासपांणि प्रकल्पयेत्‌ । करमाहरा भयास्य तु इद मुद्राहय हिज। विज्ञेय लोकपालनामिस्धादीना ससरसत १ 
देखिए भूमिस्पर्श मुद्रा के लिए ए० कुमारस्वामी कृत बुद्ध एण्ड दि गॉस्पेल आव बुद्ध” (रूण्डन, १६१६, प० 
२६२) जहाँ १८वी शती का चित्र हे (यह चित्र छका का है), और देखिए प्रो० ग्रुनवेडेल कृत ' हा 


बुद्धिस्ट आर्ट 
इवे इण्डिया थी अग्तेस सो० पिव्बव द्वारा अनूदित, पृ० १७८, चित्र १२६। देहिए धर्मंचकर मदर के लिए 
चही कमारस्वासी का भ्रन्थ पु० रे८द एवं ३३० जहाँ क्रम से गुप्तकाल एवं भच्चार (प्रथम या दितीय 


शर्त) के चित्र है। और देखिए डा० बी० भद्ठाचाय॑ का ग्रन्थ 'बुद्धितट आइकछानॉगाप्ी (प्लेड ३५) + देखिए 
ए० एवालोन कृत सर्पेण्ट पावर! (श्वाँ सस्करण, १६५३, पु० ४८०, ४८८ ) जहाँ सिद्धासन मे योजौसद्रा 
का तथा महासुद्रा का ऊम से अकन है जो आज भी योगाम्यासियों दा प्रयुक्त होती ह। ओर देखिये मेम्वायर्स 
आब आवर्यालॉजिकल सर्वे आच इण्डिया स० ६६, प्लेट १३ (अभयमुद्रा के लिए) ॥ बुद्धिस्ट आए इन 
इण्डिया (उपयुक्त) १० १दै२ (सेत्रेय को अभय सुद्रा के लिए जो स्वत से प्राप्त क्या गया हे) तथा चो० 
एु० स्मिथ लिबित हिस्ट्री आव फाइन जाट इन इण्डिया एण्ड सीखोन! (सस्करण १६३० )» प्लेह ११३ 
जहाँ जावा से प्राप्त अभयमपुद्रा का चित्र है। और देखिए एन० के० भट्टसलि कृत आइकॉनॉत्राफी आव धुहिस्ट 
एण्ड ब्रह्म॑निकल स्कल्पचर्स इन दि ढाका स्यूजियम' (१६२६), प्लेट ८; जहाँ बुद्ध की भूमिस्पशमद्रा का हक 
है, प्लेट २० एवं २१, जहाँ दाहिने हाथ की वरद मुद्राओ का चित्र है। हर हे श 

१४ सस्काररत्तमाला (जो अपेक्षाकृत एक आधुनिक ग्रन्थ है) में 


केयन ० 
अवैदिक हे * . एतमेके नेच्छन्ति स ह्‌ विधिरवेदिक इति 7 हे (पृ० २२६) कि न्यास 


७४ धर्मशास्त्र का इतिहास 


में मण्डल के वर्गागार स्वरूप की ओर सकेत किया गया है!" । मत्स्यपुराण मे कतिपय बकक्‍्तव्यों में मण्डलो 
की ओर सकेत है, जो पाँच रगो के चूर्णो से बनते ये (यथा ५८२२) । इसमे १९ या ८ दलो वाले कमल 
की ओर भी सकेत है जो पीले या लालचन्दनकेप या विभिन्न रगो से खचित होते थे (७२३०, ६२१५, 
६४।१२-१३, ७४।६-६ जहाँ आठ दलो वाले कमछ का चिन है और सूर्य-पूजा के लिए घेरेदार 
गड्ढे का उल्लेख हे)। वाराहमिहिर ने बृहत्सहिता (अध्याय ४७) मे पुष्पस्नान सामक एक पवित्र क्रिया 
का उल्लेख किया हैं जिसमे विभिन्न रगो वाले चूर्णों से पवित्र भूमि पर मण्डल बनाने की ओर सकेत है, 
जिसमे देवताओ, ग्रहो, नक्षत्रों आदि के स्थान निर्धारित रहते थे१६। ब्रह्मपुराण (२८।२८) में कमरू-चित्र 
पर सूर्य के आवाहन का उल्लेख है और एक अन्य स्थान (६१।१-३) पर कमल के रूप में मण्डल पर 
नारायण की पूजा की ओर सकेत है, जिसे रघुनन्दन ने पुरुषोत्तम-तत्त्वः (पृ० ५६४) में उद्धृत किया है । 
हर्षचरित (७वी शती का पूर्वा्ध) मे कई रगो से खचित एक वडे मण्डल का उल्लेख है** और देखिए 
वराहपुराण (८६-११) जहाँ मण्डल में रूद्मी एवं नारायण की प्रतिमाओ या चित्रालिखनो की पूजा की 
चर्चा है | अग्निपुराण (अध्याय ३२०) में आठ मण्डलो, सर्वतोभद्र आदि का उल्लेस है। शारदातिलक ( ३। 
११३-११८, १३१-१३७, १३५-१३ ८, नवनाभ मण्डल), ज्ञानाणंव० (२६।१५-१७) आदि में कई मण्डलछो का 
वर्णन है। अमरकोश (२, पुरर्ग) के मतानुसार स्वेतोभद्र राजाओ एवं धनिकों के भवन का एक प्रकार है। 
शारदातिलक (२॥१०६-१३०) मे सर्वतोमद्र के निर्माण का बृहद्‌ उल्लेस हैं और ऐसा कहा गया है कि यह 
सभी प्रकार की पूजा मे प्रयुक्त होता है (मण्डल सर्वतोभद्रमेतत्सवारण स्मृतम्‌॥।) । इसमे (३३१२२-१२४ ) आया 
है कि मण्डल का आलेखन पाँच रगो के चू्णों से होता चाहिए, यथा--हल्दी के चूर्ण से पीछा, चावल के चूर्ण 
से श्वेत, कुसुम्भ चूर्ण से लाल, अधभुने मोटे अन्नो के चूर्ण से _काला, जिस पर दूध छिडका गया हो, तथा 
बिल्व की पत्तियों के चूर्ण से हरा रग | इसी प्रकार प्रपचसार (५॥६४-६५), अग्तिपु० (३०१४-२०) आदि 
मे रगो का विधान है। रघुनन्दन के वास्तुयागतत्त्व (पृ० ४१६) में शारदातिलक (३॥१२३-१२४) का उद्धरण 


१५ चतुरूम मण्डल चिकीर्षन्‌ मन्यात्‌ कोदया निपातयेत्‌ । पाइबंत परिकृप्पातिशयतृतीयेन सह 
परिलिखेत्‌ । सा नित्या मण्डलम्‌ । यावद्धीयते त्ताबदागन्तु । सण्डल चतुरख दिकीर्पन्‌ विप्कश्श प्चदशभागान्‌ 
कृत्वा दावद्धरेत्‌ । त्योदशावशिप्पन्ते सा नित्या चतुरअमम्‌ । आपस्तम्ब्शुर्दसूत्र (३४२-३) । मिलाइए कात्यायन का 
शुल्वसूत्र जो राघवभद्ठ द्वारा (शारदातिलुक ३५५७) उद्धत है। देखिए दिभूतिभूषण दत्त (कल त्ता, १४२२)लिजित 
दि साइस आवब दि शुल्ब (आरम्भिक हिन्दू ज्यामेट्री का एक अध्ययन) , पृ० १४० । वैदिक यज्ञों से तीत 
अग्नि-झुण्ड थे, यया--माहंंपत्य, आहदनीय एवं दक्षिणास्ति आर वें ऋम से वृत्ताकार, चर्गाक्वार एवं अर्धवृत्तकार 
होते थे । और वे सभी क्षेत्रफल मे बराबर होते थे । आपस्तम्ब शुल्दसूत्र मे क्षेत्रहह्ल निकालने की विधि की 
ओर सकेत है, क्योकि वह्‌ उन आकारो को बराबर (क्षेत्रफल मे) कहता हे। 

१६ तस्मिन्‌ मण्डलमालिख्य कल्पयेत्तत्र सेदिनीस्‌ । तानारत्नाकरदती रथानानि दिवदिधानि च। वर्ण- 
फैविविय॑ छुत्वा हद्य॑र्गन्ध गुणान्वित । यथास्व पूजयेदिद्ा्गधमात्यानुलूपने । बृह्सहिता (४७२४)॥ यहाँ 
'तस्मिन' से तात्पय है 'भूभदेशें ॥ 

१७ महामण्डलेमिवानेकवर्णरागमालिखन्त. विववलिमिव दिक्षु विक्षियन्त “(भैरवाचायय « ) ,दददों॥ 
हर्षंचरित (३) ॥ 
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है। ज्ञानार्णवतन्त्र (२४॥८-१० एवं २६१५-१७) में ऐसा आया है क्रि मण्डः ण्व चक्र एफ के समातार्थी 
है ओर मण्डल का आलेखन एक मण्टप में बेदी पर कूुकुम या सिन्दूर रग कर चूर्ण का 5 पाणो में होना 
चाहिए । ओर देखिए महानिर्वाणतन्त (१०१३७-१३८) । मण्डक-क्रियाओं की चार वि् हें---मण्डलू, 
सन्त्र ए्‌ मद्रा। 

| अर में भी मण्डलो का प्रभूत उल्लेस हे। मज्जुलीमूउ्त्प में मण्डछो के अटियत फी विशिष्ट: 
विधियों एवं रँगने की चर्चा की गयी हे । गृह्यसमाजतन्त में बीच में चक्र वाछे, १६ हाथ के एया मण्डल 
का उलेख हे । देखिए प्रो० जी० टुस्सी का ग्रन्थ इण्डोतिब्वेतिका' (जिरद ४, माग १, रोम १६४१); जिसमे 
मण्डलो की तालिकाएँ दी हुई हू, ए० गेट्टी कृत दि गॉड्स जाव नाद॑रन बुद्धिज्म' (१६०८), एडेट १६, जहा 
तो तत्त्वो का एक मण्डल प्रदर्शित हे, ऐक्टा ओरिऐण्टाज्या जाव दि जोरिऐण्टड सोसाउटीज जाव डेनमार्फ, 
नार्वे आदि' में एरिक हाई कृत कण्ट्रीव्यूजस टु दि स्टडी आब मण्डरू एण्ड मुद्रा' (पृू० ५७-६१, जित्द २३, 
स० १ एवं २, १६५८), जिसमे अन्त में रूममंग १०० मुद्राओं के चित्र दिये गये हैं । बगाए के राजा 
रामपाल (१०८४-११३० ई०) के समकालीन अभयकर गुप्त के ग्रन्थ निष्पन्नयोगावत्ति (गायकवाड जोरिएऐण्टल 
सीरीज, बडोदा) में २६ अव्यायो मे २६ मण्डलो का वर्णन हे, जहाँ अत्मेक सांडल मं एक फेद्रीय देवता 
रहता हे तथा बहुत-सी रूघु बोद्ध दिव्यात्माओं का, जो कभी-कभी सरया में एक सो भी हो जाती हू, आछे- 
खन हे । 

निर्णयसागर प्रेस द्वारा प्रकाशित ऋग्वेदब्रह्मकर्मंसमुच्चय' (छठा सस्करण, वम्बई, १६३६ ) भेजो 
कृत्यो का एक सकलन है, आरम्म में ही कतिपय भण्डलो का, यथा--सर्वतोभद्र, चतुलिगतोभद्र, प्रासाद वास्तु- 
मण्डल, गृहवास्तुमण्डल, ग्रहदेवतामण्डल, हरिहरमण्डल, एकलिगतोभद्र के चित्र हे, जो रगीन एवं सादे दोनो 
रूपो मे अकित है । स्मृतिकोस्तुम ने द्वादशलिगतोभद्र हरिहर-मण्डल का, जिसके भीतर सर्वतोभद्र भी है, उल्लेख 
किया है । हम इनका वर्णन यहाँ नही करेंगे । सर्वेतोभद्र!' का शाब्दिक अर्थ है 'सभी प्रकारों से जुभ'। यह 
शुभ चित्रकाव्य-शास्त्र के अन्तर्गत भी समाविष्ट हो गया । काव्यादर्श में दण्डी ने सर्वतोभद्र के रूप से एक 
इलोक का उदाहरण दिया है, जो “चित्र-बन्धो' के लिए प्रयुक्त हुआ हे । दण्डी से लगभग एक शती पूर्व के 
किरातार्जुनीय (१५॥२५) में सर्वतोभद्र का उदाहरण आया हे। 
एक्टा ओरिऐण्टालिया' में दो तिब्बती पाण्डुलिपियों के विपयो की एक सुन्दर व्याख्या उपस्थित की 
गयी है | एक पाण्डुरिपि मे चावलू-मण्डल है जिसमे विभिन्न नामो मे ३७ तत्त्व प्रकट किये गये है ओर दूसरी 
में मुद्राओ के १२३ चित्र प्रदर्शित है । 
तन्त्र-पूजा का एक अन्य विशिष्ट विपय है यन्त्र (ज्यामितीय जाकृति), जो कभी-कभी चक्र नाम से भी 
विख्यात होता है। यन्त्र का उल्लेख कुछ पुराणों में भी हुआ है ओर यत्र-तत्र आधुनिक प्रयोगों मे भी इसकी 
चर्चा होती है। यह घातु , पत्थर, कागद या किसी अन्य वस्तु पर स्रोदा हुआ या तक्षित 


या खीचा हुआ या संगा 
हुआ होता है | यह मण्डल से मिलता-जुरूता हे, अन्तर यह है कि मण्डल का उपयोग किसी देवता की या 


१८ प्राहरञ्रस नाम इलोकार्धञ्रमण यदि । तदिष्ड स्वंतोभद्र ँ्रमण यदि सर्वत ॥ काव्यादर्श ३ 
५० । किराताजुनीव (सगे १५, इलोक २५) मेयो आया है सर्वेतोभद्र --देवाकानिनिकायादे वाहिकास्वस्थकाहि 
वा । काकारेमभरे काका निस्वसव्यव्यभस्वति ॥ हे 


रे ई धर्मशास्त्र का इतिहास 


में होता है किन्तु यन्त्र का उपयोग किसी विद्विष्ट देवता की पूजा या किसी विश्िष्ट उद्देश्य के लिए होता है। 
कुलार्णवतन्त्र '* में आया है--यच्त्र का विकास मन्त्र से हुआ है, ओर इसे मन्त्ररूपी देवता कहा गया हे, 
यन्‍न पर पूजित देवता सहसा प्रसन्न हो जाता हे (ओर अनुग्रह करता हे), प्रेम एव क्रोध नामक दोपों 
से उत्पन्न क्लेशो को दूर करता हे अत इसे यन्त्र कहा जाता है। यदि यन्त्रों मे परमात्मा पूजित हो तो वह 
प्रसन्न हो जाता है।' उसी तन्त्र मे पुन आया है कि यदि पूजा यन्त्र के विना की जाय तो देवता प्रसन्न नही 
होता ।' यहाँ पर “यन्त्र' शब्द यन्त्र धातु से निकछा कहा गया हे । एक अन्य स्थान पर इसी तम्त्र में आया 
है कि 'यन्‍्त्र इसलिए कहा जाता हे कि यह सदैव पूजक को यम (मृत्यू के देवता) तथा अन्य भूतादि से 
बचाता हे ।' रामपूर्वतापनी उपनिषद्‌  ” से आया हे--थस्त्र की व्यवस्था (या निर्माण) देवता का शरीर है जो 
सुरक्षा प्रदान करता है कौलावलीनिर्णय मे ऐसा कहा गया हे कि विना यन्त्र के देवता की पूजा, बिना मास 
के तर्पण, बिना शक्ति (पत्नी या कोई अन्य नारी जो साधक से सम्बन्धित हो) के मद्यपात--ये सभी निष्फल 
होते है। कुछ ग्रन्थों ने यस्त्र-गायत्री की भी कल्पना कर डाली ।है ।* 

उपर्यृक्त वचनो से यह व्यक्त होता हे कि यन्त्र वह तत्त्व था जिसके द्वारा क्रोध, प्रेम आदि के कारण 
दोलायमान मन की गतियों पर नियन्त्रण किया जाता या ओर मन को उस चित्र या आकार पर लगाया 
जाता था जिसमे देवता को प्रतिष्ठापित किया गया रहता था। इससे मनोयोग होता था, और देवता की 
मानसिक प्रत्यभिज्ञा होती थी | देवता एवं यन्त्र का अन्तर वही हे जो आत्मा एवं देह मे“होता हे । 

त्रिपुरातापनी उपनिषद्‌ (२३), प्रपञ्चसारतन्त्र (पटल २१ एवं ३४), शारदातिवक (७।५३-६३, 
२४ ), कामकलाविकास (इलोक २२, २६, २६, ३० एवं ३३ ), नित्यापोडशिकार्णव (१।३ १-४३ ), नित्योत्सव 
(पृ० ६, ६४-६५) , तन्त्रराजतन्त्र (२४४-४१, ८॥३०, २३), अहिर्वुध्य्सहिता (अध्याय २३-२६) , मन्त्र- 
महोदय (२० वी तरग), कौलज्ञाननिर्णय (१०, जहाँ यन्त्रों को चक्र कहा गया है), कौलावलीनिर्णय (३॥ 








१८ यन्त्र सन्त्रमय प्रोक्‍्त देवता मन्त्ररूपिणी। मन्‍्त्रे सा पूजिता देवी सहसेव प्रसीदति। काम-कोधादि- 
दोबोत्थ संदु ख नियन्त्रणात्‌ । यन्त्रमित्याहुरेतस्मिन्‌ देव प्रीणाति पूजित ॥ कुलाणंव०. (धाप५-८६ ), इसका 
प्रथम अर्थ इलोक वर्षक्रियाकौमुदी (पृ० १४७) द्वारा अगस्त्यसहिता से शद्धत किया गया है 
विचा यन्त्रेण पूजा चेद्‌ देवता न प्रसीदति (वही, १०१०४) । यमभूतादि सर्वेभ्यों भयेभ्योपि कुलेदबरि। चायते 
सतत चेव तस्माथन्त्रसितीरितम्‌॥। (वही, १७४६१) । यन्त्रों मे 'य यम तथा अन्य छोगो के लिए प्रयुक्त है, 
तर को त्रे! (या नए) से निष्पन्न माना गया हे। विना यन्त्रेण या पूजा विना मासेन तपपंणम्‌ । बिना शक्‍त्या 
चु यत्पान तत्सव निष्फल भवेत्‌ ॥ कौलावलीनिर्णय (८४४१-४२) । साभयस्यास्य देवस्य विग्रहों यस्त्रकल्पना । 
विना यस्‍्त्रेण चेत्पूजा देवता न प्रसीदति ॥ रामपूर्वतापनीयोपनिषद्‌ (१॥१२) । 

२० यह अवलोकनीय हे कि अन्तिम अर्धाश वही हे जो अन्तिम अर्धाश कुलार्णव का है (१०१०४) । 
देखिए हीन-राइख ज़िम्मर कृत ग्रन्थ 'मोथूस एण्ड सिम्बल्स इन इण्डियन आए एवं सिविल्िजेशना (पु० १४०- 
१४८), जहाँ यन्त्र की चर्चा हे। ओर देखिए अहिर्वृध्न्यसहिता (अध्याय ३६), जहाँ पर सुदर्शनचक्त के निर्माण 

एवं पूजा का वर्णन हे । 

२१ यत्तगायत्री यह है--यन्त्रराजाय विद्यहे वरप्रदाय धीमहि । तन्‍त्रो यन्त्र प्रचोदयात्‌ ॥ सेरुतन्त्र 

(३३११३) । 
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१०४-१३५), मेरुतन्त्र (३३वाँ प्रकाश, ५६२वाँ इ्लोक), मन्तमहार्णवतन्त (उत्तरसण्ड, ११वी तरंग) आदि 
में यन्त्रो का उल्लेख है। इन तान्त्रिक ग्रन्थों में यन्त्र के विषय में जो कुछ कहा गया है उसका विवरण उपस्थित 
करना यहाँ सम्भव नही हे । पद्मपुराण (पाताल्खण्ड, ७६।१) में आया है कि हरि (विप्णु) की पूजा णाल- 
ग्राम-शिला पर या रत्न पर या यन्त्र, मण्डल पर या प्रतिमाओ में हो सकती है, केवर मन्दिरों में ही नहीं। 
अहि्बृध््यण (३६, इलोक ५-६६) ने सुदशेन-यन्त्र को पूजा की विधि का वर्णन जिया है जो राजा द्वारा 
या किसी अच्य व्यक्ति द्वारा समृद्धि के लिए की जाती हे। हम यहाँ पर एक यब्न या चक वा वर्णन कए 
रहे है । सबसे प्रमुख एवं प्रसिद्ध है श्रीचक्त जो दो इलोको (जो नीचे पाद-टिप्पणी में दिये हुए ह) में वणित 
है और उसकी व्याख्या नित्यापोडशिकार्णव (१।३१-४६) की टीका सेतुवन्ध में हुई है। एक छोटे से तिमुज 
में एक बिन्दु के साथ चक्र खीचा जाता है। वह्‌ विन्दु शक्ति या मूल प्रकृति का द्योतक हें। तन्‍नरो पर प्रकाशित 
ग्रन्थों मे श्रीचक्र रगो मे खीचा गया हे (सोन्दर्यलहरी, गणेश एण्ड कम्पनी, मद्रास, १६५७ ), किन्तु अन्य तनतों में सादे 
ढग से खीचा गया है (कामकलाविलास , ए० एवालोन द्वारा सम्पादित एवं गणेश एण्ड कम्पनी, मद्रास द्वारा 
प्रकाशित, १६५३) । कुछ ग्रन्थों में श्रीचक्र के चित्र मे द्वार नहीं हे (ए० एवालोन कृत प्रिसिपुल्स जाव 
तन्त्र” का मुखपृष्ठ) किन्तु कही-कही द्वार दिखाये गये हे (सौन्द्यलहरी) | कुल ६ त्रिमुज होते हे, जिनमें 
पाँच के शीष॑कोण नीचे छटके रहते है और ये सभी शक्ति के द्योतक है, अन्य चार त्रिमुजो (शिव के द्योतक) 

के शीर्षकोण ऊपर होते है । सबसे छोटे त्रिभुज मे, जो नीचे की ओर झुका रहता हे, बिन्दु बना हुआ होता 

है। पुन दस-दस त्रिभूजो के दो दल होते हे (कुछ ग्रन्थों में नीले एवं छाल रगो में प्रदर्शित है), फिर 


२२ बिन्दू-त्रिकोण-बसुकोण-दशारय्‌ स्म-मन्व्ननागदलूसयुतषोड्शारम्‌ । वृत्ततय च॑ धरणीसदनत्रय 
च श्रीचक्रराजमुदित परदेवताया ॥ आतनन्दगिरि के शकरबिजय हारा उद्घुत (पु० २५५) ॥ नित्याषोडशिका० 
(११३१) की ठीका सेतुबन्ध एवं यासल (सम्भवत रुद्रयाभल, जो आद्य शकराचार्य द्वारा प्रणीत कहा जाता 
है) एवं चतुर्भि श्रीकण्ठे शिवयुवतिभि पम्चभिरपि प्रभिन्नाभि शम्भोनंबर्सिरपि सूल प्रकृतिसि । चयश्चत्वा- 
रिशह्सुदलकलाइस - त्रिवलय-त्रिरेखासि सार्ध तव भवनकोणा परिणता ॥ सौन्दर्यलहरी (इलोक ११, गणेश एण्ड 
कम्पनी, मद्रास, १८४५७, लक्ष्मीधरा नामक टीका के साथ) मे कुछ लोग दूसरे इलोक मे चतुइचत्वारिशत्‌ पढ़ते 
है। बस का अर्थ है 5, सन्‌ का १४, नाग का ८ एवं कला का १६। इसके वर्णन के दो रूप है--(१) बन्द 
से आगे (जिसे सृष्टि-क्रम कहा जाता है) या (२) बाहरी रेखाओ से बिन्दु की ओर (जिसे सहारक्रम कहा 
जाता है) । देखिए सर जॉन वुड़ोफ कृत 'शक्ति एण्ड शाक्ता (तीसरा सस्करण, १४२६, गणेश एण्ड कम्पनी, 
मद्रास द्वारा प्रकाशित), पृ० ३४४ पर श्रीचक्र के चित्र की व्याख्या दी हुई है। देवीरहस्य (डकन कालेज पाण्ड- 
लिपि, स० ४४०, १८४४-४८) नामक तान्त्रिक ग्रन्थ ने 'बिन्दुनिकोण देवताया” को उद्धत किया हे, किन्तु 
इस चक्र का एक अन्य ढंग से वर्णन करने वाले एक दूसरे इलोक को भो उद्धत किया है । विभिन्न 
ग्रन्यो से चक्रो का वर्णन विभिन्न ढगो से हुआ हे। उदाहरणार्थ, डकन कालेज की पाण्डुलिपि स० ६६२ (१८४८४-- 
१८४७) से कौलागम के अनुसार दुर्गी-पूजा से प्रयुकत चक्रभेंद को पाँच चक्तो के रूप में साना है, यथा--राजचक्र 
महाचक्र, देवचक्र, बीरचक एवं पशुचक्र + किन्तु पाण्डुलिपि स० दंध्ड (१८८७-७१) से कुछ अन्य चक्र भी 


दिये गये हैं, यथा--अकडमचक्र, ऋणधनशोधनचक्र, राशिचक्र, नक्षत्रचक्त(कैटॉलॉग, जिल्द १६, तस्त्र 
पृ० २५१) । ४ 


* 


७४ धर्मशास्त्र का इतिहास 
में होता है किन्तु यन्त्र का उपयोग किसी विशिष्ट देवता की पूजा या किसी विशिष्ट उद्देश्य के लिए होता है। 
कुलाणवतन्त्र '* में आया है--यनक्चर का विकास मन्त्र से हुआ है, और इसे मन्त्ररु्पी देवता कहा गया हे, 
यन्त्र पर पूजित देवता सहसा प्रसन्न हो जाता हे (ओर अनुग्रह करता है), प्रेम एवं क्रोध नामक दोषो 
से उत्पन्न क्लेशो को दूर करता हे अत इसे यन्त्र कहा जाता है। यदि यन्त्रो मे परमात्मा पूजित हो तो वह 
प्रमन्न हो जाता है ।' उसी तन्त्र मे पुन आया है कि यदि पूजा यन्त्र के बिना की जाय तो देवता प्रसन्न नही 
होता । यहाँ पर 'यन्त्र' शब्द “अन्तर धातु से निकला कहा गया हे । एक अन्य स्थान पर इसी तस्त्र मे आया 
है कि यस्त्र इसलिए कहा जाता ह कि यह सदैव पूजक को यम (मृत्यू के देवता) तथा अन्य भूतादि से 
बचाता हे । रामपूर्ववापनी उपनिषद्‌ *" में आया हे--'यन्‍्त्र की व्यवस्था (या निर्माण) देवता का शरीर है जो 
सुरक्षा प्रदान करता है। कौछावलीनिर्णय मे ऐसा कहा गया हे कि बिना यन्त्र के देवता की पूजा, बिना मास 
के तर्पण, बिना शक्ति (पत्नी या कोई अन्य नारी जो साधक से सम्बन्धित हो) के मद्यपान--ये सभी निष्फल 
होते है | कुछ ग्रन्थों ने यत्त्र-गायत्री की भी कल्पना कर डाली हे ।* * 

उपर्युक्त वचनों से यह व्यक्त होता है कि यस्त्र वह तत्त्व था जिसके द्वारा क्रोध, प्रेम आदि के कारण 
दोलायमान मन की गतियों पर नियस्त्रण किया जाता था ओर मन को उस चित्र या आकार पर छगाया 
जाता था जिसमे देवता को प्रतिब्ठापित किया यया रहता था / इससे मनोयोय होता था, और देवता की 
मानसिक प्रत्यभिज्ञा होती थी । देवता एवं यन्त्र का अन्तर वही हे जो आत्मा एवं देह मे'होता है । 

त्रिपुरातापनी उपनिषद्‌ (२।३) , प्रपञचसारतन्त्र (पटक २१ एवं ३४), शारदातिक्‍्क (७।५३-६३, 
२४), कामकलाविकास (इलोक २२, २६, २४, ३० एवं ३३), तित्यापोडशिका्णव (१।३१-०३ ), नित्योत्सव 
(पृ० ६, ६४-६५) , तब्त्रराजतन्त्र (२३४४-५१, ८।३०, २३), अहिर्वुध्त्यसहिता (अध्याय २३-२६) , मच्च- 
महोदधि (२० वी तरग), कौलज्ञाननिर्णय (१०, जहाँ यत्त्रो को चक्र कहा गया है), कौलावलीनिर्णय (३॥ 


१८ यन्त्र सन्त्रमय प्रोक्त देवता मन्त्ररूपिणी। सनन्‍्त्रे सा पूजिता देवी सहसेव प्रसीदति। काम-क्रोधा्दि- 
दोषोत्थ स्वंदु ख नियनन्‍त्रणात्‌ । यन्त्रमित्याहुरेतस्मिन्‌ देव प्रीणाति पुजित ॥ कुलाणंब० (६५-८६), इसका 
प्रथम अर्ने इलोक वर्षक्रियाकौमुदी (पृ० १४७) द्वारा अगस्त्यसहिता से *उद्धत किया गया हे 
विना यन्त्रेण पूजा चेद्‌ देवता न प्रसीदति (वही, १०११०६) । यमभूतादि सर्वेस्थो भयेम्योषि कुलेशवरि। त्रायते 
सतत चेव तस्मायन्त्रमितीरितम्‌। (वही, १७६१) । यन्त्र में 'थॉ थम तथा अन्य लोगो के लिए प्रयुक्त है, 
अ' को बत्रे! (या न्रा/) से निष्पन्न माना गया हे। विना यन्त्रेण या पूजा बिना मसेन तर्पणम्‌॥ विना झब्त्या 
तु यत्पान तत्सर्व निष्फल भवेत्‌ ॥ कौलावलीनिर्णय (८ा४१--४२) । साभयस्यास्थ देवस्य विग्नहों यन्त्रकल्पना । 
बिना यन्त्रेण चेत्पूजा देवता न प्रसीदरति !! रामपूर्वतापनीयोपनिषद्‌ (१॥१२) । 

२० यह अवलोकनीय है कि अन्तिम अर्धाश वही हे जो अन्तिम अर्धाश्ञ कुलार्णव का हि (१०१०४) । 
देखिए हीन-राइख ज़िम्मर कृत ग्रन्थ सीथूस एण्ड सिम्बल्ख इन इण्डियन आर्ट एव सिविलिजेशन! (पु० १४०- 
१४८), जहाँ यन्त्र को चर्चा है। ओर देखिए अहिबुध्न्यनहिता (अध्याय ३६), जहाँ पर सुदर्शनचक्र के निर्माण 
एब पूजा का वर्णन है । 

२१ यस्त्रगायत्रों यह है--यब्जराजाय विद्महे वरप्रदाय धीमहि । तन्‍त्रों बन्‍्त्र प्रचोदयात्‌ ॥ मेरुतस्त्र 

(३३११३) । 


# 
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१०४-१३५), मेरुतस्त्र (ररेवाँ प्रकाश, ५६२वाँ इलोक) , मच्जमहार्णवतस्त (उत्तरसण्ड, ११वी तरंग) आदि 
में यन्‍्त्रो का उल्लेख है। इन तान्त्रिक ग्रन्वों में यन्त्र के विपय में जो कुछ कहा गया है उमफ्रा विवरण उपस्थित 
करना यहाँ सम्भव नहीं हे । पद्मपुराण (पातालखण्ड, ७६॥१) में आया है कि हरि (विष्णु) की पूजा शाल- 
ग्राम-शिला पर या रत्त पर या यन्त्र, मण्डल पर या प्रतिमानों में हो सकती है, केवढ मन्दिरों में ही नहीं। 
अहिबुध्च्यण (३६, श्लोक ५-६६) ने सुदर्शन-यस्त्र की पूजा की विधि का वर्णन किया है जो राजा द्वारा 
या किसी अन्य व्यक्ति द्वारा समृद्धि के लिए की जाती हे। हम यहाँ पर एक यब्त या चक्र का वर्णन कर 
रहे है । सबसे प्रमुख एवं प्रसिद्ध हे श्रीचक्र जो दो इलोको (जो नीचे पाद-टिप्पणी में दिये हुए है) में वर्णित 
है और उसकी व्याख्या नित्यापोडशिका्णव (१।३१-४६) की टीका सेतुबन्ध में हुई है। एक छोटे से व्रिभुज 
मे एक बिन्दु के साथ चक्र खीचा जाता है। वह बिन्दु शक्ति या मूल श्रकृति का द्योतक हे। तस्‍्त्रों पर प्रयाधित 
ग्रन्थों में श्रीचक्त रणो मे खीचा गया है (सौन्दर्य छहरी, गणेश एण्ड कम्पनी, मद्रास, १८४५७ ), किन्तु जन्य तस्नो में सादे 
ढग से खीचए गया है (कामकलाविलास , एु० एवालोन द्वारा सम्पादित एवं गणेश एण्ड कम्पनी, मंद्रास द्वारा 
प्रकाशित, १६५३) । कुछ ग्रन्थों में श्रीचक्र के चित्र में द्वार नहीं है (ए० एवालोन कृत 'प्रिसिपुल्स जाव 

तन्‍्त्र” का मुखपुष्ठ) किल्तु कही-कही द्वार दिखायें गये है (सोल्दर्येछहरी) । कुल ६ त्रिमुज होते हू, जिनमे 
पाँच के शीप॑कोण नीचे लटके रहते है और ये सभी शक्ति के द्योतक हें, अन्य चार त्रिभुजो (शिव के द्योतक) 
के शीर्षकोण ऊपर होते है। सबसे छोटे त्रिभुज में, जो नीचे की ओर झुका रहता है, बिन्दु बना हुआ होता 
है। पुत दस-दस त्रिभुजी के दो दल होते है (कुछ ग्रन्थो मे नीले एवं छाछ रगों में प्रदर्शित हैं), फिर 


२२ विन्दुत्रकोग-बसुकोण-दश्ारयु स्म-भन्वल्ननागदलसयुतघोडद्यारस्‌ ॥ वृत्तत्रयथ च॑ धरणीसदनत्रय 
च श्रीचक्राजमुदित परदेवताया ॥ आनन्दग्मिरि के शकरबिजय द्वारा उद्धृत (पु० २५५) । नित्याषोडशिका० 
(११३१) की दीका सेतुबन्ध एवं यामलू (सम्भवत रुद्रयामल, जो आद्य श्कराचायें द्वारा प्रणेत कहा जाता 
है) एवं चतुर्भि क्रीकण्ठे शिवयुवतिमभि पल्चशिरपि प्रशिनज्ञानि शम्भोनंवर्भिरपि मूल प्रकृतिभि । च्यणचत्वा- 
रिशद्शुदलकलाइस - त्रिवलय-तिरेखानि साध तव भवनकोणा परिणता ॥ सौन्दर्यलहरी (इलोक ११, गणेश एण्ड 
कम्पनी, संद्रास, १६५७, लक्ष्मीधरा नामक दीका के साथ) में कुछ छोग दूसरे इलोक में चतुश्चत्वारिशत्‌ पढते 
हैं। चसू का अर्थ हे ८, मन्‌ का १४, नाग का ८ एवं कला का १६) इसके वर्णन के दो रूप हे--(१) बिन्दु - 
से आगे (जिसे सृष्ठि-क्रम कहा जाता हे) या (२) बाहरी रेखाओ से बिन्दु को ओर (जिसे सहारक्रम कहा 
जाता है) । देखिए सर जॉन चुड़ोफ कृत 'शक्ति एण्ड शाक्त' (तीसरा सस्करण, १८२४८, गणेश एण्ड कम्पनी, 
सद्गास हारा प्रकाशित), पृ० रेदेह पर श्रीचक्र के चित्र की व्याख्या दी हुईं है। देवीरहस्थ (डकन कालेज पाण्ड- 
लिपि, स० ४४०, १८६४-८८) चामक तास्त्रिक भ्रत्थ ने बिन्छुत्रिकोण देवताया ' को उद्धत किया है, किस्स्तु 
इस चक्र का एक अन्य ढग से वर्णन करने वाले एक दूसरे इलोक को भी उद्धत किया है । विभिन्न 
प्रन्यो मे चक्रो करा वर्णन विभिन्न ढगो से हुआ हे। उदाहरणार्थ, डकत कालेज को पाण्डुलिपि स० &६२ (१८८४-- 
१८८७) ने कोलागम के अनुसार दुर्गा-पूजा से प्रयुकत चक्रमेद को पाँच चक्तो के रूप से साना है, यथा--राजचक्त 
महाचक्त, देवचक्र, बोरचऋ एव पशुचक्र , किन्तु पाण्डूलिपि स० डेप (१मरथ७-४१) में कुछ अन्य चक्र भी 


दिये गये हैं, पथा--अकडमचक, ऋणघतशोधनचकऋ, राशिचक्, नक्षत्रतक्त (कंटॉलॉग, जिल्द १६, तस्न 
पृ० २५१)। ६ 


७६ घर्मझास्त्र का इतिहास 


८ दल वाले कमल (कभी-कभी छाल रंग मे रंगे) होते हं, १६ दल वाले कमर (नीले रँगो में) होते हैं, तव 
तीन वृत्त होते हं, तव चार द्वारो वाढी तीन सीमा-रेंखाएँ होती हं, जिनमे दो यन्त्र के बाहरी भागों की द्योतक 
होती है आर ८ एवं १६ दलो के कमल यन्त्र के भीतरी भाग में होते है । कुठ मिलाकर ४३ कोण (कुछ प्रन्थो 
में ४४ ) होते है । सीमा-रेखाओ के भीतर का चक्र-माग भूपुर कहलाता हे। यन्त्र की पूजा बहिर्याग (शर्क्ति की 
बाहरी पूजा) कहलाती ह। अन्तर्थाय में मूलावार से आज्ञाचक्र तक के चक्रो द्वारा जाग्रत कुण्डलिनी को ले जाना 
होता हे और तव उसे सहस्नार-चक्र में शिव से मिलाना होता हे । मूलाबार, स्वाविष्ठान, मणिपूर, अनाहत, 
विशुद्ध एव आज्ञा नामक छह चक्रों को पॉच तत्त्वों एवं मत के अनुरूप माना गया हे। यह सोन्दर्यलहरी (इलोक 
8) में वणित हे। वहिर्याग विवि द्वारा शक्ति-पुजक शक्ति-पुजा मे कितना आगे बढ गये ह इसकी जानकारी 
लक्ष्मीधर की टीका के एक वक्तव्य से हो सकती हे, क्योफि ठक्ष्मीधर सोन्‍्दर्यलहरी के सबसे अन्तिम दीकाकार 
है ओर वे कोलिको की विवियों से भयाक्रान्त ये। ४ 
नित्यापोंडगिकाणव की टीका सेतुवन्ध ने बडे वरू के साथ कहा हे कि त्रिपुरसुन्दरी की पूजा उपासना 

के प्रकार की ह न कि भक्ति के प्रकार की, ओर यह उपासना दो ढग की हे, एक मे देवी के मत्त्र का जप 
होता हे आर दूसरे में यन्त्र की पूजा होती हे (नित्या० ११२५) । इलोक १२६-२०४ मे ,्रीचक्र की पूजा 
के विभिन्न विषयो का उल्लेख हे । नित्यापोडमिका० तथा अन्य तल्त्र ग्रन्थों का कहना हे कि तिपुरसुन्दरी 
श्रीचक्र मे निवास करती हं।*४ शाकत साधक का भहान्‌ ध्येय होता हे यन्त्र, मन्त्र, गुरु एवं त्रिपुरादेवी से 
तादात्म्य स्थापित करना । वर्षक्रियाकोमुदी (पु० १४७) ने एक इलोक उद्धूत कर कहा हैँ कि मल्त्रो से 
यन्त्र-पूजा का सम्पादन होता चाहिए, ओर ऐसा करने पर साधक अभीष्द की प्राप्ति कर छेता हे ।।++ 

शारदातिलक जेंसे गम्भीर ग्रत्थ ने भी दुष्ठ उद्देश्यों की पूर्ति के लिए यन्त्रो के आलेखन की अनुमति दी हे । 
उदाहरणार्थ, ७।५८-५६ में आया हे कि शत्रु-ताश के लिए श्मशान से चिता-वस्त्र केकर उस पर आस्नेय यन्त्र बना 
कर शत्रु के घर के पास गाड देता चाहिए। ओर देखिए उसी ग्रन्थ में २४॥१७-१८ एवं १६-३१, जहाँ शेत्नु- 
नाश के लिए दो य्त्रो का उल्लेख है। प्रपचसार (३४३३) में भी एक यन्त्र का उल्लेख हे, जिसके प्रयोग से 
स्‍त्री साधक के पास पहुँच जाती हे। हि 


२३ तवाधारे मूले सह समयया लास्थपरया नवात्मान सन्‍्ये नवरसमहाताण्डव नठस्‌ । उभाभ्यामेता- 
भ्यामुदयविधिमुद्दिष्य दसया. सनाथाभ्या जज्ञे जनकजननीसज्जगदिदम्‌ ॥ सौन्दर्यलहरी, इलोक ४१ 
(पृ० १८१, गणेश एण्ड कम्पनी का संस्करण , १८४९ )। लक्ष्मीधर की टीका से इस प्रकार आया है. अत 
एवं कौल्शास्त्रिकोणे बिन्दु नित्य समचेयन्ति । श्रीचक्रस्थिततवयोनिमध्यगतयोनि भूर्जहेसपट्टवस्त्रपीठा- 
दो लिखिता पूर्वकोला पुजयन्ति । तरुण्या प्रव्यक्षयोनिमुत्तरकोला पुजयन्ति | उभय [योनिहय बाह्ममेव नानन्‍्त- 
रम्‌ । अतस्तेषामाधारचक्रमेव पूज्यमू । अन्न वहु वक्‍्तव्यमस्ति तत्तु अवैदिकमार्गत्वात्‌ स्मरणाहसपि न भवति ॥ 

२४ सस्थितात्र महाचक्रे महात्रिपुरसुर्दरी। नित्यापोडशिका० (१।८२) , झात्ता स्वात्मा भवेज्ञानमर्ध्य- 
ज्ञेंय वहि स्थितम्‌ । श्रीचकपुजन तेषामेकीकरणमीरितम्‌ ॥ तन्‍्त्रराजतन्त्र (२३५॥६), आसीना बिन्दुमये 
चफ्रे सा त्रिपुरसु न्दरीदेवी । फीमेश्वराकनिलूया कलया चत्धस्य कल्पितोत्तता 0 कामकलाबविलास , (इलोक २७) । 

२४० सर्वेषामपि मन्‍्त्राणा पूजा यन्‍्त्रे प्रशस्यते। यन्त्रे सन्‍्त्र ससाराष्य यदभीष्द तदाप्नुयात्‌॥ ब० क्रि० 
कीौ० (पृ० १४०)। 
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तन्त्रराजतस्त्र (पटल ८, इ्लोक ३०-३२) में आया है कि सभी वाडझ्छित फलो को देने वाले यन्त्रो 
को सोने, चाँदी, ताम्य या वस्त्र या मूज॑पत्र पर चन्दनलेप, कपूर, कस्तूरी या कुकुम आदि से सचित फर 
सिर पर या हाथो पर या गले, कमर या कलाई पर बाँध लेना चाहिए या कही रुक्षकर उनकी पूजा करनी 
चाहिए । देखिए. प्रपचसारतन्त्र (११४६) जहाँ ऐसी व्यवस्थाएँ दी हुई है । 
तान्तरिक सिद्धान्तो एवं आचारो से सम्बन्धित इस अध्याय के अन्त में एक विचिन बात की चर्चा 
कर देना आवश्यक हे । सायण-माधव भाइयो (१४ वी शतो) ने सर्वदर्शनसग्रह नामक ग्रन्थ में ।१४५ दर्शनों की 
चर्चा की है। किन्तु आश्चयं की बात यह है कि इन लोगो ने तस्नों के विषय में एक शब्द भी नहीं लिखा 
है, जब कि उन्होने चार्वाक-दर्शन एव वौद्ध तथा जैन सिद्धान्तों पर पर्याप्त लिसा है। ऐसा मानना असम्भव 
है कि इत विद्वानू दो भाइयों को तन्‍्त्र के विषय भें ज्ञान नहीं था। यदि कल्पना का सहारा लिया जाय 
तो ऐसा कहा जा सकता है कि जित कारणों से वगाल के राजा बल्छारूसेन ने अपने दानसागर मे देवी- 
पुराण को छोड दिया था, उन्ही कारणों से सम्भवत इन विद्वान्‌ भाइयो ने तन्त्रो की चर्चा नहीं की, इतना ही 


नहीं, तब तक तल्त्र-प्रन्थ समाज मे पर्याप्त रूप से अरुचिकर हो चुके थे और विद्वान लोग उनका विरोध करने 
लग गये ये 


' गशत्त प्रकरण का परिश्िष्ट 


यहाँ कुछ ऐसे प्रकाशित ग्रत्थो का उल्लेख किया जा रहा हे, जिन्हे प्रस्तुत लेखक ने तलत्रों के विषय 
मे छिखते के लिए पढा है। सस्कृत ग्रन्थ सस्क्ृत वर्णमार्ता के अनुसार दिये जा रहे हे । बहुत सक्षेप में 
केखको, तिथियो एवं सस्करणो का उल्लेख किया जा रहा है १ 

अद्दयवजसग्रह लेखक अद्वयवज् (११ वी शती), इसमे बौद्ध दर्शन सम्बन्धी छोटे-छोटे २१ ग्रन्थ 
हे, एक मृल्यवान्‌ भूमिका के साथ म० म० हरप्रसाद गास्त्री ने इसका सम्पादन किया है। गायकवाड ओरिऐण्टल 
सीरीज | | 

आयं-मजुश्रीमूलकल्प (त्रिवेन्द्रम्‌ सस्कृत सीरीज में तीन भागों में प्रकाशित), चौथी शती से 
नवी शती के विभिन्न काछो का विवरण | यह बौद्ध ग्रथ है और तिब्बती कम्युर मे सम्मिलित हे। इसमे अबे ५५ 
अध्याय है, किन्तु चीन के १० वी शती के अनुवाद में केवल २८ अध्याय है। डा० बी० भट्ठाचार्य ने इसे 
दूसरी शती का माना है, किन्तु विन्तरनित्ज ने असहमति प्रकट की है (इण्डियन हिस्टाँ० क्वार्टली, जिल्द 
5 पु० १) । जायसवाल ने इस्पीरियल हिस्ट्री आव इण्डिया! मे ५३ पटलूविसर में १००३ इलोकों का माता 
है, जिनमे ६-३४४ श्लोक बुद्ध के निर्वाण तक के जीवन पर प्रकाश डालते है और वास्तविक इतिहास 
७८ ई० से आठवी शती का है जो ३४५४-६८० झलोको मे है । 


ईदशानदिवगरुदेवपद्धति लेखक ईशानशिवगुरुदेव मिश्र, चार भाग, यथा--सामान्यपाद, मन्त्रपाद, क्रिया- 
पाद एवं योगपाद, इसमे लगभग १८००० इलोक है और त्रिवेनद्धम्‌ू स० सी० द्वारा प्रकाशित है | इसमे 
गौतमीय तन्न, प्रपचसार एवं भोजराज का उल्लेख है, रूगभग ११०० ई० के आसपास या कुछ उपरान्त प्रणीत। 


कामकलाविलास लेखक पुण्यानन्दनाथ, नटनानन्दनाथ की चिद्वल्ली नामक टीका के साथ (काइ्मीर 
सस्कृत सीरीज़), ५५ इलोक, अनुवाद एवं टिप्पणी आर्थर एवबोलोन द्वारा (गणेश एण्ड कम्पनी, मद्रास द्वारा 
प्रकाशित, १६५३), सर्वप्रथम तान्त्रिक टेक्ट्स (जिल्द १० ) से प्रकाशित। 

कालचकतन्त्र बौद्ध, देखिए जे० ए० एस० बी०, पत्र, जिद २८, १६५२, पृु० ७१-७६; जहाँ विश्व- 
नाथ वन्द्योपाध्याय द्वारा इस ग्रन्थ का विवरण दिया हुआ हे। 

कालज्ञाननिर्णय . प्रो०ण पी० सी० बागची द्वारा सम्पादित (कलकत्ता स० सी०, १४३४), हर- 
प्रसाद शास्त्री ने पाण्डुलिपि की & वी शती की माना है, किन्तु प्रो० बागची ने उसे ११ वी शती के मध्य में 
माना है | इसके लेखक का नाम मत्स्येद्रपाद आया है, जिसे हृठयोगप्रदीपिका (१॥५-६) ने महासिद्धों मे परि- 
गणित किया हे। 

कालविलासतन्त्र ३५ पटलो में आर्थर एवालोन द्वारा सम्पादित (तान्त्रिक टेक्ट्स, जिल्द ६, १६१७) । 
१०२०-२१ में इसने पारदार्य (परभार्याल्घन) की अनुमति दी है वशततें कि मैथुच्रकर्म पूर्ण न हुआ हो। इसने 
(२०।१ मे) कालिकापुराण का उल्लेख किया है तथा (१५१२-१३ मे) एक ऐसी भाषा मे मन्त्र दिया है जो 
असमी एव पूर्वी वगाली से मिलती है। 
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कुलचूडामणिमन्त्र * ७ पटलो एवं ४३० इलोको मे , आर्थर एवालोनच द्वारा (तान्निक टेव्ट्स, जिटद 
४, १६१५) सम्पादित । १४-१२ में ६४ तन्‍्त्रों के नाम दिये गये है । 
कुलार्णवतन्त्र इसमे १७ उल्लास एवं २००० से अधिक ब्लोफ है। यह प्रणिद्ध ग्रन्व है और उसके 
उद्धरण पर्याप्त सख्या में लिये गये है (तान्त्रिक ठेवट्स, जिल्द ५, लन्‍्दन, १६१७ में प्रकाणित) । यह 
प्राचीन तन्‍्त्र है जो सम्मवत १००० ई० मे प्रणीत हुआ था । अन्त में ऐसा जाया है फ्रि यह ऊर्ष्वास्ताय 
(५ आम्नायों में पाँचवॉँ) तन्त्र हे और १ छाख २४ सहल्न इलोकों का एक अश है।। देसिए एु० बी० ओं० 
आर० आई०, जिल्द १३, पृ० २०६-२११, जहाँ इस ग्रन्थ, इसके विपय-विस्तार पर प्रो० चिन्ताहरण चनपयर्ती 
ने एक निबन्ध दिया है। ४ 
कौलावंलीनिर्णय ज्ञानानन्‍्द गिरि द्वारा लिखित, २१ उल्लासों में, ए० एवालोन द्वारा सम्पादित 
(वान्त्रिक टेक्ट्स, जिल्द १४), १॥२-१४ में अनेक तनन्‍्त्रों का उल्लेख हे जिनमे यामलो की भी चर्चा हुई है, 
१२-७३ मे ८ पूर्ववर्ती गुरुओ के नाम दिये हुए हे । 
गणपतित्तत्त्व प्राचीन जावा की पाण्डुलिपि, टा० (श्रीमती) सुदर्शना देवी सिंहलू द्वारा जालोचित, सम्पा- 
दित, व्याख्यायित एवं अनूदित (इण्टरनेशनल एकेडेमी जावू साइसेज, नयी दिल्‍ली, १६५८, द्वारा प्रकाशित) , 
इसमें मूलाधार एवं अन्य चक्रो का उल्लेख है। चक्को की स्थितियों , रगो, योग के ६ अगरो का (यम, नियम, 
आसन को छोड दिया गया हे और तर्क को सम्मिलित कर लिया गया है) विवेचन हू। इसमे निष्कल से नाद की, 
नाद से बिन्दु की उत्पत्ति, मन्त्रो, बीजो आदि की चर्चा हैं । 
गुहयसमाजतत्र या तथागत-गृहयक (बौद्ध) यह गायकवाड स० सी० मे प्रकाशित है, डा० बी० 
भट्ठाचायये ने इसे चौथी शतती का माता हे (भूमिका, सावनमाला, जिल्द २, पृ० ६५) । किन्तु सम्भवत यह 
पवी या छठी शतती का है । 
४ गोरक्षसिद्धान्तसग्रह योंगे एवं तल्त्र का मिश्रण है। एस० बी० टेक्ट्स (१६२५) मे प्रकाशित हे। 
विद्गगनचन्द्रिका कालिदास द्वारा लिखित माना गया है, तिविकम तीर्थ द्वारा सम्पादित (तान्विक 
ठेक्ट्स, जिलल्‍्द २०) / ध 
जयारुप्सहिता गायकवाड स० सी० में प्रकाशित। यह पाज्चरात्र ग्रन्थ है।डा० ची० भट्टाचार्य ने 
इसे ४५० ई० का माना है। इसमे यक्षिणी-साधना, चक्रयन्त्रसाघना, स्तम्भन आदि तन्‍्त्र विषय भी हे। हि 
ज्ञानसिद्धि लेखक राजा इन्द्रमूति, जो अनगवज्र के शिष्य एवं गुरु पद्मसम्भव के पिता ये, दो बज्- 
यान ग्रन्थ, गायकवाड स० सी० मे प्रकाशित, ७१७ ई० में प्रणीत, वज्भयान सिद्धान्तों का निष्कर्प उपस्थित 
करता है। 
ज्ञानाणंवतन्त्र आनन्दाश्रम प्रेस (पूत्ा) द्वारा प्रकाशित, इसमे २६ पटल एवं लूगभग २३०० इलोक है। 
तन्त्रराजतन्त्र॒तान्त्रिक ठेक्ट्स (जिल्द ८ एवं १२) मे सम्पादित (गणेश एण्ड कस्पन्ती, भद्गास 
१८५४), सुभगानन्दताथ द्वारा मनोरमा टीका, इसमे ३६ अध्याय है। इसमे कादि मत की चर्चा है ' 
तत्त्तार कृण्णानन्द द्वारा लिखित, चोखम्वा स० सी० द्वारा प्रकाशित, १७ वी छाती में प्रणीत । 
तन्त्रसार अभिनवगुष्त द्वारा लिखित, तलन्‍्त्रालोक का एक निष्कर्ष (सक्षिप्त रूप) , काश्मीर स० 
सी० (१६१८) द्वारा प्रकाशित, लगभग ११वीं शती में प्रणीत । 
१६१३) 25 हे उस सानिया के साथ, ए० एवालोन द्वारा तान्विक टेक्दूस (जिल्द १, 


घ्० का इतिहास 


तन्व्रालोक अभिनवगुप्त द्वारा लिखित, जयरथ नामक टीका, कई खण्डो मे काज्मीर स॒० सी० में 
प्रकाशित , लगभग १००० ई० मे प्रणीत। 
तारातन्त्र गिरीशचन्ध द्वारा सम्पा० गौड ग्रन्थमाला (स० १, १६१३) द्वारा प्रकाशित , ६ पटलो 
एवं १५० इलोकों मे, इसमे आया है कि बुद्ध एवं वसिष्ठ प्राचीव तान्त्रिक मुनि है। इसमें नाथ” से अन्त 
होने वाले ६ गुरुओ के नाम आये है, इसने महाचीनाख्यतन्त्र का उल्लेख किया हे और पुरुष भक्तों से 
कहा हे कि वे तारा को अपना रक्त दे। 
ताराभवितसुधार्णव . लेखक नरसिह ठक्कुर, जो काव्यप्रकाश की टीका प्रदीप के लेखक गोविन्द ठक्कर 
की पीढी में पाँचवे है । १६८० ई० मे प्रणीत, पचानन भट्ठाचार्य द्वारा सम्पादित (तान्त्रिक टेक्ट्स , 
जिल्द २१, १६४०), ११ तरगो एवं ४३५ पृष्ठो में तारा की पूजा पर एक विशाल ग्रन्थ , यहाँ तारा 
बौद्ध देवी तारा नही हे, प्रत्युत वह शक्ति से सम्बन्धित १० विद्याओं मे एक है। दंवी तरग में शवसाधना 
कृत्य का भयकर वर्णन है (पृ० ३४५-३५१) | दर 
तारारहस्य ब्रह्मानन्द द्वारा लिखित, जीवानन्द (१८६६) द्वारा प्रकाशित, इसमे महाचीन, नीलतनत्र, 
योगिनीतन्त्र एवं रुद्रयामल का उल्लेख है। 
त्रिपुरारहस्य लेखक हारीतायन, श्रीनिवास की टीका तात्पर्यदीपिका के साथ, एस० बी० सीरीज 
मे प्रकाशित, यह हारीतायन द्वारा नारद को दिया गया प्रवचन है। इसका ताराखण्ड वाला अश्ज दाशनिक हे। 
त्रिपुरासारसमृच्चय * ,नागमट्ट द्वारा लिखित, गोविन्दाचार्य की टीका, जीवानन्द द्वारा प्रकाशित 
(१८६७) । 
दक्षिणामूतिसहिता . यह श्रीविद्योपासना पर है, ६५ पटल एवं १७०० इलोक है, एस० बी० सीरीज 
में प्रकाशित । 
नित्याधोडशिकाणंव (वामकेश्वरतत्त्र का एक अज्ञ), भास्करराय (१७००-१७५० ई०) की टीका, 
आनन्दाश्रम प्रेस द्वारा प्रकाशित (१६४४) । 
नित्योत्सव उमानन्दनाथ द्वारा लिखित, दीक्षा के पूर्व उमानन्दनाथ का नाम था जगन्नाथ, जो महा- 
राष्ट्र ब्राह्मण थे और तज्जोर के मराठा सरदार द्वारा भाने-जाने जाते थे, यह परशुरामकल्पसूत्र का 
एक प्ुरक ग्रन्थ है, उमानन्दनाथ के गुरु थे भासुरानन्दनाथ (दीक्षा के पूर्व भास्करराय) , यह ग्रन्थ कुलि 
सवत्‌ ४८४६ ( रसार्णव-करि-वेदमितेषु ) अर्थात्‌ १७४५ ई० मे प्रणीत हुआ । यह सम्भव है कि “अर्णव' 
शब्द ४ के स्थान पर ७ के लिए प्रयुक्त हुआ हो (अर्थात्‌ ४८७६--१७७५ हो सकता हैं), गायकवाड स० सी० 
(१६२३) में प्रकाशित । 
निष्पन्नयोगावली वगाल के राजा रामपाल (१०८४-११३० ई०) के समकालीन अमयाकरणुप्त द्वारा 
प्रणीत । यह बौद्ध ग्रन्य हे। इसका लेखक विहार के विक्रमशिला नामक विश्वविद्यालय मे प्राध्यापक था, इसने 
२६ मण्डलो का उल्लेख किया हे, प्रत्येक मण्डल में एक केद्धीय देवता रहता है और अन्य गौण देवताओं की 
सख्या अधिक होती हे, कही कही तो १०० से अधिक । पदचात्कालीन बौद्धधर्मं का यह एक मूल्यवान्‌ अन्थ 
है, क्योकि इसमें देवताओ एवं छत्य-विधि का उल्लेख हे । गायक० स० सीरीज मे प्रकाशित [(१६४८६ ई० ) । 
परशुरामकल्पसूतच रामेशवर की टीका सोभाग्योदय के साथ, गरायक० स० सीरीज (१६२३) मे प्रका- 
शित, १३०० ई० से पूर्व प्रणीत, महादेव के मुख्य शिष्य एवं जमदग्नि के पुत्र परशुराम द्वारा प्रणीत कहा 
गया है। 


न्यास, मुद्राएँ, पत्म, चक्र, मण्डल भादिं घर 


पादुकापण्चफ भाथेर एवालोन द्वारा सम्पादित (तान्तिक टेक्ट्स, जिल्द २, १८१३) । ेु 
पारानन्दसूत्र गायक० स० सीरीज (१६३१) द्वारा प्रकाशित , जैसा कि डा० वीं० मट्ठाचाय का 
कथन है, यह &०० ई० के पूर्व का नहीं हे। 
प्रशोपयविनिद्रवय सिद्धि. तिब्यत में प्रशसित एवं पूज्य तेवा ५४ सिद्धों में एफ अनगवज्ञ द्वारा 
प्रणीत। बौद्ध वज्जयान ग्रन्थ, गायक० स० सी० (१६२४) द्वाय प्रकाशित , डा० बी० भट्दाचार्य के 
मतानुसार लूमभग ७५० ई० में प्रणीत । 
प्रपचसार (शकराचार्य द्वारा लिखित माना गया है) पद्मपाद की विवरण नामक टीका के साथ, 
तान्बिक टेक्ट्स (जिल्द ३) एवं नया सस्करण (जिल्द १८-१४) सन्‌ १६३६ में | ३६ पलों में। 
प्राणतोषिणी रामतोषण मद्टाचार्य द्वारा समृहीत एबं जीवानन्द (कलकत्ता) द्वारा प्रकाशित, यह १०६७ 
पृष्ठो का एक चूहद्‌ आधुनिक ग्रन्थ है। 
ब्रह्मसहिता जीव गोस्वामी की टीका के साथ , वैष्णवों के लिए, तास्म्रिक टेवट्स (जिल्द १५) में प्रका- 
शित । 
मन्त्रमहोदधि महीषर द्वारा प्रणीत, लेखक की दीका, वि० स० १६४५ (++१५८८-८४६ ई०)] मे 
प्रणीत , जीवानन्द एवं वेकटेइवर प्रेस द्वारा प्रकाशित । हर 
सहानिर्वाणतत्त् हरिहरानन्द भारती की टीका के साथ। यह एक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ हैं, किन्तु परचा- 
त्कालीन है, इसका प्रकाशन कई बार हुआ है, एु० एवालोन द्वारा सम्पा० (तान्बिक टेवट्स, जिल्द १३, 
१४ उल्लासो मे) । इस ग्रन्थ में गणेश एण्ड कम्पनी, मद्रास (१४२८) का सस्करण उपयोग से छाया गया 
है। १६५३ ई० का सस्करण कही-कही परिवर्तित है। 
सातुकाचऋवियेक. स्वतस्वानन्दनाथ द्वारा प्रणीत, दिवानन्द की टीका, एस० दी० सीरीज 
(१६३४) मे प्रकाशित । 
साहेश्वस्तस्त्र ५१ पटलों एवं ३०६० इलोकों में (चौ० स० सी०), इसमें ६४ तन्त्रो का उल्लेख 
है (१।१५४ एव २६॥११), २४५ वैष्णव तन्‍त्रो के नाम आये हैं (२६।१६-२०), इसमें ऐसा मत प्रकाशित है कि 
बौद्ध तरन आमक हैं और ऋर कर्मो के लिए हैं (२६१२१-२२) | 
म्ेसतन्त्र ३२ अध्यायो एवं ८२१ पृष्ठो में एक बृहद्‌ ग्रन्थ (१६००० इलोको से), वेकटेद्वर प्रेस, 
बम्बई, १६०८ ६०॥ 
योगितोउस्त्र जोवानन्द द्वारा पकाशित, एकादश्षीतत्व (पृ० ५८) में रघुनन्दन द्वारा उद्धत। 
योगिनोहृदय नित्याषोडशिकार्णव के अन्तिम तीन अध्यायो (६-८) को इस नाम से पुकारा जाता है। 
योगिनोहृदयदीपिका पुण्यानन्दनाथ के शिष्य, अमृतानच्दनवाथ हारा लिखित , एस० बी० सीरीज 
(१5६२३) में प्रकाशित, रूगभग १०वोया ११वी शती मे लिखित; 
राद्यामलतन्त्र जीवानन्द द्वाय प्रकाशित (द्वितीय सस्करण १८४२) । ६६ अध्यायो एबं ६००० से 
अधिक इलोको में एक वृहद्‌ ग्रन्थ (अनुप्टुप छन्‍्द मे), भैरवी द्वारा मैरव (शिव) को सम्बोधित | सवा लाख 
इलोको से परियूर्ण कहा गया है (डकन कालेज, पाण्डुलिपि स० ६६७(! ), १८६५--१६०२ ) । घनदापुरइचरण- 
विधि ने कहा है कि यह रूद्रयामल का एक अश है (इति रुद्यामल-सपादलक्षग्रन्यो. किकिणी-तस्तोक्त- 
घनदापुरइंचरणविधि ), वी० जो० जार० आई० कैटालॉग (जिल्द १६, पृ० २४७) । 
ऊलितासहस्रनाम बीजापुर मुस्लिम राजा के मची गम्भीरराय के 


कै वे मास्करराय की टीका सौभाग्य 
सास्कर के साथ, सवत्‌ १७८५ (++१७२६ ई०) में लिखित, निर्णयसागर प्रेस मे प्रकाशित ( १६२५) । 
११२ 


द्ध्‌ धर्मशास्त्र फा इतिहास 


बरिवस्यारहस्य * भास्करराय (दीक्षा के उपरान्त भासुरानन्दनाथ नाम बाले) द्वारा लिखित , स्थय 
लेखक की टीका 'प्रकाश'। १७०० से १७५० ई० तक लेखक का काल है, अद्यार में प्रकाशित, १६३४ । 
विष्णुस हिता * ३० पटलो मे, चिवेन्द्रम्‌ स० सी० से प्रकाशित, १६२५॥। 
शक्तिसगमतन्न्र चार भागों में, यथा--क्राली, तारा, सुन्दरी एवं छिन्नमस्ता, १५०४-१६०७ के मध्य 
प्रणीत | देखिए पूना ओर्यिण्टलिस्ट, जिल्द २१, पु० ४७-४८, (१५३०-१७०० ई० के बीच) । 
शक्तिसूत्न सरस्वती भवन सीरीज, जिल्द १० (पृ० १८२-१८७), ११३ सूत्र, १६ सूत्रों पर टीका, 
टीका ने लेखक का नाम अगस्त्य दिया है, सूत्र में जैमिनि एवं व्यास के नाम आये हैं। 
शाक्तप्रमोद (हाल का ग्रन्थ ), शिवहर के प्रमुख (सरदार) श्री राजदेवनन्दन सिंह द्वारा सकलित, बेक- 
टेब्वर प्रेस द्वारा प्रकाशित, १६५१, इसमे १७ तत्त्र है, यथा-क्रालीतन्त्र, पोडशी, भुवनेश्वरी, छिन्नमस्ता, 
त्रिपुरामै रवी, घूमावती, वगरूामुखी, मातगी, कमलात्मिका, कुमारिका, बलिदानक्रम, दुर्गा, शिव, गणेश, सूर्य, 
विश्ण्‌। 
शा रदातिलक लक्ष्मण-देशिकेन्द्र (उत्पल के शिष्य), वन्त्र पर अत्यन्त प्रसिद्ध ग्रन्थों में एक। 
ओफ्रेच्ट (पृ० ६४) ने कई टीकाओ के नाम दिये हैं, जिनमे सर्वोत्तम है राघवमद्टकृत पदाथदिर्श (स० १५४० 
5८१४४३-८४ ई० में प्रणीत) | राघवभट्ट महाराप्ट्री थें और गोदावरी के तट पर जनस्थाव (पचवटी) के 
निवासी थे। काशी स० सी० एवं तान्त्रिक ठेक्ट्स (जिल्द १६ एव १७) द्वारा प्रकाशित। शारदातिलक का 
प्रणयन छूगमग ११वीं शती में हुआ। रघुनन्दन ने स्पष्ट रूप से अपने ज्योतिष्तत्व (पृ० ४८०) में शारदा- 
तिरूक के टीकाकार राघवमभट्ठ का नाम लिया है। 
ओऔीचकसम्भारतन्त्र बोद्ध ग्रन्थ, तिव्बती पाण्डुलिपि, अगेजी अनुवाद, रामा काज़ी दवा सद्दुप द्वारा, 
ए० एवालोन द्वारा तान्त्रिक टेक्ट्स (१६१६) में सम्पादित । 
श्रीविद्यारत्वसूच गौडपादद्वारा लिखित कहा गया है, १०१ सूत्रो मे, विद्यारण्य के शिष्य शकराचार्य 
की टीका, एस० बी० (सरस्वती भवत) टेक्ट्स सीरीज, बनारस (१४२४) में प० गोपीताथ कविराज द्वारा 
सम्पादित। 
इयामारहस्प पूर्णानन्द द्वारा प्रणीत, १६ अध्यायो मे, जीवानन्द सस्करण, १६ वीं शत्ती । 
पटुवकनिरुषण पूर्णानन्द कृत, <५ इलोको में, तान्तिक टेक्ट्स (जिल्द २), शक स० १४६८ 
(८ १५७७-७८ ई०) मे प्रणीत । है 
सनत्कुपारतन्त्र सनत्कूमार एव पुरस्त्य के बीच सवाद, ११ पठलो एवं ३७५ शलोको मे, ज्येप्ठाराम 
मुकून्दजी (बंबई) द्वारा १६०५ ई० मे प्रकाशित । इसमे योग एवं तास्चरिक विधि का मिश्रण है और 'क्लो, या! 
आदि तान्त्रिक बीजो में कृष्णपपूुजा का विवरण भी है । 
साधनमाला गायकवाड स॒० सी० द्वारा दो खण्डो मे प्रकाशित, डा० बी० भट्‌ठाचाये द्वारा भूमिका 
(खण्ड २), ३१२ सावनाएँ हैं, अधिकाश के प्रणेताओ के नाम जज्ञात हैं, वे सभी तिव्वती कम्यूर हैं। ड।० 
मट्टाचार्य का कथन है कि सावागएँ तीसरी शती से १२ वी झती तक की हें । विन्तरनित्ज़ इस बात को नही 
मानते कि प्रज्ञापारमितासाघन असग द्वारा प्रणीत है (इण्डियन हिस्टॉरिकलू क्वार्टरली, जिल्द ड, पृ० ५-६) । 
के साद्राज्यलक््मोपीठिका आकाशमैरव-महातन्त्र का एक अश कहा गया है, तजोर सरस्वती महल सीरीज 
द्वारा प्रकाशित, १३६ अध्यायो में, ३० अध्यायों मे मन्त्र, जप, होम का उल्लेख है, ३१ के आगे से अध्याय 
राज्य के निमागा, राज्याभिषेक, उत्सवो (नववर्ष, रामनवमी, मवयत भादि) पर प्रकाश डालते हैं। 


न्यास, मुंाएँ, पत्र, चक्र, मण्टल मादवि दर 


सैकोदेशटीका * श्री नड़पाद कृत वौद्ध ग्रन्थ, गायकवाझ स० सी० में मिरियो ई० करेल्लो द्वारा 
सम्पादित एवं अग्रेजी में अनूदित । 
सौन्दर्यलहरी शडकराचाये द्वारा प्रणीत कही गयी है, वहुत-सी टीकाएँ हैं, सर जॉन बुड़ौफ द्वारा सम्पा- 
दित एवं अद्यार से प्रकाशित (१६३७), १६५७ का सस्करण गणेश एण्ड कम्पनी, मद्रास द्वारा तीन टीकाओं 
के साथ प्रशाशित। इसका एक सस्करण १०० इलोको में है (ग्रन्य, अग्नेजी अनुयाद, प्रो० वार्मन ब्राउन 
द्वारा, हार्वड यूनिवर्सिटी प्रेस, १६५८) । 
हसविलास हसमिद्‌ठ्‌ द्वारा प्रगीत, गायकवाड स० सी० (१८२३७) द्वारा प्रकाशित, लेखक गुजरात 
मे विक्रम सवत्‌ १७६४ (--१७३८ ई०) में फाल्गुन पूर्णिमा को उत्पन्न हुआ था। यह शुद्ध रूप से तानिक 
ग्रन्थ नही है। तथापि कुलार्णव० (पृ० ६८-७६), कोलरहस्थ (पृ० १०४), योगिनीतन्त (पृ० १०३), धारदा- 
तिलक (प० ८४-८५, १०५) जैसे तान्त्रिक ग्रन्थो का उद्धरण देता है। इसमे कई प्रकार के विपयो का उल्लेख 
है, यया--अलकार शास्त्र, काम शास्त्र सम्वन्धी वा्तें आदि। 
हेवज्तन्त्र डा० डी० एल० स्नेलग्रोव द्वारा सम्पादित एवं अनूदित (आक्सफोर्ड यूनि० प्रेस, १४५६), 
दो भागो में। यह पुस्तक इस परिशिष्ट के छपते-छपते प्राप्त हुई है। यह एक मूल्यवान्‌ तन्त्र-साहित्य है और 
इसका सम्पादन सुन्दर ढंग से हुआ हैं। भाग-१ (१४८५६ में प्रका०) में भूमिका (पृ० १-४६), अग्रेजी 
अनुवाद (पू० ४७-११६), विषय (प० १२१-१२५), चित्र (पृ० १२६-१२६), शब्द-माण्डार (पृ० 
१३१-१४१), अनुक्रमणिका [प० १४२-१६०), भाग-२ में सस्क्ृृत मूल एवं तिव्वती मूछ, जो नेशाली पाण्ड- 
लिपि (प्रो० टुच्ची द्वारा प्रदत्त) पर आधृत है, पडित कान्ह कृत योगरत्नमाला नामक टीका / जो एक 
प्राचीन बगाली पाण्डुलिपि से ली गयी है। सम्पादक का कथन है कि हेवज्तन्त्र ८वी शती के अन्त में 
विद्यमाव था और अद्वयवजस ग्रह एवं सेकोह्रेशटीका ने इससे उद्धरण लिया है । साधनमाला स० २२६ (आर- 
स्मिक दो इलोक) हेवज (२८।६-७) ही हैँ । हेवगतन्त्र में वत्र का आह्वान है (हे वद्ध) । भाग-१ के पृ० ११ 
पर सम्पादक ने पूछा है कि योगी छोग अपने को बौद्ध कँसे कहते हैं जब कि वे योगिनी के आहिगन में 
सम्बोधि की अनुभूति करते हैं ? भाग-१ के पृ० ७० पर जालन्चर, ओड्डियान एवं पौर्णगिरि को पीठ कहा गया 
है और अन्य उपपीढो, उपक्षेत्रो का उल्लेख है। हेवज्ञ में शक्ति” का उल्लेख नहीं हुआ है, प्रत्युत उसके स्थान 
पर 'प्रज्ञा' है। माग-२ (इलोक ११-१४, पृ० ६८) में आया है कि किस प्रकार इस तन्‍त्र के अनुयायी 'मद्रा! 
सामक नारियो से मैथुन करते थे और सिद्धि प्राप्त करते थे। भाग-१ के पृ० ५४ में एक हृत्य है, जिसके 
द्वारा किसी नवशुवती को वश में किया जाता है। भाग-२, पृ० २ मे आया है--हेकारेण महाकरुणा वद्य 
प्रज्ञा च भण्यते। प्रज्ञोपायात्मक तल्त्र तन्‍्मे निग्दित ख्थणु ॥ 


- तन्‍त्र बन्धी कुछ महत्त्वपूर्ण प्रन्थ एवं निबन्ध 
(१) महामहोपाध्याय हस्प्रसाद शास्त्री द्वारा उपस्थापित नेपाल की दरवार लाइब्रेरी मे ताडपत्र एव कागद की 
पाण्डुलिपियों की नामावली (कंटॉलॉग) , १४०४ । 
(२) वारानाथ की 'हिस्ट्री आव बुद्धिज्म इन इण्डिया”, ए० शीफनर द्वारा जर्मन मे अनुवाद (सेण्ट पीटर्सवर्ग, 
१८६४) । इण्डियन ऐण्टिक्वेरी (जिल्द ४,१०१ एवं ३६१) में इसके कुछ अशय अग्नेजी में हैं । 
(३) एल० ए० बैडडेल हारा 'लामाइज्म' (एलेन एण्ड कम्पनी , छन्दन , १८६५) । 
(४) बुस्टोन कृत 'हिस्द्री आव बुद्धिज्म इन इण्डिया एण्ड तिव्वत', डा० ई० ओवरमिल्‍ूर द्वारा अनूदित । 
(५) एशथियाटिक सोसाइटी आव बगाल की छाइब्रेरी मे पाण्डलिपियो की वर्णनात्मक नामावछी, जिल्द ८, 
इसमे ८६२ पृष्ठो मे ६४८ पाण्डुलिपियो का वर्णन है । 
(६) भाण्डारकर कृत वैष्णविज्म, शविज्म आदि' (कलेक्टेड वर्कस, जिल्द ४, पृ० २०२-२१०, शाक्‍तो पर) । 
(७) आर्थर एवालोन द्वारा महानिर्वाणतन्त्र का अनुवाद, भूमिका एवं टीका, १६१३ । 
(८) त्तान्त्रिक ठेक्ट्स, आर्थर एवालोन द्वारा सपादित, जिल्द १ से लेकर २२ तक, मूमिकाएँ, टिप्पणियाँ, 
विश्लेषण आदि । 
(६) सप्पेण्ट पावर, ए० एवालोन कृत (१६१४), इसमे पट्‌-चक्र-नेरूपण एवं पादुकापञचक के अनुवाद हैं , 
गणेश एण्ड कम्पनी, मद्रास द्वारा, पाँचवाँ सस्करण, १६४३२ । 
(१०) प्रिंसिपुलस्स आव तन्ब', ए० एवाछोन कृत, दो भागों मे (१६१४ एवं १६१६), भाग-२ मे हछम्बी 
मूमिका । 
(११) वेव आव व्लिस', आनन्दलहरी (सौन्दर्यछहरी के 2१ इलोक) का अनुवाद एवं टिप्पणियाँ, सर जाते 
बुड़ौष् (आर्थर एवालोन का नया नाम) ढ्वारा । 
(१२) 'बेव आँव व्यूटी', सोन्दर्यछहरी का अनुवाद (मूल एव टीकाएं), गणेश एण्ड कम्पनी, मद्रास, १४४७। 
(१३) चक्रज' राइट रेवरेण्ड सी० डब्लू० लेडबीटर, अद्यार, १६२७, प्लेट भी हैं । 
(१४) 'शिवसहिता', श्रीश्चन्द्र विद्यार्णव द्वारा अनुवाद ॥ 
(१५) थर्टी मइनर उपनिषद््सा, के० नारायणस्वामी ऐय्यर द्वारा अनूदित । 
(१६) “मिस्टीरिअस कुण्डलिनी', डा० वी० जी० रेले (१६२७) द्वारा । 
(१७) शक्ति ऑर डिवाइन पावर, डा० सुघेन्दु कुमार दास द्वारा (कलकत्ता यूनि०, १४३४) । 
(१८) पी० सी० बागची की भूमिका, कुला्णवनिर्णय (कलकत्ता स० सीरीज, १४८३४) । 
(१६) तिव्बतन योग एण्ड सीक्रेट डार्क्ट्रिस', डब्लू० वाई० इवास-वेट्ज़ । आक्सफोर्ड यूनि० प्रेस (१६३५) । 
(२०) 'स्ट्डोज इन तन्त्रज', पो० सी० वागची कृत, कलकत्ता यूनि० (१४८३४) | 
(२१) डा० वी० भद्ठाचार्य की मूमिका, साधनमाला, जिल्द २ (गायकवाड ओरिएण्टल सीरीज़), पृ० ११-७७, 
इसी विद्वान्‌ की दो मूमिकाएँ (१) गुह्यसमाजतन्त्र (गायकवाड ओरि० सी०) एवं बुद्धिस्ट इसोटेरिज्म 
(आक्सफोर्ड यूनि० प्रेस, १६३२) । 


तन्त्र सम्बन्धी कुछ महत्त्वपूर्ण प्रग्थ एव निवन्ध दर 


(२२) 'फिल्सफी आव त्रिपुरातस्त्र', म० म० गोपीनाय कविराज, सरस्वती मवन स्टडीज, १६३४, जिल्द ६, 
पृ० ८४-दै८ । 
(२३) 'सम आस्पेव्ट्स भाव दि फिल्सेफी आव शाक्त तन्त्र', म० मं० गोपीनाथ कविराज, सरखती मवन 
स्टडीज, १६३८, जिल्‍द १० पृ० २१-२७ । 
(२४) ुद्धिस्ट तन्‍्त्र लिटरेचर', प्रो० एस० के० दे, न्यू इण्डियन एण्टीक्वेरी, जिदद १, पृ" १-२३ | 
(२५) 'इन्पलुएस आव तन्वज़ ऑन दि तत्त्वज आव रघुनन्दन', प्रो० आर० सी० हजा (इण्डियन हिस्टॉरिकल 
क्वार्टरली, जिलद है, १४३२, पु० ६७८-७०४। 
(२६) 'इन्पलुएस आव तस्त्र इन स्मृतिनिवन्बज', प्रो० आर० सी० हज, ए० बो० ओ० आर० आई०, जिल्द 
१५, पृ० २९०-२३५ एवं जिलद १६, पृ० २०३-२११। 
(२७) दि तान्त्रिक डाविटून आव डिवाइन वाई-यूनिटी', ए० के० कुमार्वामी, ए० बी० भो० आर० आई०, 
जिल्द १६, पु० १७३-१८३ | 
(२८) 'कम्पेरेटिव एण्ड क्रिटिकल स्टडी आव मस्त्रशास्त्र', श्री मोहनलाल भगवानदास झवेरी (१६४४) । 
(२६) प्रो० चिन्ताहरण चक्रवर्तों के तिम्मलिखित निवन्ध (एण्टीक्वेरे। आव तान्त्रिकिज्म' (इण्डि० हिस्टॉ० क्वा०, 
जिल्द ६, पु० ११४), कप्ट्रोवर्सी रेगाडिग दि ऑयरशिप आव तन्वज', प्रो० के० बी० पाठक कमेमोरेशन 
वाल्यूम, पृ० ११०-२२०, 'ए नोट ऑन दि एज एण्ड ऑथरशिप आब दि तनन्‍्त्रज', जर्नल एण्ड प्रोसी- 
डिंग्स आव दि एशियाटिक सोसायटी आव बेगाल, न्यू सीरीज, जिल्द २६ (१६३३), स० १, पृ० ७१- 
७६, आइडियल्स आव तत्त्र राइट्स', (इण्डि० हिस्टाँ० क्वा०, जिल्द १०, पृ० ४६८) , 'शाकत फेस्टिवल्स 
आव वेगाल एण्ड देयर एप्टीक्वेरी', (इण्डि० हिस्टॉँ० क्वा०, जिल्‍द २७, १६५१, पृ० २५४-२६०) , 
(एप्लिकेशन आव वैदिक मन्त्रज़ इन तान्त्रिक राइट्स' (जे० ए० एस० बी० छेट्स, जिल्‍्द १८, १६५२, 
पू० ११३-११५, काली वर्शिप इन बेगाल, आधार छाइब्रेरी बुलेटिन, जिल्द २१, भाग ३-४, पृ० २६६० 


३०३ ॥ 
(३०) तन्त्रज, देयर फिल्ॉसेंफी एण्ड ऑकल्ट सीक्रेट्स', डी० एनं० बोस (कलकत्ता, ओरिएण्टल पब्लिशिंग 
कम्पनी) । 


(३१) 'वज्ध एण्ड दि वजसत्त्व', डा० एस० बी० दास गुप्त, इण्डियन कल्चर, जिल्द ८, पृ० २३-३२। 
(३२) इण्ट्रोडक्शन टु तान्त्रिक बुद्धिज्म', डा० एस० बी० दास गुप्त (कलकत्ता, १७५०) । 

(३३) फिल्ॉसफीज़् आब इण्डिया, हेनरिंख ज़िम्मर (१६५१), पृ० ५६०-६०२ । 

(३४) दि वेद एण्ड दि तन्त्र, श्री टी० बी० कपाली शास्त्री (मद्रास, १६५१), पृ० १--२५५। 

(३५) 'युगनद्ध/ (जिसका शाब्दिक अर्थ है, विरोधी तत्त्वो के विषय मे एक-दूसरे से बंधे हुए या जुते हुए!, 


'तान्विक व्यू आव लाइफ, डा० हरबदें वी० गुइन्थर, चोखम्बा सस्क्ृत सीरीज, बनारस, स्टडीज 
जिल्द ३, १८४२ । ह 


(३६) 


'कल्चरल हेसिटिज आव इण्डिया, जिल्‍्द ४ मे निम्नलिखित लेख--इवल्यूशन आव दि तल्त्र डा० 


पी० सी० बागची, पृ० २११-२२६, 'तल्त ऐज ए वे आच रौयछिजेशन', स्वामी प्रत्यगात्मानन्द, प० 
२२७-२४०, दि स्पिरिट एण्ड कल्वर आव दि तल्त्रज', पृू० २४१-२५१, श्री अटलविहारी धो 
क्षक्ति कल्ट इन साउथ इण्डिया, श्री के० बार० बेंकटरमन, प्‌ृ० २१२-२५६, 'तान्त्रिक कल्चर शंम 


धर 


(३७) 


(२८) 
(२६) 
(४०) 
(४१) 


अर्मशास्त्र का इतिहास 


दि बुद्धिस्ट्स', डा० बी० भट्ठाचार्य, पृ० २६०-२७२, दि कल्द आव दि बुद्धिस्ट सिद्धाघार्यज', पृ० 
२७३-२७हे , श्री पी० वी० वापट । 

'लाइट ऑन दि तन्त्रं, एम० पी० पण्डित कृत (गणेश एण्ड कम्पनी, मद्रास १६५७) । यह छोटी पुस्तिका 
है, ५४ पृष्ठो मे, ५५-७१ पुष्ठ में कुछ टिप्पणियाँ हैं जिनमे लेखक की अपनी कोई बात नहीं है। इस 
गन्‍्थ का तीन-चौथाई भाग वुड़ौ क (विशेषत शक्ति एवं शाक्त से), श्री अरविन्द एवं श्री कपाली शास्त्री से 
उधार लिया गया है। यत्रु-यत्र बडे साहस के साथ कुछ अप्रामाणिक बाते दी हुई हैं, यथा--तान्त्रिक 
विचारो एव कृत्यो के मूल सत्यो के आधार पर आज के हिन्दू समाज का ढाँचा खड़ा है” (पृ० ३६) । 
प्रस्तुत लेखक ऐसी भ्रामक घारणा का घोर विरोध करता है। यत्र-यत्र लेखक ने तन्‍्त्र की कुछ ग्रान्ति- 
पूर्ण एव अनैतिक बातो की भर्त्सना भी की है, यथा पृ० ३६ एवं २१ मे । 

'हिस्द्री आव फिलॉसफी, ईस्टर्न एण्ड वेस्टर्न', डा० एस० राधाकृष्णन द्वारा सम्पादित, जिल्द १, पु० 
४०१-४२८, 'एक्पोजीशन आव शाक्त बीलीफ्‌', म० म० गोपीनाथ कविराज (१६५३) ! 

योग, इम्मारटैलिटी एण्ड फ्रीडम', मिरसिया एलियाडे कृत, विलाड्ड ट्रास्क द्वारा फ्रेच से अनूदित (राउटलेज, 
केगन, पॉल, लन्दन, १६५८), पू० २००-२७३, जहाँ योग एण्ड तन्त्रिज्म/ पर निवन्ध है । 

'तिबेतत बुक आव दि डेड', डा० डब्लू० वाई० इवास वेद्ज़ द्वारा (तीसरा सस्करण, आवसफोर्ड 
यूनि० प्रेस, १८६५७) । 

'तिवेतन योग', वर्नाडे ब्रोमेज़ द्वारा (दूसरा सस्करण, १६५४, एक्वैरियम प्रेस) । इसमे तिव्बतियों के 
जादू एवं धामिक आचारो का उल्लेख है और उन मन्‍्त्रो एवं प्रयोगो की चर्चा है जिनसे अलौकिक 
शक्तियाँ प्राप्त होती हैँ । 


अध्याय २८ 
मीमांसा एवं धर्मशास्त्र 


याज्ञवल्वयस्मृति में आया है कि विद्या एव धर्म के चौदह मूठ (कारण या हेतु) है, यथा--प्ुुराण, न्‍्थाय, 
मीमासा, घर्मशास्त्र, अग (छह) एवं वेद (चार)। कुछ लोग ऐसा ही श्छोक मनु का भी कहते है, किन्तु 
विद्यमान मनुस्मृति में वह नहीं मिछता। यहाँ 'मीमासा' शब्द के उद्मव एवं अर्थ का ज्ञान जावज्यक है, यह भी 
जानना अपेक्षित है कि इस शास्त्र के प्रमुख सिद्धान्त क्या हैं, इतना ही नही, हमे यह भी जानना चाहिए वि व्यास्या 
करने के महत्त्वपूर्ण नियम क्या है और घर्मशास्त्र के विषयो से सम्बन्धित कोन-फौन-सी उवितयाँ हू । हम यहां 
इस शास्त्र के कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थों एव उनकी तिथियों पर भी प्रकाश डालेंगे । 
भमीमासा' शब्द अति प्राचीन है। तै० स० (७।५॥७॥१) में आया है--ब्रहममवादी छोग मीमासा करते है 
(प्रइत पर विचार करते हैं) कि एक मिति (दिन) त्यागी जाय या नही । यहाँ 'मीमासन्ते' का क्रिया-रूप किसी 
सन्देहात्मक बात के विपय में विचार-विमर्श करन या सोजदीन करने के तथा किसी निर्णय पर पहुँच जाने के अर्थ 
में प्रयुक्त हुजा है। ओर भी देखिए तै० स० (६।२।६।४-५) जहाँ इसी अर्थ मे 'मीमासन्त' एवं 'मीमासेरन्‌! का 
प्रयोग हुआ है।* कतिपय स्थानों पर प्तै० स० ने ब्रह्मवादियों द्वारा मीमासा फियें जाने का प्रश्त उठाया है, किन्तु 
वहाँ 'मीमांसन्ते! या तत्सम्बन्धी शब्द का प्रयोग नही हुआ है। देखिए तै० स० २॥५।३॥७ (सान्नाण्य फे देवता के 
बारे मे), ५५५।३।२, ६।१।४।४, ६।१।५॥३-५। काठकसहिता (८।१२) ने छानवीन करने के लिए एक सन्देहात्मक 


१ पुराणन्यायर्ममासा च चतुईद ॥ याज्ञ० १३३ । बृहय्योगियाज्ञवल्कय में यो आया है पुराणतर्क- 
मीमसा चतुदंश (१९३ ) | अपरार्क (प० ६) ने विप्णपुराण (३६६२७ - बायु० ६१।७८) से उद्धत किया हे 
मिगानि वेदाइचत्वारों सीमासा न्यायविस्तर-। पुराण घर्मशरत्र च दिद्या एताइचदुर्दश ॥४ इसे प्रो० ढी० आर० चिन्ता- 
सणि ने सन्‌ का वचन कहा है (जें० ओ० आर०, मद्रास, जिलद ११, पूरक प्‌ृ० १)। यह भविष्य पुराण 
(ब्राह्मपवं २६) मे भ॑; है। देखिए इस महाग्रन्य का अग्रेर्ज, सस्करण, जिल्द १, पूृ० ११२, पाद-टिप्पणी १८६८, 
जहाँ १४ विद्याओ के लिए ओदनसबधर्म शारत्न का उद्घरण है, ओर देखिए वही, जिल्द ३, पृु० १०, टिप्पणी १७, 
जहाँ अतिरिक्त विद्याओ के नाम हैं और वे कूल १८ कह, गयी, हैं, याज्० की सूची मे आयुर्वेद, धनुर्वेद, भान्धरवबेद 
एव अर्थश्वास्त्र के जोड़ने से १८ बिद्याएँ हो जाती हैं। कालिदास के पूर्द भी विद्याएँ १४ थी, देखिए रघवश 
(५५२१) (वित्तस्थ विद्यापरिसख्यया मे कोटीशइचतत्नों दश चाहरेति ॥ हु 

२ उत्सृज्या ३ नोत्सूज्या ३ मिति भंपमः्न्‍्ते ब्रह्मदादिनस्तद्वाहुरुत्सृज्यमेदेति । ते० स० (७४ 
७११) , च्यावृत्ते देदमजने याज्येद्‌ व्यावृत्कामभ य पाज़ें वा तल्पे वा सीमसेरन्‌ू नेन पाजे ने तलपे 
मोमासन्ते। त॑० स० (ध्वराह्क४-५) | अन्तिम वावय का अर्थ है अन्य लोगो के साथ भोजन फरने योग्य 
है या विवाह से सम्बन्ध स्थापित करने योग्य है, इस विषय से उन्हे कोई सन्देह नही हू ।! 


द्ध धर्मशास्त्र का इतिहांस 


बात उसारी है किन्तु ब्रह्मवादी कहते हैं! ऐंसा नही कहकर 'मीमासन्ते' कहा है। अथर्ववेद (&१३) में आया हैं--- 
बहुवा लोगो ने पृथक्‌ू-पृथक मीमासा करते हुए उसके कर्मों को इस पृथिवी पर निरीक्षित किया।” इस वेद ने 
पुत एक स्थान (6६॥२४) पर 'मीमासित” एवं मीमासमान' शब्दों का प्रयोग किया है। जाखायनब्राह्मण (२८) 
भे आया है--वे मीमासा करते ई कि सूर्योदय के पत्चात्‌ या पूर्व होम करना चाहिए। तै० ब्रा० (३१०६) 
ने मीमासा' शब्द का प्रयोग किया है। शतपथब्राह्मण ने भी काण्व के पाठान्तर में ऐसा किया है (से० ब॒ु० ई०, 
जिल्द २६, पाद-टिप्पणी-१ ) । छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ (५४१११) में आया है कि पाँच मद्ाश्नोत्रिय लोग, जो महाशाल 
(वर्डे घर वाले या बडी सम्पत्ति वाले) थे और प्राचीनशाल औपमन्यव नाम से पुकारे जाते थे, तथा अन्य लोग 
एकत्र हुए ओर इस प्रइत पर मीमासा करने छंगे कि हम लोगों का आत्मा क्या है और ब्रह्म क्या है ?” तैं० उप० 
(२८) में आया है---'यही आनन्द की मीमासा हे ।* दोनो वचनो में मीमासा” का अर्थ उच्च दाशनिक विपयो पर 
विचार-विमर्श करना! (विचारण) है। 
पाणिनि (३।१।५-६) ने सन्‌” प्रत्यय के साथ सात बातुओ के निर्माण की बात कही है, जिनने एक है 
'मीमासते' जो 'मान्‌' से बना है, और काशिका ने इतना जोडकर कहा है कि इसका अर्थ है जानने की इच्छा 
अर्थात्‌ छानबीन एवं अन्तिम निष्कपषं', सम्मवत उसके कथन के सदर्भ मे ये सत्र रहे है, बयया--अथानो घम-जिज्ञासा 
एवं अथातो ब्रह्म-जिज्ञासा। 
उपर्युक्त सक्षिप्त विवेचन से प्रकट हुआ होगा कि उपनिपदो के वहुत पहले से मीमासा' शब्द का अर्थ था--- 
“किसी विवाद के विषय मे विचार-विमर्श करना तथा उस विपथ मे' कोई निर्णय करवा या निष्कर्प उपस्थित करना | 
वही शब्द एक निश्चित अर्थ मे प्रयुक्त होने लगा (यथा उपर्युक्त याज्ञ० मे), अर्थात्‌ धर्म के विषय में छानवीन तथा 
व्याख्यान एवं तर्क द्वारा सन्देहात्मक विषयो पर निर्णय करना । 
कुछ घर्मसूत्र शुद्ध रूप से मीमासा की उक्तियो एव सिद्धान्तो से सुपरिचय प्रकट करते दृष्टियोचर होते हैं। 
उदाहरणार्य, गौतम (१५) में आया है---तुल्यबलयोत्रि कल्प *, अर्थात्‌ जब दो तुल्य प्रमाण वाले ग्रन्थों में विरोध 
हो तो विकल्प होता है।' केवल आपस्तम्बधर्मसून में ही मीमासा-सम्बन्धी उक्तियो एवं सिद्धान्तो का विररू प्रयोग 
मिलता है, अन्य धर्मसूत्रों मे नही । इसमे आया है--आनुम। निक आचार (ऐसे वैदिक वचन पर आधारित, जो अब 
लुप्त हो चुका हो) से भावात्मक (उपस्थित) वंदिक वचन अपेक्षाकृत अधिक बलवान्‌ होता है ।/४ यह जैमिनि (१।- 


३ प्राचीवशाल ओपमन्धव ते हैते महाशाला महाथोत्रिया समेत्य समा चक्र कोन आत्मा 
कि ब्रह्मेति। छा० (५५११११), सैबानन्दस्प म॑/मससा भवति | तै० उप० (शाप) 

४ तुल्यदलथोविकल्प । गौतस० (१॥५), मिलाइए जेसिनि० (१२॥३।१०) एकायथरितु विकल्पेरन्‌ 
समुच्चये ह॒यावृत्ति स्पात्यमधानस्थ, शबर ने व्याख्या की है! ये त्वेकार्था एककार्यस्ति विकल्पेरन्‌ सया न्नोहियवो, 
देखिए शबर 6ुल्यार्थयोहि तुल्पविषययोविकल्पो भवति न नानार्थयो / (जैमिनि १०६३३), दिलूइए मनु 
(२११४) श्रुतिद्रय तु यत्र स्पात्तत्र घर्मावुभो स्सृतों  शअतिहि दलीयस्यप्तुमानिकादाचारात्‌ | आप ० ध० 
११४८, मिलाइए (विरोधे त्वनपेक्ष स्पादसति इपनुमानम्‌ । ' जै० शर।३, विद्या प्रत्यनध्याय श्रूयते न कर्म- 
योगे मन्‍्त्राणाम्‌ू । आप० घ० शड।१२६, मिलाइए जै० १२३१६ विद्य। प्रति विधानाहा सर्वकाल प्रयोग स्पात्‌ 
कर्मायत्दान्‌ प्रयोगस्य ! , यत्र तु प्रीत्युपलव्धित प्रवृत्तितं तब शास्त्ररस्ति। आप० घ० १४१२॥११, 
मिलाइए जै० ४१२ 'यस्मिन्‌ प्रीति पुरुषस्थ तस्य लिप्सार्थलूक्षणाइ्विभवतत्वात्‌ 


पीमांसा एप धर्मशात्व ध्द्टे 
३॥३) के समान है--यदि (स्पष्ट वैदिक बचन एवं स्मृति बचन में) विरोघ हो, तो स्मृति का त्याग होना चाहिए, 
यदि विरोध न हो तो अनुमान निकालना चाहिए (कि स्मृतिबचन किसी वैदिक वचन पर आवारित है) ॥ आप» में 
आया है---'अनध्याय (वैदिक अध्ययन को पर्वो आदि में बन्द करने) के नियम केवक बैदिक मन्नो के अध्ययन 
तक ही प्रयुक्त होते हैं, यज्ञों में उनके प्रयोग के लिए नहीं । स्वथानामाव से हम आप० घ० एवं जैमिनि का मिलान 
यही समाप्त करते है। उपर्युक्त बातो से यह विदित होता है कि आपस्तम्व के काल में मीमासा के सिद्वान्त प्रचलित 
हो चुके थे और उनका पर्याप्त विकास भी हो चुका था। आपस्तस्व ने न्यायवित्समय (जो लोग न्याय जानते हैं 
उनका सिद्धान्त) एवं 'न्यायविद ' शब्दों का प्रयोग किया है, जिससे प्रकट होता है कि उन्होंने किसी मीमासा- 
सम्बन्धी ग्रन्थ की ओर या किसी ऐसे छेसक की ओर सकेत किया है, जिसने मीमासा-सूस छिसा हो। आप» घ० 
एव पूर्वभीमासासूत्र के विचारो एवं शब्दों मे जो साम्य दीखता है उससे प्रकट होता है कि आपतस्तम्ध को या तो 
मीमासासूत्र का पता था या उनके समक्ष उसका कोई आरम्मिक पाठान्तर विद्यमान था। ऐसी बात नही है कि ये 
सभो वचन पश्चात्कालीन क्षेपक हैं, क्योंकि उन सभी की व्याख्या हरदत्त ने की है। 

कुछ श्लातसूत्रों में (यथा कात्यायन० में) वैदिक वचनो की व्याल्या से सम्बन्धित नियम हैँ जो जैमिनि के 
सूचो से मिलते-जुछते है, कही-कही तो शब्द-व्यवहार ज्यो-के-त्यो है।* थोडे उदाहरण यहाँ दिये जा रहे है। मिलाइए 


५. यहु द्रष्टव्य है कि पूर्वमीमासासूच्र के लेखकों को शकर ने वहुधा न्यायविद! कहा है (वेदान्तयूच 
४१२२), विश्वकप आदि ने भी यही संज्ञा दी है। ब्रह्मचूच (१११, पृष्ठ ५, घीज्धम्वा सीरीज़) फी टीका 
में भास्कर का कथत है--पच्छब्द माह तदस्माक प्रमाणमिति हि न्यायविद । ये शब्द शबर के हैं (पूृ० मी० 
सू० र।२।३६ के भाष्य मे) । विश्वरूप की बालकीडा ने याज्ञण (१।४८) फो टीका करते हुए कहा है-- तथा 
लू नेयायिका नहिं बचनस्यातिभारोस्तीत्याहु / मिलाइए शबर (जैमिति श९ा३) किमिव बचन ने कूर्यात्‌ 
नास्ति बचनस्थातिभार ४ अत यहाँ शबर नेयायिक कहे गये हैं। बालक्रीडा ने याज्षण (१५३) पर फहा 
है--न्यायविदद्च याज्षिका । अपि वा सर्वधर्म स्पात्‌ तब्ल्यायत्वाद्‌ विधानस्थ । यह अन्तिम जैमिनि (१४३१६) 
हैं। अत यहाँ जैमिनि को न्‍्यायविद्‌ एवं याजिक कहां गया हैं। और देखिए बालक्रीडा (याज्ष० श८७)। माधवा- 
चार्य फे जैमिनिल्‍्यायमालाविस्तर मे आया है कि न्याय धर्म के निर्णायक और जैमिनि द्वारा व्याख्यायित 
अधिकरण हैं, (जैमिनिप्रोक्तानि घर्म॑निर्णायकान्य घिकरणानि न्याया )। ओतसूत्रों के लेखको को चाहूफीडा 

(याज्० १८) से केवल याज्ञिक कहा है तथा च याज्िका व्यवहार्या भवन्ति इत्याहु / यह उद्धरण कात्या- 
घरनश्ोतसूत्र (२श४२७-२८) का है । और भी, 'प्रायक्चित विधानाच्च' नामक सूत्र का० थो० (१२१६ ) 
एव पु० मौ० सू० (३७) दोनो में है ओर का० क्रौ० (१८६) पु० सो० सू० (१२३१५) ही है, इतना 
ही नहीं, फा० औ० (६(११११४-१५) से वे हो शब्द हैं जो पु० मौ० सू० (३३५।३६-३४ ) मे हैं, किन्तु दोनों 
के मत भिन्न हैं। मिलाइए पु० मौ० सू० (डाड१४-२१) एच कात्या० श्रो० ( ४१२८-३० )। ऋ० 
(शद्॑०१) एवं (१४६६) में आये हुए वेह्वानर' शब्द के अर्थ के विवाद मे मिरुकत (७२१-२३) ने 
आचार्यो', प्राचीय याज्िको' (जिन्होंने वेश्वाचर फो आकाद मे सूर्य माना है) एवं शाकपूर्णि (जिन्‍्होने उसे 
भूमि की जग्नि माता है) के मतों का प्रकाशन किया है। निरुकत ने याक्षिको के दुष्टिकोण व्यवत किये हैं (श् 


११, ७४४, जहाँ याज्ञिको एव नैरुवतो मे मतेक्‍्य नहों है, ६।२४, जहाँ नैरवतो का मत है कि अनुमति एच 

तु राका 
इैबताओ को पत्नियाँ हैं, और याहिकों का मत' है कि वे पूर्णमासी के नाम हैं); और देखिए ११३१ 5 
११४२-४२ ६ हा 


दे 


द० 7”. का इतिहास 


कात्या० (११३६-१० रथकार के वारे मे) एवं जै० (६।७॥४४) , कात्या० (११।१२-१४) एवं जै० (६१।५१ 
एवं ६८२०-२२) , कात्या० (११।१८-२०) एवं जै० (१२२१-४०), कात्या० (१२१८-२०) एवं जै० (६।- 
३२-७, नित्य कर्म के विषय मे, जो पूर्ण फलदायक होते हें, भले ही कुछ अग न सम्पादित हुए हो), कात्या० 
(१॥३।१-३) एवं जै० (११३४-४०) , कात्या० (१३।२८-३०) एवं जै० (६।६।३) । कही-कही कात्यायन ने 
पूर्वमीमासातूत्र का विरोव किया हे, किन्तु बहुधा शब्द एक-से आये हैं। 

कात्यायन के पाणिनीय वातिको एवं महाभाष्य से प्रकट होता है कि मीमासा की उबितियाँ एवं सिद्धान्त 
उनसे बहुत पहले विकसित हो चुके थे। उदाहरणार्थ, वातिको में मीम।सा के ये शब्द आये ह--प्रसज्यप्नतिपेव' 
(वारतिक ७, पाणिनि ११॥४४, वात्तिक ५, पा० १॥२१, वा० २, पा० ७।३।८५), पर्युदास' (वा० हे, पा० १॥१॥- 
२७), 'शास्त्रातिदेश/ (पा० ७।१।६६ पर वा०), नियम” एवं विधि” मे अन्तर (वा १ एवं २, पा० ३।३।१६३), 
प्रकरण” (वा० ४, पा० ६२१४३) । पतञ्जलि का महाभाष्य पू० मी० सू० से परियूर्ण हे। 'भीम/सक' शब्द 
आया है (भाष्य, पा० २।२।२६) । महामाष्य में पाँच पॉच नख वाले” पशु खाये जा सकते हे! (पञुच पशचनखा 
भक्ष्या ) वाला प्रख्यात उदाहरण आया है और कहा गया है कि उन पॉचो के अतिरिक्त अन्यों को नहीं साना 
चाहिए ।$ किन्तु पतञ्जलि ने 'परिसख्या' शब्द का प्रयोग नही किया हे, जैसा कि मीमासा ग्रन्थों में आया हे। 
जैमिनि मे परिसख्या' आया है (७॥३।२२) | महामाष्य ने (पा० ०११४, बातिक ५, एवं ४।१।६३, वार्तिक 
#) एक मूल्यवान्‌ सूचना दी है, यथा--थदि कोई नारी काशहृत्स्नि द्वारा व्यास्यायित मीमासा पढती है तो वह 


| 


ब्राह्मण नारी काशकृत्स्ता' कही जायेगी ।” इससे यह प्रमाणित हो जाता हे कि पत्जलि के काल में काशकृत्स्ति 


६ भक्ष्यनियमेनाभक्ष्यप्रतियेधो गम्यते । पझ्च प॑झौचनखा भक्ष्या इत्युकते गम्यतः एतदतोयेध्मक्ष्या 
इति । महाभाष्य (कौलहान द्वारा सम्पादित, जिल्द १, पृ० ५) । मिलाइए झबर, जै० (१० ।७।२८) 
(किन्तु परिसख्यथा प्रतिबेध स्थात्‌ । यया पझच पञ्चनखाइ्चाइल्यक इति शश्ार्द।न, पण्चान, क्॑तनादस्येष, भक्षण 
प्रतिविध्यत इत्ययरयों वाक्येव गम्यते ।! पाँच पक्चु ये हे--शत्यक दृवादिधों गंधा छाश कूर्मशच पंचम ॥। 
रामायण (४१७३४), रन (५१८, यहाँ इस पाँच पशुओं के साथ खड्ग भें, जोड दिया गया हे) । देखिए याज्ञ० 
(१११७७, पाँच के लिए) गौतमधमंसूत्र (१७२७) 'पञ्चनखाइच । दल्यकशइइब/डिद्गोधाखड्गकच्छपा पु 
(अभदध्ष्या ) 
७ काशकृत्स्निना प्रोक्ता मीमासा काशकृत्नी, कादाकृतनीमर्धते काशकतना न्ञ हार्ण । रहाभेप्य 
(पा० ४।१११४)॥। काहकृत्स्नि की म॑मए्सा मे यदि पूर्वमौम सा का विवेचन था तो यह आइये हे कि पूर्व- 
सीमाप्तासून्र के विद्यमान ग्रस्थ मे इसकी ओर कोई सकेत नहीं है, जब कि उसमे (पूर्वमप्म'स्पसूत्र से) 
जैमिनि के अतिरिषत ड ए्‌र्ववर्ती म|मुको के नाम आये है, यथा--अण्ेय, आलेखन (६।४।१७), आइमरशथ्य 
(६५११६), ऐतिशायन, कामुकायन, का्णाजिनि, बादरायण, वादरि एवं लाबुकायन। डा० उमेश मिश्र ने म० स० 
गगानाथ झा के ग्रन्थ 'पूर्वम.म/सा इन इद्स सोर्सेड” के अत मे दी ग्यी ग्रध्थ बर्ल॑ मे भूल से अएम्सप्य का नाम 
छोड दिया हे। पतक्जलि ने काशझत्स्नि की. ममासा वा उल्लेख क्या हे, अत ई० पृ० २०० के पूर्व उसे रखना 
ही होगा। यदि कादाक्ृरिस्त ने पुर्वर्म|स/सा पर छिखा, जैसा कि अत्यन्त सम्भव है, तो ऐस्त सोचना सर्वथा ढक 
है कि यदि उपस्थित पूर्वर्मीमससा का प्रणयन ई० पु० २०० के उपरान्त एवं छगभग २०० ई० में (जैसा कि 
जैकोबी एवं कीय दोनों महोदयों ने लिखा है) हुआ, तो फाशइृत्स्नि का नाम पु० भो० सू० में अवदय आ जाना 


| तर डे 
भौसासा एवं धर्मशास्८ देर 


चामक एक मीमासा ग्रन्थ उपस्थित था और उसे ब्राह्मण स्निर्याँ पढ़ती थी। यह नही ज्ञात हो पाता कि काण- 
कृत्स्लि-मीमासा की विपयवस्तु क्या थी, वह जैमिनि की पूर्वमीमासा के समान थी या उत्तरमीमासा (वेदान्तसूज ) 
के समान थी, या उसमे मीमासा एव वेदान्त दोनो थे, जिनमे अस्तिम का होना असम्मव नहीं है। वेदान्तसून (१४।- 
२२) ने आचार्य काशकझृत्सत का मत उल्लिखित किया है, जिसे शकराचार्य ने अन्तिम निष्कर्ष एवं वेदबिहित माना 
है। काशक्ृत्स्त का पुत्र काशकृत्स्वि कहा गया होगा (पाणिनि शशर्ड५) । उन महत्त्वपूर्ण दिययो पर, जिन पर 
मीमासा के अपने सिद्धान्त हू, वातिको एवं पतज्जलि ने पूर्ण विवेचन उपस्थित किया है। पराणिनि (१॥२॥६४) 
के वातिक स० ३४ से ५६ मे पदो (शब्दों) के अर्थ (या भाव) के प्रश्त पर रूम्वा विवेचन है (सस्पाणामेकशेप 
एकविभकक्‍्तौ), यथा--यह आकृति हे या व्यक्ति है? वातिक स० ३४ में ऐसा आया है कि वाजप्यायन के मत 
से आकृति किसी पद का भाव है, किन्तु व्याडि के अनुसार (वारतिक ४५ मे--द्वव्याभिवान व्याडि ) द्रव्य (या 
व्यवित) पद का भाव हे। महाभाष्य ने टिप्पणी की है कि पाणिति ने कुछ ऐसे सूच (यथा--१११५८ जात्या- 
ख्यायाम्‌ आदि) रचे हे जिनमे उन्होने जाति' को पदो के अर्थ में लिया है, किन्तु अन्य सूचरों में (यधा--१॥३।- 
६४, सरूपाणाम्‌ आदि) उन्होने द्रव्य को शब्दों (पदों) के अर्थ में लिया है। यह द्रप्टट्य हे कि जैमिनि (१॥३- 
३३, आकह्त्तिस्तु क्रियार्थत्वात्‌) के मत से 'आकृति' शब्दों (पदों) का भाव है। पाणिनि (४॥१॥&२) के वारतिक 
स० ३ सामान्य चोदतास्तु विशेषेषु' पर पतजलि का कथन है कि कुछ वस्तुओ एवं पदायो के सन्दर्भ मे सामान्य 
रूप से घोषित विधियाँ विशेष वस्तुओ एवं पदार्थों से ही सम्बन्ध रखती है (भर्थात्‌ उन्हों के लिए प्रयुक्त होती 
है) और उन्होने इस विषय मे मीमासा के उदाहरण उपस्थित किये है। वातिककार एवं पतञ्जलि दोनो ने चोदना 
का प्रयोग पृर्वेमीमासा वाले अर्थ में किया है और उन्होंने ऐसे उदाहरण दिये है जो शावर भाष्य से मिलते-जुलते है। 
व्याकरण के अध्ययन से जिन वहुत-से उद्देश्यों की पूर्ति होती है उनमे 'ऊह एक हे (जो पूर्वमीमासासूत्र के नवे 
अध्याय का विपय है)। पाणिनि (१।४७॥३) पर भाष्य करते हुए पतल्जलि ने मीमासा की भाषा का व्यवहार 
किया है--अपूर्व इव विधिभेविष्यति न नियम व 
ऐसा प्रतीत होता है कि सकृर्बकण्ड आरम्मिक काछो से ही उपेक्षित-सा रहा है। इसके प्रणेता के विषय 
में मतमतान्तर रहा हैं। वेडकऋटनाव की न्यायपरिश्द्धि का कथन है (इण्डि० हिं० क्‍्वा०, जिल्द ४, पृ० २८८६) 
कि सकबकाण्ड के प्रणेता थे काशकत्स्त । शबर के भाग्य से प्रकट होता है कि उनके समय मे यह काण्ड विद्यमान 
था और बह उनकी दृष्टि मे जैमिनि कृत था। शकराचाये ने अपने भाष्य (वे० सू० ३।३।४३, प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ) 
में सके का उल्लेख किया हैं और उससे एक सूत्र उद्घृत किया है और कहा है कि वह वेदान्तसूतच् को ज्ञात 
था और ऐसा भ्रकट होता है कि यह जैसिनि कृत है। ऐसा अकट होता है कि रामानुज ने भी माना है कि जैमिनीय 
१६ अध्यायों (१२ अध्यायों मे पूर्वमीमासा और चार अव्यायो में सकष) मे था। अप्पयदीक्षित के कल्पतरुपरिमिल 
(वे० सू० ३३।४३ पर टीका ) मे ऐसा आया है कि देवताओ पर विचार-विमर्श के लिए सकषषकाण्ड प्रारम्भ किया 
गया और यह १२ अच्यायो वाले पू० मी० सू० का परिश्षिष्ट है। सकर्षकाण्ड का धर्मशास्त्र पर कोई प्रभाव नही 


चाहिए। किन्तु यदि जैमिनि काशकृर्स्ति से पहले के ये या उनके समकालीन थे, तो यह सम्भव है कि पु० सी० स॒० 
मे उन्होंने काशकृत्स्नि का नाम न लिया ड्रो। अत यथपि मौन रह जाने से ऐसर तक॑ देना उत्तता ठाक एच 
बलशाली, नहों कहा जा सकता, तथापि यह कहा जा सकता हे कि विद्यमान पूर्वसमासासूच कम-से-कम ई० ए 

२०० के पूर्व ही प्रणोत्त हुआ होगा 4 च० 


रे घर्मशास्त्र का इतिहास 


है, अत हम इसके विषय मे कुछ और नहीं लिखेंगे। इस विषय में देखिए प० वी० ए० रामस्वामी शास्त्री का 
निवन्ध (इण्डि० हिं० क्वा०, जिल्द $, पृ० २८६०-२४), जहाँ सकर्षकाण्ड को पू० मी० सू० का परिशिष्ट 
कहा गया हे । 


मध्यकाल के पश्चात्कालीन लेखको ने मीमासाशास्त्र को विद्यास्थानो में (वेदों के अतिरिक्त) अत्यन्त महत्व- 
पूर्ण कहा है, क्योकि यह अन्य वैदिक वचनो के अर्थ के विषय मे उत्पन्न सन्देहों, श्रामक घारणाओ एवं अबोधता को 
दूर करता है तथा अन्य विद्यास्थानो को अपने अथथ स्पष्ट करने के लिए इसकी आवश्यकता पडती है। 


कुछ ग्रन्थों में, यथा वेदान्तसूत पर रामानुज के भाष्य एवं प्रपचहृदय मे, मीमासाशास्त्र को बीस अध्यायो 
वाला कहा गया है और सूचित किया गया है कि सम्पूर्ण पर बोघायन द्वारा प्रणीत कृतकोटि नामक एक भाष्य 
था, आगे चलकर उपवर्ष द्वारा एक छोटी टीका प्रणीत हुई, देव-स्वामी ने १६ अध्यायो पर एक टीका लिखी और 
भवदास ने भी जेमिनि पर एक टीका लिखी, किन्तु शवर ने केवल प्रथम १२ अध्यायो पर ही टीका ल्खिी और 
सक्ष पर कुछ नही लिखा । राजराज (&६< ई०) के एक अभिलेख (इडि० हि? बबा०, जिल्द १५, पृ० २६२- 
२६३) में आया हे कि एक विद्वान्‌ ब्राह्मण को कुछ भूमि इसलिए दी गयी कि वह चार छात्रों के रहने और पढने 
का प्रबन्ध करे, उससे जिन विषयो के पठन-पाठन का उल्लेख है, उनमे बीस अध्यायो वाली मीमासा की भी चर्चा 
है। ये बीस अध्याय इस प्रकार हैं, १२ अध्याय (जिनमे तीसरे, छठे एवं दसवें अध्यायो को छोडकर प्रत्येक अध्याय 
४ पादो मे, तीसरा, छठा एवं दसवॉँ अध्याय ८ पादो में विभाजित है, इस प्रकार कुल #४%४+३ (८7२६० 
पादो मे) जैमिनि के है, ४ अध्याय सकर्षकाण्ड के हैं और शेष ४ अध्याय वेदान्त सूच के हैं। वारह अध्यायो को 
बहुधा पूर्वमीम/सा कहा जाता है, जो एक वृहद्‌ ग्रन्थ है, जिसमे 6१५ या रूंगमग एक्र सहस्न अधिकरण एवं लगभग 
२७०० सूत्र हैं, जो विभिन्न विषयो पर हैं और ऐसे नियमों का उल्लेख करते हैं जो वैदिक व्यारया में सहायक 
होते हैं। याज्ञ० (१॥३) ने जिस मीमासा का उल्लेख किया है, चह सम्मवत १२ अध्यायो वाल जैमिनि का अन्य 
है। बहुत-से लेखको ने, यथा--माघवाचार्य ने * पूर्व एव उत्तर नामक दो मीमासाओ का उल्लेख किया हे, जो १२ 
अध्यायो मे हैं, जैमिति द्वारा लिखित हैं तथा उनमे वेदान्तसूत्र के चार अध्याय हैं। शकराचार्य ने विद्यमान पूवे- 
मीमासा को द्वादशलक्षणी” (वे० सू० ३३२६), 'प्रथम तन्त्र' (वे० सू० ३३३२५, ३।३।५३ एवं रे।श२७ )/ प्रथम 
काण्ड' (बे० सू० ३३।१, ३े।३॥३े ३, ३।३२।४१, ३।३।५० ), प्रमाणलक्षण” (वे० सू० ३॥४।४२) कहा है। एक स्थान 
(वे० सू० ३३।५३) पर उन्होने पूर्वमीमासासूत्र के प्रथम पाद को 'शास्त्रप्रमुख इब प्रथमे पादे” कह्दा है और 
इससे यही व्यक्त किया है कि थे पू० मी० सू० एव वेदान्तसूत्र को एक झास्त्र मानते हैं । 


८ प्रातिस्विकानेकवाक्यार्थंगततत्त दक्ञानसशयविपर्ययव्युदासेन पारमार्थिकार्थसतत्वस्वरूपनिर्णयार्थ 
समस्तैरप्पेभिविद्यास्थानेरम्यर्थ्यमानत्वात्तेम्योषि मौमासास्य, विद्यास्थान गरीयस्तरम्‌ ॥ तथा हयाडु --चरतुदंशस्‌ 
विद्यासु मीमासव गरीयसी। जैमिनीयसूत्रायंसग्रह (ऋषिपुत्र-परमेदबर $ुत, भाग-३, ४९ ४ तिवेन्द्रम्‌ सस्केत 
सीरीज) । 

६ ये पूर्वोत्तमौमासे ते व्याख्यायातिसग्रहात्‌ । कृपालुमधिवाचार्यों वेदार्थ बबतुमुश्त ॥। ऋग्वेद 
फी टीका , आरस्भिक इलोक ४ (पूना )। कुछ पाण्डुलिपियों में 'माधवाचार्थों' फे स्थान पर सायणा- 
घार्या लिया है! 


मीर्मासा एवं धर्मशास्व रे 


उपस्थित पूर्वमीमासासूत्र एव वेदान्तसूद (या ब्रह्मसूत) के प्रणेता तथा उनके पारस्परिक सम्बन्ध के वियय 
में कूछ अति कठिन एवं मत-मतान्तरपूर्ण प्रश्न उठ खडे हुए हैं। इन सभी प्रश्नों पर यहाँ विचार सम्मच नही हें। 
प्रथम द्रप्टव्य बात यह है कि यद्यपि वेदान्तसूतों की सरया पू० मी० सू० की संख्या का १५ साग मात्र है, तकापि 
वेदान्तसूत्र मे व्यक्तिगत सकेत अधिक (अर्थात्‌ ३२) हैं और पू० मी० सू० मे अपेक्षाकृत कम (अर्थात्‌ २७)। 
दूसरी बात यह है कि वेदान्तसूत्र मे जैमिनि का नाम ११ बार और बादरायण का ४ वार आया है तथा २१० 
मी० सू० ने दोनो का नाम केवल ५ वार लिया है। प्रश्व उठता है-- क्‍या जैमिनि एवं वादरायण समकालीन 
थे ? यदि नहा, तो दोनो से क्या सम्बन्ध था ? विद्वान्‌ू लोग सामान्यत यही स्वीकार करते हैं कि दोनो समकालीन 
नही थे । सामविधानब्राह्मण मे एक प्राचीन परम्परा की ओर निर्देश है, जिसके अनुसार जैमिनि पाराशर्य व्यास 
के शिप्य कहे गये हैं।"१ हमने इस खण्ड के अध्याय २१ में यह पढ़ लिया है कि किस प्रकार पुराणों ने यह 
घोषित किया हे कि व्यास पाराशर्य ने, जो ऋष्ण दपायत भी वहें जाते है, एक वेद की चार में गठित किया और 
ऋम से ऋतेद, यजूवेंद, सामवेद एवं अथर्ववेद को पैल, वैशम्पायन, जैमिनि एवं सुमन्तु को पढाया। महामारत में 
सुमन्तु, जैमिनि, वेशम्पायन एवं पैल को शक (व्यास के पुत्र) के साथ व्यास का शिष्य कहा गया है (देखिए 
सभा० ४११, झान्तिपर्व ३२८।२६-२७, ३२५०॥११-१२) । आइवलायनमगृह्यसूत्र (३॥४।४) में तर्पण के सिरूसिले 
भें एक मनोरजक कथन हे, यथा--'सुमन्तु-जैमिनि-वैशम्यापन-पैल-सूच्-माष्य-मारत-महामारत-धर्माचार्या ! इस 
कथन से यह प्रकट होता है कि ईसा की कई शतियो पूर्व से ही जैमिनि एक आदरणीय नाम था और वह सामवबेद 
से सम्बन्धित था। विद्वानों ने पू० मी० सू० एव वेदान्तसूत्र में आये हुए जैमिनि एवं बादरायण के नामों एव 
सकेतो की जाँच की है। प्रो० के० ए० नीलकण्ठ शास्त्री (इण्डि० एण्टी०, जिल्‍्द ४०, पृ० १६७-१७४) ने एक 
चकित करने वाली स्थापना दी हे कि जैमिनि नाम के तीन व्यक्ति थे। टी० आरण० चित्तामणि (जें० भो० आर०, 
मद्रास, जिल्‍द ११, सप्लिम्रेण्ट, १० १४) ने शास्त्री से सहमत्ति प्रकट की है। पू० मी० सू० में जैमिति का नाम 
पाँच बार आया है (३४१४, ६॥३४, ८१७, छर३८ एवं १९१७७।) सामान्य ज्ञान तो यही कहता है कि ये 
पाँच बार आये हुए सकेत केवरू एक ही व्यवित के दिपय में है। यदि पू० भी० सू० हारा इसके लेखक के 
अतिरिक्त दो अन्य जैमिनियो के नाम इन पाँच सूत्रों मे लिये गये होते तो स्पष्ट रूप से यह बात कही गयी 
होती, प्रो० जास्ती का ऐसा कथन है कि ६।३।४ में उल्लिखित जैमिनि अन्य चार सूत्रों मे उल्लिखित जैमिनि 
से भिन्न हैं, क्योकि शवर ने उसमे जैमिनि के लिए आचार्य” उपाधि का प्रयोग नहीं किया है, जैसा कि उन्होने 


१० सोय प्राजापत्यो विधिस्तमि्र प्रजापति हस्पतयो बृहस्पतिनारदाय नारदी विप्यक्सेनाय 
विश्वकसेनों च्यासाय पारादार्याय व्यास पाराद्यर्यों जेसिनये जैमिनि पौष्पिण्ड्थप्य पौष्पिण्डयथ पारादार्यायणाय 
पाराहर्यायणो बादराषणए्य बदरायणस्ताएण्डिवाट्यायनिश्या ताप्ड्शाध्यायनिनों ब्हुग्य « आदि । 
सामविधाव ब्राह्मण (अन्त मे) । न्‍्या० २० ने इलोकबा० (प्रतिज्ञा-सूच, इलोक २३) पर पुर्वसोसससा की गरु- 
परम्परा को यो व्यक्त किया है-- ब्रह्मा-प्रजापति-इन्द्र-आदित्य-वसिप्ठ-पराशर--कृष्णहैपापन-जैमिनि । अक्ति: 
स्नेहप्रपूरणी (पृ० ८, चौखम्वा सीरीज) ने दो समान गुरक्रम उपस्थित किये हैँ, जो सामविधान क्रर० से तथा 
एफ इूसरे से थोडा-ता अन्तर रखते हेँ। वसिप्ठ तक गुरुपरम्परा व्यावहारिक रूप से व्यर्थ-सी है ६ यह अवलोक- 


नीय है कि सामधिधान छाह्मण मे जेमिनि को व्यास पररएाएे का शिष्प कहा ् 
हं' गया है, जब फि जै॑सिसि - 
रायण के बीच में दो अन्य नाम का जाते हैं । है 2७ 


हि चर्मशास्त्र का इतिहास 


अन्य चार सूत्रों में किया है। इतना ही नहीं, ६।३॥४ मे जो बात कही गयी है वह पूर्वपक्ष मात्र है और अन्य 
चार सूत्रों मे जैमिनि का दृष्टिकोण मीमासासूत्र का सिद्धान्त है। जिन सूत्रों मे जैमिनि' के नाम आये हे, वे केवल 
पाँच है, जिनमे शवर ते केवल चार के लिए आचाय” शब्द का प्रयोग किया है। किन्तु यह एक बहुत ही हलूका 
तर्क है कि चार सूत्रों गले जैमिनि एग एक सूत्र वाले जेंमिनि में अन्तर है। आचाय॑' या भगवान्‌” ज॑से उपाधि- 
सूचक शब्दो के प्रयोगो के विपय में लेखको के व्यवहारा मे अन्तर है। कुमारिल ने जैमिनि के लिए आचायें या 
“भगवान्‌ की उपाबि नही जोडी हे ओर एक स्थान पर तो ऐसा लिख दिया हे (तन्त्रवातिक, पृ० ८६५) कि जैमिनि 
असारमभूत सूत्र लिखते है। 
वेदान्तसूत्र के जित सूत्रों मे जैमिनि के नाम आये हैं (यथा--१8२॥२८, १॥२॥३१, १३।३१, १।४।१८, 
३।२॥४०, ३३४४२, ३॥९।१८, ३३९४०, ४।३।१२, ४४४४५, ४।४।११) उनमे शकराचार्य ने आचार्य! की उपाधि 
जोडी है (केवल ३॥४।४० मे ऐसा नही हो सका हे), यद्यपि जैमिनि के बहुत-से प्रमेय वेदान्तसूत्र के प्रणेता बाद- 
रायण को एवं स्वय शकर को मान्य नही है। ३।४।४० मे शकराचार्य ने जैमिनि एवं बादरशायण दोनों के लिए 
आचार्य! की, उणणि नही दी है। इस वियय मे ऐल्ग तो किसी दे नही कहा है कि ३॥४॥४० मे आचाये! शब्द 
न आने से उसमें उल्लिखित बादरायण अन्य सूत्रो मे उल्लिखित बादरायण से भिन्न है। एक अन्य स्थान (वे० सू० 
४)१)१७ पर) में श़कराच।र्य का कथन है कि जैमिनि एवं बादरायण दोनो इस वात को स्वीकार करते है कि 
काम्य प्रकार के रूछ कर्म ब्रह्मज्ञान की प्राप्ति मे क्सी प्रकार सहायक नही होते। इससे यह प्रकट होता है कि 
शकर के मत से जैमिनि ने ब्रह्मविद्या के उदय के विषय मे विचार किया है। दसरे तर्क के विपय मे यह कहा जा 
सकता है कि ६।३।४ मे किसी भी प्रकार से पूर्वपक्ष नही प्रकट होता। उसी अविकरण मे पूर्वपक्ष प्रथम सूत्र में 
लिखित है, यथा--अश्निहोत्त या दर्श-पूर्णणास जसे छृत्यों को सम्पादित करने का वही अधिकारी है जो उन्हे 
पूर्णता एवं समग्रता के साथ कर सके ।” दूसरे सूत्र मे सिद्धान्त का दृष्टिकोण व्यक्त है, यथा-- नित्य कर्मा में यह 
कोई आवश्यक नहीं हे कि सभी कृत्य सम्पादित क्ये ज॥यँ । एक तीसरा सूत्र ऐसा कहता है कि स्मृति में ऐसा 
घोषित है कि यदि मुख्य कृत्य सम्पादित न किया जाय तो यह अपराध है, अत मुरय ऋृत्य अपरिहार्य है और 
उसे अवश्य करना चाहिए। इसके उपरान्त चोथा सूत्र आता है जिसमे जैमिनि का नाम आया है। इस पर शबर 
का भाष्य बहुत सक्षिप्त और अस्पप्ट है। इन सूत्रों (६३।१-७) पर टुपूटीका पृथक्‌-पृथक्‌ भाष्य नहीं उपस्थित 
करती, और व्याख्या मे इसने जैमिनि का नाम छोड दिया है तथा इस अधिकरण के विषय मे जो अन्तिम बात 
कही गयी है वह प्रस्तुत लेखक द्वारा उपस्थापित चौथे सूत्र की व्याख्या को और बल देती है। इस वात में किसी 
को कोई सन्देह नही है कि ५ से लेकर ७ तक के सूत्र सिद्धान्त के दृष्टिकोण का समर्थन करते है। इस विवाद 
मे विशेष जाने की कोई आवश्यकता नही है। निष्कर्प यह है कि पू० मी० सू० मे पाँच बार उल्लिखित जेमिनि 
एक ही व्यक्ति है और जिसने पूर्व मीमासा। पर लिखा है वह उपस्थित पू० मी० स्‌० के लेखक से भिन्न व्यवित्र है । 
स्वय प्रो० शास्त्री यह स्वीकार करते है कि पॉच सकेतो में चार में, जहाँ जैमिनि स्पष्ट रूप से अकित 
हैं, उनके विचार सिद्धान्त के विचार हे। पू० मी० सू० के ६२३ एवं १२॥१।४४८ सूत्र कुछ विशिष्ट हैं। 
दोनो विषयों मे अधिकरण केवल एक सूत्र का है, जो सिद्धात्ती दृष्टिकोण है और वहाँ जेंमिनि स्पप्ट रूप से 
उल्लिखित है। पू० मी० सू० के सत्न ३।१४४ में जैमिनि वादरि (३॥१॥३) से भिन्न हैं और अधिकरण को 
पूर्ण करने के लिए दो और सूत्र जोड दिये गये है। पू० मी० सू० के ८।३॥७ में जैमिनि का विचार बादरि 
के सूच ८३६ के विचार का विरोबी है, वह सिद्धान्ती दृष्टिकोण है और पू० मी० सू० के लेखक के दृष्टिकोण 
को व्यक्त करने के लिए कोई पुथक्‌ सूत्र भी नही है। 


मीमासा एवं धर्मशास्त् रे 
वे० सू० (३॥४॥४०) की व्यारया में शकराचार्य ने जो वक्‍तव्य दिये है, उनसे प्रकट होता है कि वे 
बादरायण को वेदान्तसूतन का लेखक मानते है | वे० सू० (३१३८-२६) मे सिद्धान्त जाया है कि कर्मों 
का फल ईब्व२ द्वाय दिया जाता हे, किन्तु जैमिनि का विचार (दृष्टिकोण) यह हे कि कर्मो का फऊ घममं 
होता है (३३२॥४० ) और सूत्र २४१ में ऐसा आया हे कि वादरायण प्रवम बात मानते हूं, अर्थात्‌ ईश्वर 
कर्मो का फल देता हे । यहाँ पर वादरायण को स्पष्ट रूप से सिद्धान्त सूत (३१३२८) वा पोपवा माना 
गया हे । शकराचार्य ने वे० म्‌० के अन्तिम सूत्र (४४२२) में जो बाते वही ह उनसे स्पप्ट प्रकट होता 
है कि वादशयण सम्पूर्ण वेदान्तसूत्र के प्रणेता थे। इस दिपय में हमे कोई सतोपजनक़ उत्तर नहीं मिल 
पाता कि जब ५५५ सूत्रो के प्रणेता बादरायण थे तो बेदान्तसूत्र मे बादरायण के नाम ८ वार ब्यो आये है 
और जब २७०० सूत्रों के प्रणेता जैमिनि के नाम से विरयात हू तो जमिनि के विचार पाच बार वयो व्यवतत 
हूं, जिनमे चार तो ऐसे हे जो पू० मी० म्‌० के विर्यात लेखक के विचार से सबंथा मित्ते हैं? इन प्रच्नो 
के उत्तर मे केवल दो सिद्धान्त कहे जा सकते है, यथा--एक तो यह कि इरकी व्यूप्या नही हो सवत्ती और 
दूसरा यह कि दो जैमिनि एवं दो बादरायण थे । 
वेदान्तसृत्र के प्रणेता से सम्बन्धित समस्या विकट है। शकराचार्य के समान मास्कर का कथन है कि 
वेदान्तसूत्र के प्रणेता वादरायण थे । उन्होंने बे० सू० की टीका का आर+भ बादरायण को प्रणाम करके 
किया हे, क्योकि उनके शब्दों में बादरायण ने इस लोक में ब्रह्मसूत्र को भेजा, जो जल्म-वन्धन से छोगो 
को मुक्त कर देता हे । शकराचार्य के शिप्य पद्मपाद की पञ्चपादिका म वादरायण का अभिवादन किया गया 
है (आरम्भिक दूसरा इलोक) । रामानज ने विरोधी ववतव्य दिये ह। 'श्रीमाप्य' में रामान॒ज ने सभी भद्र 
पुरुषी से कहा है कि उन्हें पाराशय के अमृत-रूपी शब्दों का पान करना चाहिए, किन्तु वे सू० (२१३४२ ) 
के भाष्य मे उन्होने लिखा है कि बादरायण महाभारत के प्रणेत। थे, जहाँ पर पाडचरात्र-शास्त्र एवं चे० सू० 
का विस्तार के साथ विवेचत किया गया है (शान्तिपवे, अन्याय ३३४-३३६)। किन्तु राम,नुज के गुरु के 
गुरु यामुनाचाये के मत से वे० सू० के प्रणेता थे बाबशायण । शकराचार्य के कहने पर भी उनके वेदान्त- 
सूत्र क्रे भाष्य की प्रसिद्ध टीका भागती' के रचयिता वाचस्पति सिश्व ने ब्रह्मसूत्र के लेखक वेदव्यास का 
अभिवादन किया है । पराश>माधवीय के दो मत हें--जिल्द १, भाग-१, पृ० ४२, ६७, ज्तिद २, भाग-२, पृ० ३ 
एवं २७५ मे वे० सू० के प्रणेता वादरायण कहे गये हैं, किन्तु कुछ स्थानों पर वेदा तसूत्र को वेदव्याससूत्र कहा 
गया है (जिल्द १ भाग-१, पू० ५६, ११३)। इन विभिन्न मतो से एक महत्त्वपूर्ण प्रइत यह उठता हे कि क्या 


चादरायण , जो वेदान्तसूत्र के प्रणेता कहे जाते हैं, और वेदत्यास एक ही व्यवित ह या भिन्न ? शकराचार्य 
के भाष्य से प्रकट है कि वे इन दोनो को भिन्न मानते हे ।११* उदाहरणार्य, बे० सू० (१।३।२६।) पर 


११ अत एव च नित्यत्वम । वे० सू० (११२६), भाष्य--- 'वेदव्यार:चैदसे 
वेदस्सेतिहासान्महंय । लेमिरे तपसा पूर्वसनुज्ञाता स्वयम्भुवा॥ इति। 


उसचेवर्सेव स्मरति। युगास्तेन्तहितान 
यह इलोक ज्ञान्तिपर्व (२१०११६ ) मे 
आया है, स्मरन्ति च | बे० सू० (शशे४७), भाष्य-- स्मर्राग्त च व्यसादयो यथा जैवेन 


ये न दु खेन न परमात्मा 
डं छायत इत्ति। तत्न य परमात्मा हि स नित्यों निर्गुण रमृत । न लिप्पते फलेश्चापि पश्यपत्रमिवष्ससा || 
कर्मात्मा त्वररो योसो मोक्षबन्धे रू यूज्यते | स सप्तदशकेनापि राशिना युष्यते पुन ॥ इति। ये दोनो शान्ति 
पर्व से आये हैं (३५२१४-१५)। 


रप घर्वेक्ञारत का हतिहीस 
उन्होने वेदव्यास का इछोक वेदान्तसूत्र के इस समर्थन में उद्धुत किया है कि वेद नित्य है। बे० सू० (२॥३। 
४७) पर इसके समर्थन मे कि यद्यपि आत्मा परमात्मा का ही अश है तथापि परमात्मा आत्मा द्वारा पाये जाते 
हुए कष्ट से दुखी नही होता, शकराचार्य ने महाभारत से दो इलोक स्मृति के समान उद्धत किये है। इससे 
यह प्रकट है कि यदि वेदान्तसूत्र के प्रणेता एवं वेदव्यास एक ही व्यवित होते तो शकराचाय उदाहरण 
रूप में वेदव्यास के वचन उद्धत नही करते, यदि वे ऐसा करते भी तो यही कहते कि इस लेखक ने ऐसा एक 
स्थान पर और कहा है, आदि । यही' तर्क शकराचार्य की आलोचनाओ के विपय में भी दिया जा सकता है। 
यदि महान्‌ आचाय॑ का यही मत था कि वेदान्तसूत्र के लेखक वे ही महोदय थे जिन्होंने महाभारत एव 
गीता का प्रणयन क्रिया है तो वे महाभारत एवं गीता से उद्धरण देकर वे० सू० के तके का समर्यन न करते । 

यदि यह कहा जाय कि जैमिनि केवछ एक ही ये (दो नही, तीन की बात तो दूर है) तो एक बडी 
गम्भीर समस्या उठ खडी होती है । पू० मी० सू० (जिसमे २७०० सूत्र है) के रेखक ने अपने दृष्टिकोणो 
की ओर अपने नाम से, और वह भी केवल पाँच बार ही, क्यो सकेत किया है ? कुछ टीकाकारो ने ऐसा 
कहा है कि पाणिनि ने अपने पूर्ववर्ती लेसको के नाम आदर व्यवत करने के लिए उल्लिसित किये है, तो 
क्या यह समझा जाय कि जैमिनि ने भी ऐसा किया है ? यदि वे अपना नाम ही लेना चाहते थे तो केवल 
पाँच ही वार क्यो लिया ? स्पष्ट है, उन्होने अपने किसी पूर्व॑वर्ती व्यक्ति की ओर सकेत किया है, जिनका 
शाम सयोग से जैमिनि ही था और जिन्होने अपने मत किसी ग्रन्थ मे व्यक्त किये थे। 

वेदान्तसूत्र मे ११ सूत्र ऐसे हैं जिनमे जैमिनि के इुष्टिकोणो की ओर निर्देश किया गया है, यथा-- 
१२२८ एवं ३१, शरेा३१, १४१८, ३॥२॥४०, र३े।४२, ३॥४१८, ३॥४४०, ४३॥१२, ४४४५, ४॥४११। 
इनमें ६ सकेत ऐसे हैँ (१२२८, १२३१, १॥४१८, ४॥३।१२, ४॥४५, ४।४।११) , जिनके लिए पू० 
मी० सू० का कोई अधिकरण या पूत्र नही दिखाया जा सकता | किन्तु ३३२॥४०, ३॥४।२, ३॥४१८ नामक 
सूत्र ऐसे हैं जो पू० मी० सू० के विरयात रिद्धान्त हैं । वे० सू० शशा३१ पू० मी० सू० है 8४ 
है तथा ३।४।४० में जैमिति वे० सू० से मिलते हैं ॥ अत ऐसा प्रतीत होता है कि एन जैमिनि ने, जो शुद्ध 
रूप से वेदान्त-सम्बन्धी विपयो पर अपने मत प्रकाशित करते हैं और जिनके दृष्टिकोण पू० मी० सू० में 
नही पाये जाते, वेदान्त पर" कोई ग्रन्थ लिसा था । 

वेदाल्तसूत्र के & सूत्रों में बादरायण के नाम आये हैं , यथा १॥३॥२६ एवं ३३ (एक ही अधिकरण मे 
बादरायण जैमिनि के विरोध में दो बार उल्लिखित है), ३३२०१, ३४१, ३े।श८, शाश१८े, ४॥३।१५, ४श७, 
४॥४।१५ यह अवलोकनीय है कि ४३३।१५ को छोडकर सभी मे बादरायण के मत जैमिनि से पृथक्‌ है या 
थोडा अन्तर रखते हैं (४।४।७ एवं 2४१२)। प्रो० नीलकण्ठ शास्त्री का विचार है कि वे सभी दृष्टिकोण जो 
बादरायण के कहे गये हैं, वेदान्त पत्र के लेखक के ही मत हैं, जिन्होते अपने लिए प्राचीत लेखकों के समान अन्य- 
पुरुष का प्रयोग किया है (इण्डि० ऐण्टी०, जिल्‍्द पूृ० ५०, पृ० १६८) । इस विचार से यह नही ज्ञात हो पाता 
कि वेदान्तसूतच (जिसमे ५५५ सूत्र हैं) के लेखक की ही स्थिति को दृढ़ करने के लिए बादरायण का नाम 
क बार लेना क्यो आवश्यक माना गया ? यदि वे० सू० के लेसक एवं ५ बार उल्लिखित बादरायण एक ही 
व्यक्ति थे तो वादरायण कया नाम तामान्यत अधिकरण के अन्त में जाता न कि भध्य मे । उदाहरण व्यवत 
करते है कि यद्यपि वादरायण एव बे० सू० के छेसक का अन्तिम निष्कप एक ही है, किन्तु मापा एवं तक भिन्न 
हैं, वेदान्तसूत्र में उल्लिलित बादरायण प्रस्तुत वेदान्तसच के लेसक से पहले हुए थे और उन्होने वेदान्त पर 
कोई ग्रन्य लिसा था, जिसका समर्थन वेदान्तसूत्र अपने तर्को से करता है । 


मीमासा एवं धर्मशास्त्र दे 
पाणिनि के काल में ऐसे भिक्ष्‌ होते ये जो 'पाराणयं के मिक्षुसृत्र' या कमेन्द के भिक्षसूत ' का अध्य- 
यन करते थे ओर 'पाराशरिण ” एवं कमन्दिन कहे जाते थे। भिक्षु सन्‍्यास मार्ग वा द्योतव है। जत मिल्लु- 
सत्र मे सन्‍्यास, उसके समय, नियम, अन्तिम लक्ष्य आदि के विपय अवध्य रहे होगे ॥ वृह्दारण्यकोपनिपद्‌ 
(३५१ एवं ४४४२२) के अनुसार वे लोग जो ब्रह्म की अनुभति वाले होते है, सभी इच्छाओं का परित्याग 
कर देते हे और भिक्षाटन करते है । यही बात गौतमवर्मसूत्र (३३४२।१०-१३) में भी हे । कमनन्‍्द के मिल्षु- 
सत्र के विषय मे अभी तक कूछ नहीं ज्ञात हो सका है। किन्तु ऐसा कहना सम्मव ह कि पाणणशये द्वारा घोषित 
भिक्षसत्र आज के ब्रह्म॑सूत्र या इसके पख्वर्ती सूत्र ग्रन्थों में किसी के समान रहा होगा । सन्यासाश्रम पर 
पाराशये के सूत्र के विषय में यह आरम्मिकतम सकेत हे। पाणिनि की तिथि के विपय में अभी मतैकक्‍्य 
नही हे। किन्तु कोई भी आवुनिक विद्वान्‌ उन्हें ई० पू० तीसरी शती के उपरान्त का नहीं मानता। प्रस्तुत 
लेखक उन्हे ई० पूृ० ५वी या छठी शती मे रखता हे। इससे यह सिद्ध होता हे कि पाराशरय का भिक्षुसून 
ई० पू० चोथी एवं ७वी शत्ती के बीच में कभी प्रणीत हुआ होगा। पाणिनि (४१६७) के वात्िक (१ ) 
से प्रकाश मिलता है कि व्यास का अपत्य' (पुत्र) वैयासकि” (शुक) कहह़ाता था (जैसा कि महामाप्य से 
पता चलता है) | पाणिति (४।१।८४, चडादिम्य फक्‌) के अनुसार 'वादरायण' शब्द 'बदर' (जो ७६ शब्दों 
वाले नडादि-गण का एक शब्द है) से बना है, बादरि' बदर का पुत्र है और 'वादरायण' बदर का प्रपौत 
(या अनुवर्ती पुरुष उत्तराधिकारी) किसी काल मे व्यास' एवं 'बादरायण' में श्रम हो गया और वह शुक, 
जो वातिक एवं महाभाष्य के मत से व्यास का पुत्र है, बादरायणि! (बादरायण का पुत्र) कहलाने लगा, जैसा 
कि भागवतपुराण (१२५८, जहाँ शुक को भगवान्‌ बादरायणि ' कहा गया है) में आया हे । ऐसा प्रतीत 
होता हे कि छंवी शती के उपरान्त बादरायण को भ्रमवश व्यास पाराशर्य कहा जाने लूगा। 
पूरवंमीमासासूत्र एव ब्रह्मसूत्र मे उद्धूत बादरायण एवं जैमिनि के मतो की परीक्षा आवश्यक है। जैसा 
कि ऊपर कहा जा चुका हे, बादरायण केवल ५ बार पू० मी० सू० में उल्लिखित हुए है । (१ ) पू० मी० 
स्‌ू० (११५) मे लेखक का कथन हे कि वे ओर वादरायण वेद की नित्यता एवं अमोघता में विद्वास करते है, 
(२) पू० मी० सू० (५५४२।१७२० ) मे नक्षत्रेष्ठि पर विवेचन हुआ हे। यज्ञ के नमूने में नारिष्ठ नामक होम 
किये जत्ते है, प्रश्न यह उपस्थित होता है कि नमूने के परिष्कारों मे जहाँ कुछ उपहोम किये जाते है, वहा 
नारिष्ठ होमो का सस्पादन उपहोमो के पूर्व होना' चाहिए या उपरान्त। सिद्धान्त का दृष्टिकोण यह हे कि 
नारिष्ट होम पहले कर दिये जाते है। आभेय इस मत का विरोध करते हे, किन्तु बादरायण इसका समर्थन 
करते हू। (३) पू० मी० सू० (१॥१॥८) मे बादरायण का मत प्रकाशित है कि केवल पुरुष ही नही, 


प्रत्युत 
नारियाँ मी ऋतुओ (वैदिक यज्ञों) मे भाग ले सकती हे, यही मत सिद्धान्त का भी है। (४) प्‌ृ० मी० 
स० (१०८।३५-३६) में एक विशद अधिकरण है जिसमे उस पुरुष के लिए, जिसमे 


अभी तक सोमयज्ञ न 
किया हो, दर्श-पूर्णणास मे आग्तेय एवं ऐबन्द्राश्न पुरोडाशों के लिए जो वचन आये है उनसे प्रश्न आया है कि 


क्या वे उसके लिए किसी विधि या केवल, अनुवाद की व्यवस्था देते है ? इस प्रश्न के उत्तर से कहा गया है कि 
वादरायण विधि की बात करते हे और सिद्धान्त अनुवाद की (१०८॥४५)। (५) पू० मी० सू० ( १११ 
५४-६७ ) में एक लम्बा अधिकरण आया हे जिसमे इस विषय मे एक विवेचन उपस्थित किया गया है कि दर्शंपूर्ण- 
मास में आरेय आदि प्रमुख बिपयो मे आधार जैसे अग्रो को दोहराया जा सकता है या केवल एक बार 
किया जाता है। 


उपयक्‍त पाँच स्थलो से, जहाँ बादरायण उल्लिखित हे, तीन बाते स्पप्ट 


चर हो उठती है--प्रू० मी० सू० का 


डैद धर्मशास्त का इतिहास 


लेखक वादरायण के दृष्टिकोण से सहमत हे, केवल १०।८।४४ में हो असहमति प्रकट की गयी है, पू० मी० सू० 
(१।१।५) में वादरायण का मत वेदान्तसूत्र (१।३॥२८-२६) में प्रकाशित मतो से मिलता हे तथा पाँच स्थलों 
में चार स्थलो के मत यज्ञिय वातो से सम्बन्धित हं, जिनके विपय मे वेदान्तसूत्र मे कुछ भी नही है। इससे प्रकट 
होता है कि विद्यमान पू० मी० स्‌ू ० के लेखक के समक्ष पूर्व मीमासा-सम्वन्धी विषयों पर वादरायण द्वारा लिखित 
कोई ग्रन्थ था ओर यदि विद्यमान वेदास्तसूत्र के लेर्क बादरायण होते तो उनके द्वारा लिखित एक पूर्वमीमासा- 
सम्बच्धी ग्रत्च भी रहा होता, अथवा ए क अन्य वादरायण थे जिन्होंने केवट पूव॑मीमासा पर ही रिसा था। पू० मी० 
सू० मे जैमिनि के प्रति पाँच सकेतो की ओर पहले ही बव्यान आक्षप्ट कर दिया गया हे आर उस सूत्र (६।३।४) 
की ओर भी सकेत किया जा चुका हे जिसके आधार पर प्रो० शास्त्री ने तीन जेंमिनियों की वात उठा दी हे, 
किन्तु हमने ऊपर इस बात को स्पप्ट कर दिया हे कि इस प्रकार के निप्कप के लिए कोई पुप्ट भूमि नही हे। 

एक अन्य विकल्प उपस्थित किया जा सकता हे, यथा यह कहा जा सकता हे कि विद्यमान वेदान्तसूत्र एव 
पृ० मी० सृ० के समक्ष जैमिनि एवं बादरायण के ग्रन्थ ये ही नही, तथा जेमिनि एबं बादरायण के बिपय में जो 
सकेत मिलते हे वे जैमिनि' एवं वादशयण की णाखाओं अथवा सम्प्रदायों में प्रचलित मतो से सम्बन्धित है । किन्तु 
यह अनुमान सम्भव नही जँंचता | विद्यमान वेदान्तसूत्र एव पु० मी० सू० आर्यावर्त में सभी के ल्ए मान्य थे, 
और यहाँ ऐसः नही छूगता कि दोनों सम्प्रदायो की मोखिक परम्प्ग्ँं सम्पूर्ण देश में सभी लछोयो को ज्ञात होनी 
ही चाहिए थी। है 


बहुत-सी बातो में जहाँ बादरायण का उल्लेख हुआ हे, वहाँ बे० सू० मे बहुत-सी व्यारयाएँ जोडी गयी 
है और अन्य वातो का समावेश हुआ हे। यह कहा जा चुका है कि शकराचार्य, भास्कर एवं यामुन मुनि ने वे० 
सू० को वादरायण लिसित माना हे तथा वाचस्पति आदि ने उसे व्यास पाराशय हृत माना हे। & वी शत्ती के 
उपरान्त वेदव्यास को बादरायण क्‍यों कहा जाने लगा, यह कहना कठिन हे। कुछ अन्य सम्बन्धित वातों का उत्लेख 
भी आवश्यक हे । गीता मे क्षेत्र एव क्षेत्र के विषय में एक इछोक एक समस्या सडी वर देता हे।? * गीता (१३॥- 


१२ ऋषिभिबंहुधा गीत छन्‍्दोभिविविधे पृथक्‌ । ब्नह्मसूत्रपरदेइ्चेव हेतुमद्भिविनिद्चिचते ॥ गीता 
१३॥४। प्रथम अर्धाली वेदो एव उपनिषदों के बचनों की ओर सकेत करती हं तथा इूसरी बह्मसूत्रपयो की ओर । 
सभी टीकाकारो के अनुसार “ब्रह्मसूत्रपदेइचेव' का सम्बन्ध गीत' से अवश्य होना चाहिए। प्ररतुत लेखक का 
कथन हे कि ऋषिभि ' को छन्दोसि ' से सम्बन्धित रखना आवद्यक हे, तो इसमे कोई तक नही है कि वह 'ब्रह्म- 
सूत्रपदे ” से भी क्यो न सम्बन्धित माना जाय / प्रथम अर्घाली मे दो शब्द करण कारक में हे, यथा ऋषिभि ! 
एवं छन्दोभि ' | यदि हम 'ऋषिशि ” को दूसरी अर्धाली से माने तो हमे ऋषिभि ' एवं ब्रह्मसूत्रपदे ” को उसी 
भांति रखा हुआ सानना पडेगा। प्रथम अर्धाली मे बेदी एव उपसिषदो के वचनों तथा दूसरी अर्धाली के तर्कयुकत एव 
सनिश्चित वचनो से विरोध भी व्यक्त हे। तब तो अर्थ होगा कि ऋषियो ने कई ब्ह्मसूत्रों का प्रणयन किया 
था। प्रस्तुत लेखक का मत हे कि गीता ने अपने समय के कई ब्रह्मसूत्रो की ओर सकेत किया हे न कि वेदान्तसूज 
की ओर। यहाँ शकराचार्य के अतिरिक्त अन्य ठौकाकार नब्रह्मसूत्र' दब्द से अपने कालो में प्रचलित ग्रन्थों की 
ओर सकेत करते है। छोकमान्य तिलक ने गीतारहस्य (परिश्षिप्ठ भाग-३, १४६१५ का सस्करण) में गीता एव 
ब्रह्मसूत्र के सम्बन्ध पर विवेचन उपस्थित किया हे ओर अपनी एक तकंना उपस्थित की हे कि उस लेसक ने जिसने 


भीमांसा एवं धर्मशास्त दे 


४) में ऐसा आया हे-- क्षेत्र एव क्षेत्रज्ञ का यह वास्तविक स्वरूप ऋषिया द्वारा विभिन्न मन्नो (उन्दो) में विभिन्न 
ढगो से तथा तकें-सगत ब्रहसूत्रपदो द्वारा, जो निब्चित निष्कर्पा तक भहूँचनते है, पृथऋ-पृथह्‌ गाया गया है। यहाँ 
पर गीता ने स्पप्ट रूप से ब्रह्मसूत्र का उल्लेख किया हे। यदि कोई ब्रह्मसूत्र (या वेदान्तसूत) का अवलछोतन करे 
तो पता चलेगा कि बहुत-से सूत्रों मे स्मृति पर निर्मरता प्रकट वी गयी हे, जिस (स्मृति) को थाचाया ने गीता 
ही माना हे । उदाहरणार्थे, स्मुतेग्च' (वे० सू० १२६) पर शकराचाय॑ ने स्मृतिवचन के रूप में गीता (१८६१ 
एव १३२) को उद्‌बुत किया हूं। इसी प्रकार 'जपि च स्मयते' (वे० सू० १६२३) पर शरराचार्य ने गीता 
(१५॥६ एवं १२) का निर्देश दिया है। और देसिए वे० सू० (२३०५ ) एवं गीता (१५७) , वे० सू० (2१॥१०) 
एवं गीता ६११ तथा वे० सू० (४४२।२१) एवं गीता (८।२४-२५ )। अत यद्यपि ब्रह्मसूर में गीता वा उत्छेस 
स्पृष्ट रूप से नहीं हुआ है, तथापि आचाया ने एक स्वर से यही माना हे कि उपर्यूवत्त सभी सूचों में सकेत गीता 
की ओर ही है, अन्यत्र नहीं। अत हम इसी निप्फर्प पर पहुँचते ह कि गीता ने ब्रह्मसूत्र का उत्केश किया है जो 
उससे (गीता से) पहले का है, किन्तु गीता के वचन कुछ वेदान्तसूत्रों के आाबार कहे गये ह जत गीता वेदान्त- 
सूत्र से प्राचीन हे। यह विरोधाभास हे। शकराचार्य ने इस विरोधाभास को देखा, इसी कारण उन्होने 'ब्रह्मसूत्रपर्द ' 
को उपनिपदो के पदों से सम्बन्धित माना, जो ब्रह्म के सिद्धान्तों का प्रतिपादन करते ह (सर्थात्‌ उन्होंने सूत्र” को 
'सूचक' माता हें) । किन्तु इस व्यारया मे केवछ सीचातानी है ओर इसे अन्य टीकाकारो ने स्वीकृत नही किया है। 
इसी से अन्य सिद्धान्तो की आवश्यकता पड गयी है, यथा--दोनों का लेखक एक ही हे, या महाभारत तथा गीता 
में समय-समय पर ऊपर से वाते जोडी जाती रही ओर जब महाभारत का अन्तिम सस्करण बना तो ब्रह्मसूच्र के 
विपय वाला इलोक गीता मे जोड दिया गया, अथवा गीता के समय में विद्यमान ब्रह्मसूत्र के अतिरित अन्य ग्रन्थ 
भी थे जो ब्रह्मसूत्र कहलाते ये। 
प्रस्तुत छेसक के विचार में यह अधिक सम्भव जँचता हे कि गीता के सम्मुख ब्ह्मसूत्र नामक कई ग्रन्थ 
ये ओर उसने १३।४ में उनकी जोर सकेत किया हे, उसने वादरायण के ब्रह्मसूत्र की ओर सकेत नही किया हे । 
पू० मी० सू० एवं वे० सू० में उल्लिखित लेखको की एक सक्षिप्त व्यारया आवश्यक हे। इन दोनो ग्रन्थों ने जैमिनि 
एच वादरायण के अतिरिक्त कई अन्य लेखको के नाम छिये हे, जो निम्नलिखित हे--- 
आत्रेय--पू० मी० सू ० ४३१८, ५२१८, ६११२६ एवं वे० सू० ३।०।४४ , 
आइ्मरथ्य--पु० मी० सू० ६१५॥१६ एवं वे० सू० शर।र२४&, १४२०, 
कार्ष्णजिनि--पू० भी० सू० ४३१७, ६।॥७३३५ एवं वे० सू० -११।<, 


बादरि--पु० मी० सू० ३३१॥३, ६११॥२७, ८।३।६, देै।२।३३ एवं वे० सू० १२३०, ३३१।११, ५३७, 
४॥४॥१० । 


ब्रह्मुसूत्र का प्रणयन किया, मौलिक महाभारत एवं गीता का नवोन सस्करण उपस्थित किया तथा उन दोनो को 
आज दाला (उपस्थित) रूप प्रदान किया। किन्तु प्रस्तुत झेखक को यह बात भान्य नही है। यह अवलोकनीय हे कि 
प्रो० आएर० डी० कर्मर्कर ने ब्रह्मसूत्रपदे ” से सम्बन्धित लोकसान्य तिरूक की व्याख्या नहीं ठीक समझी है 
(७० बी० ओ० आर० आई०, जिल्द ३, पु० ७३-७६ ) ओर कहा हे कि गीता (१३७४) से त्रह्मसूअपदे ! शब्द 
वादरायण के सूत्रो की ओर सकेत नही करता, प्रत्युत बहू अन्य समान ग्रन्थों को ओर निर्देश करता है । किन्तु 

प्रो० कर्मकर महोदय इसके आगे ओर कुछ नहों कहते । & 


डैप घर्मशास्त्र फा इतिहास 


लेखक वादरायण के दृष्टिकोण से सहमत हे, केवल १०॥८॥४४ में ही असहमति प्रकट की गयी है, पू० मी० सू० 
(१॥१॥५) में वादरायण का मत वेदान्तसूत्र (१३२८-२६) में प्रकाशित मतो से मिलता हे तथा पाँच स्वछो 
मे चार स्थलों के मत यज्ञिय वातो से सम्वन्बित हे, जिनके विपय मे वेदान्तसूत्र में कुछ भी नही है। इससे प्रकट 
होता हू कि विद्यमान पृ० मी० स्‌ू० के लेखक के समक्ष पूर्व मीमासा-सम्बन्धी विपयो पर बादरायण द्वारा लिखित 
कोई ग्रन्थ था ओर यदि विद्यमान वेदान्तसूत्र के छेशका बादरायण होते तो उनके द्वारा लिसित एक पूवमीमासा- 
सम्बन्धी ग्रन्थ भी रहा होता, अथवा ए क अन्य वादरायण थे जिन्‍्होने केवल पृवमीमासा पर ही रिसा था। पु० मी० 
स्‌० में जैमिनि के प्रति पाँच सकेतों की ओर पहले ही व्यात आक्ृप्ट कर दिया गया हे आर उस सूच (६॥३।४) 
की ओर भी सकेत किया जा चु का है जिसके आधार पर प्रो० शास्त्री ने तीन जेमिनियो की वात उठा दी हे, 
किन्तु हमने ऊपर इस वात को स्पप्ट कर दिया है कि इस प्रकार के निप्कप के लिए कोई पुप्ट भूमि नही हे । 


एक अन्य विकल्प उपस्थित किया जा सकता हे, यथा यह कहा जा सकता हे कि विद्यमान वेदाल्तसूत्र एवं 
पू० मी० सू० के समक्ष जैमिनि एवं बादरायण के ग्रन्थ ये ही नहीं, तथा जेंसिनि एवं बादरायण के विषय में जो 
सकेत मिलते हु वे जेंमिनि एव वादशयण की णाखाओ अथवा सम्प्रदायों में प्रचलित मतो से सम्बन्धित ह। किन्तु 
यह अनुमान सम्भव नही जेंचता । विद्यमान वेदान्तसूत्र एवं पु० मी० सू० आर्यावर्त में सभी के लिए मात्य थे, 
और यहाँ ऐसा नही रूगता कि दोनों सम्प्रदायो की माखिक परम्पराएँ सम्पूर्ण देश में सभी लोगो को ज्ञात होनी 
ही चाहिए थी। हु 


बहुत-सी बातो में जहाँ वादरायण का उत्लेख हुआ हे, वहाँ बे० सू० में बहुत-सी व्यारयाएँ जोडी गयी 
है और अन्य वातो का समावेश हुआ हे। यह कहा जा चुका हे कि शकराचार्य, भास्कर एवं यामुन मुनि से बे० 
सू० को वादरायण लिखित माना हे तथा वाचस्पति आदि ने उसे व्यास पाराशय इत माना है। ४ वी छाती के 
उपरान्त वेदव्यास को बादरायण क्यो कहा जाने रूगा, यह कहना कठिन हे। कुछ अन्य सम्बन्धित वातों का उल्लेख 
भी आवश्यक हे । गीता मे क्षेत्र एव क्षेत्रज्ष के विषय में एक इलोक एक समस्या सडी कर देता हे।' गीता (१३।- 


१९ ऋषिभिबंहुधा गीत छन्दोभिविविधै पृथक्‌ । ब्रह्मसूत्रपदेश्चेच हेतुमद्भिविनिश्चितं ॥ गीता 
१३॥४। प्रथम अर्धाली वेदो एव उपनिषदो के वचनो की ओर सकेत करती है तथा टूसरी ब्रह्मसूत्रपदो की ओर । 
सभी टीकाकारो के अनुसार “ब्रह्मसूत्रपदेइच॑व' का सम्बन्ध गीत” से अवश्य होना चाहिए। भ्ररतुत लेखक का 
कथन हे कि 'ऋषिभि ! को छन्दोभि ” से सम्बन्धित रखना आवश्यक हे, तो इसमे कोई तर्क नही हे कि वह बह्ा- 
सूत्रपदे ” से भी क्यों न सम्बन्धित माना जाय / प्रथम अर्धाल्ली मे दो शब्द करण कारक मे हे, यथा ऋषिभि * 
एवं 'छन्दोभि ! । यदि हम ऋषिभि ! को दूसरी अर्धाली मे माने तो हमे ऋषिभि ' एवं ब्रह्मसूत्रपदे' को उसी 
भाँति रखा हुआ मानना पडेगा। प्रथम अर्धाली मे वेदो एव उपनिषदो के वचनो तथा इूसरी अर्घाली के तर्कयुक्त एव 
सुनिश्चित वचनो मे विरोध भी व्यक्त हे। तब तो अर्थ होगा कि ऋषियों ने कई ब्रह्मसूत्रो का प्रणयन किया 
था। प्रस्तुत लेखक का मत है कि गौता ने अपने समय के कई ब्रह्मसूतरो की ओर सकेत किया हे न कि वेदान्तसून 
की ओर। यहाँ शकराचायं के अतिरिषत अन्य टीकाकार बहसूत्र' शब्द से अपने कालो में प्रचलित भ्रन्थो की 
ओर सकेत करते है। छोकमान्य तिलक ने गीतारहस्थ (परिशिप्ट भाग-३, १४८१४ का सस्करण) में गोता एच 
ब्रह्मसूत्र के सम्बन्ध पर विवेचन उपस्थित किया हे और अपनी एक तर्कना उपस्थित की है कि उस लेक ने जिसने 


भौमां €. कै 
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४) मे ऐसा आया है-- क्षेत्र एव क्षेत्रन का यह वास्तविक स्वरूप ऋषियों द्वारा विभिन मन्‍्नों [उन्दो) श विभिन 
ढगो से तथा त्क-सगत ब्रहमृत्रपदो द्वारा, जो तिब्चित निप्कपा तक भहुचते है, पृथक्‌-पृथद गाया गया है।' यहाँ 
प्रगीता ने स्पष्ट रूप से ब्रहासूज का उरलेख किया है। यदि कोई ब्रह्मसूत (या वेदान्ससत्र) प्रा जबलोगन करे 
तो पता चलेगा कि बहुत-से सूत्रों में स्मृति पर निर्भरता प्रकट बी गयी हे, जिस (स्मृति) को थाचार्या ने गीता 
ही माना हे । उदाहरणार्थ, स्म्तेश्च' (बे० सू० १२६) पर गकरात्रायं ने स्मृतिवचन के रूप भें गीता (१८।६१ 
एव १३४१) को उद्बृत किया हे। इसी प्रकार सषि च स्मयते' (वे० सू० १३१२३) पर शफराचार्य ने गीता 
(१५६ एवं १२) का निर्देश दिया हे। और देसिए वे० सू० (२३१५ ) एव गीता (१५५७) , वे० सू० (2१॥१० ) 
एवं गीता ६११ तथा बे० सू० (४३२२१) एवं गीता (८२१४-२४) | जत यद्यपि ब्रह्मसूत में गीता या उल्लेस 
स्पष्ट रूप से नही हुजा हे, तथापि जाचाया ने एक स्वर से यही माना ह कि उपर्यूवतत सभी सूत्रों मे सकेत गीता 
की ओर ही हे, अन्यत्र वही । अत हम इसी निप्कर्प पर पहुँचते ह कि गीता ने प्रह्मसूत का उत्लेस किया है जो 
उससे (गीता से) पहले का हे, किन्तु गीता के वचन कूछ वेदान्तसूत्रों के याघार कहे गये हू जत गीता वेदान्त- 
सूत्र से प्राचीन हे । यह विरोवाभास हे । शकराचाय॑ ने उस विरोधाभास को देखा, इसी कारण उन्होंने ब्रह्ममृतरपर्दे ' 
को उपनिपदो के पदो से सम्बन्धित माचा, जो ब्रह्म के सिद्धान्तो का प्रतिपादन करते ह (जर्थात्‌ उन्होंने सूत्र! को 
सूवक' माना है) । किस्तु इस व्यारया मे केवल खीचातानी हे और इसे अन्य टीकाकारो ने स्वीकृत नहीं किया है। 
इसी से अन्य सिद्धान्तो की आवश्यकता पड गयी हे, यथा--दोनों का लेखक एक ही हे, या महाभारत तथा गीता 
से समय-समय पर ऊपर से बाते जोडी जाती रही ओर जब महाभारत का अन्तिम संस्करण बना त्तो ब्रह्मसूत्र के 
विपय वाला ब्लोक गीता में जोड दिया गया, अथवा गीता के समय में विद्यमान ब्रह्मसूत्र के अतिरिवत अन्य ग्रन्थ 
भी थे जो बहासूत्र कहलाते थे। 
प्रस्तुत छेसक के विचार मे यह अविक सम्भव जँचता हे कि गीता के सम्मुख ब्रह्मसूत्र नामक कई ग्रन्थ 
थे ओर उसने १३४ मे उनकी ओर मकेत फ़िया हे, उसने बादरायण के ब्रह्मसूत्र की ओर सकेत नहीं किया है। 
पू० मी० सू० एव वे० सू० में उल्लिसित केसको की एक सक्षिप्त व्याख्या आवश्यक हे। इन दोनों प्रन्थों ने जैमिनि 
एव बादरायण के अतिरिक्त कई अन्य लेखकों के नाम लिये हे, जो विम्नलिखित हें--- 
आजेय--पू० मो० सु ० ४३१८, श१२।१८, ६१२६ एवं वे० सू० ३।४१४४० , 
आइमरथ्य--पू० मी० सू० ६५४१६ एव बे० सू० ११२८, १(/४२०, 
कार्प्णीजिति--पू० सी० सू० ९३१७, ६७३५ एवं बे० सू० ३११४६, 
बादरि--पू० मी० सू० ३३१३, ६६१२७, ८३६, 8२३३ एव बे० सू० १२३०, ३१११, 
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बलसूत का प्रणयन किया, मौलिक महाभारत एव गौता का मबौन सस्करण उपस्थित किया तथा 

आज बाला (उपस्थित) रूप प्रदान किया। किन्तु प्रस्तुत लेखक को यह बात मान्य नही है। यह ! उन दोनो को 
पभो० आर० डी० कर्मकेर ने बह्मसूचपदे! से सम्बन्धित लोकमान्य तिलक की व्याख्या अल: है कि 
(ए० बी० ओ० आर० आई०, जिल्‍द ३, पृ० ७३-७६) ओर कहा हे कि गीता (कोर हे ठोक समझो 
बादरायण के सूत्रो की जोर सकेत नही करता, प्रत्युत वह अन्य ससाव पग्रत्थों की ओर ) .... सससृत्रपदे ' शब्द 
भो० कर्फेर महोदय इसके जागे ओर छुछ नहीं कहते । ६ निर्देश करता हे । क््न्तु 


१०० धर्मज्ञास्त्र का इतिहसि 


पूर्व मीमासा सूत्रो में अलेखन (६।०॥१७), ऐतिशायन (३॥२॥४४, ३३४२४, ६॥१६), कामुकायने' 
(१११४८ एवं ६३) एवं छावुकायन (६७३७) के नाम आये है, जो वेदान्त सूत्रों द्वारा उल्लि- 
खित नही हुए है। दूसरी ओर वे० सू० ने औडुलोमि (१।४॥२१, ३॥०।४५, ४४४६) एवं काशकृत्स्त (१।४२२) 
के नाम लिये है, जो पू० मी० स्‌० में नही आये है। पृ० मी० सू० ने बहुत कम कुछ आचार्यो की ओर एके' 
कहकर निर्देश किया है (यथा--१।१२७ एवं ढै॥३।४), वे० सू० में एके! १शदे एवं १८, २३।४३, ३॥२२ 
एवं १३, ३३४१५, ४२११३ में तथा एकपाम्‌' १॥४१३, 2४११७, ४।२।१३ में तथा अन्यें ३३३॥२७ मे आये 
है और इन सभी सकेतो में वेद या उपनिपदों के सभी पाठान्तरों की ओर निर्देश है, किन्तु 32५२ में एके! 
“आचार्यो' की ओर तथा ३।३।४३ मे एके” 'लोकायतिको' की ओर सकेत करता है। व्यास या पाराशर्य पूर्वमीमासा- 
सूत्र एव वेदान्तसूत्र मे नाम से व्यक्त नहीं है। 
बादरि के विषय मे विचार कर लेना आवश्यक हे। पूृ० मी० सृ० ने बादरायण एवं जैमिनि को पॉच वार 
उल्लिखित किया है, किन्तु उसने एवं वे० सू० ने बादरि को चार बार उल्लिखित किया हे। वादरि ने जमिनि 
से दो महत्त्वपूर्ण वातो पर विरोध प्रकट किया है, यथा--शेप' शब्द के अर्थ अथवा उपलल्‍क्षण के विपय में तथा 
इस महत्त्वपूर्ण दृष्टिकोण उपस्थित करने में कि शूद्रो को भी अग्निहोत्र एवं अन्य वैदिक क्ृत्यों के सम्पादन 
करने का अधिकार है। वे० सू० मे बादरि को वेश्वानर की उपासना (छान्दोग्योपनियद्‌ ५।१८॥१-२) के विषय 
मे जैमिनि से विरोध करते हुए दर्शाया गया है तथा स एनान्‌ ब्रह्म गमयति' (छा० उप० ४।१५॥५) पर तथा 
वे० सू० (४।४।१०) में बादरि को मुक्त आत्मा के विपय में जैमिनि के विरोब में कहते हुए प्रकट किया गया 
है। उपर्यकत बातो से प्रकट होता है कि पू० मी० सू० एवं वे० सू० के समक्ष बादरि का कोई ग्रन्थ उपस्थित था, 
जिसमे पूर्वमीमासा तथा वेदान्त-सम्बन्धी वातें छिखित थी । आलेखन एवं आश्मरथ्य को आपस्तस्वश्नोतसूत्र मे 
कम-से-कम १६ बार उद्धृत किया गया है और यज्ञो के कृत्यो पर उनके मतो का प्रकाशन किया गया है और 
विरोध भी प्रकट किया गया है तथा आप० श्रो० सू० मे केवल इन्ही दो लेखको की बातो की ओर सकेत है। 
यह सम्मव है कि आत्रेय, आश्मरथ्य एव कार्ष्णाजिनि ने पूर्वमीमासा एव वेदान्त पर किसी ग्रन्थ या ग्रन्थों का प्रणयन 
किया हो और औड्लोमि (वे० सू० ढ्वारा तीन बार उद्वृत) एवं काशकृत्स्न ने वेदान्त पर ग्रन्थ लिखे हो। 
उपर्युक्त विवेचन से यह सत्यभासक-सा प्रतीत होता है कि गीता (१३॥४) का नत्रह्मसूत्रपदे ” शब्द बादरि, 
ओइडुलोमि, आव्मरथ्य एव एक या दो अन्य लेखको के सूत्र-प्रन्यो की ओर निर्देश करता हे, न कि उपस्थित ब्रह्म- 
सूत्र की ओर। ऐसा कोई नही कह सकता कि वादरि एवं आत्रेय ऋषि' नही है। शवर ने आजेय को मुनि कहा है 
(पूर्वमीमासासूत्र, ६१२६ की व्यासया में) । 
यह स्मरणीय हे कि जेंमिनि, बादरि एवं बादरायण ग्रोत्रनाम है । व्यास गोत्रनाम नहीं है और पाराशय॑ 
पराशरो के दल के तीन प्रवरो मे एक प्रवर हे।' २ 
आप० थौ० सू० (२४।८।१०, गादवें द्वारा सम्पादित) एव प्रवरमजजरी (छेन्त्सलाव, मैसूर, १६००, पृ० 
६१) ने वादरायण को विष्णुव्‌ द गोत्र का एक उपवर्ग (उपदल) माना हे, किन्तु प्रवरमणञ्जरी ने पृ० ३८ पर जैमिनि 
को यास्क, वाघूलछ, मौन एवं अन्यो के साथ 'भार्गव-वैतह॒व्य-सावतसेति' प्रवर वाला माना है तथा पृ० १०८ 


१३ अथ पाराशराणा ध्या्य । चसिप्ठ-शावत्य-पाराशयेंति | पराशरवच्छवितवद्वसिष्ठवदिति ॥ आप० 
खो सू० (२४११०१६) ) 
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एवं १७८ पर वादरि (या वादरि) को पराणरो का एक उपविमाग माना हे। जत यह सम्मव था कि कतिपय 

व्यवित शतियों के उपरान्त भी जैमिनि या बादरायण के नाम ग्रहण कर सकते थे। 
जकराचार्य के अत्यन्त प्रसिद्ध शिष्य स्‌ रेश्वराचार्य की 'नेप्कम्यंसिद्धि! की उवितयों करा उत्तर देना नी 
आवश्यक है। सुरेश्वराचार्य का कथन हे कि जेंमिनि का यह मन्तव्य नहीं हं कि वेद के समी वचन यज्ञिय ग्त्यो से 
सम्बन्धित है, थदि वे वास्तव मे वैसा विश्वास करते तो उन्होंने उस गारीरकसूत्र' का प्रणयन न जिया होता, 
जिसका आस्म्म 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' एवं 'जन्मा्स्थ यत” से होता हू जौर जिसमे सभी वेदान्तवचनों के अर्थ 
के विपय मे खोज की बात पायी जाती है, जिसमे ब्रह्म के रूप का स्पप्ट निरुपण हे और हूं गमीर तर्क के माथ 
अपने शब्द का समर्थन, किस्तु उन्होंने शारीरक शास्त्र का प्रणयतत अवब्य किया। इस वचन (उक्ति) का तात्पर्य 
यह है कि जैमिनि ने ब्रह्म के ज्ञान एवं खोज पर शारीरक-सूत्र नामक एक सून-प्रन्थ लिखा, जिसका आरम्म उन्ही 
दो सूत्रों से हुआ जो विद्यमान वेदान्तसूत्र के प्रथम दो सूत्र कहे जाते हू।' कर्नल जैकव ने नेप्कम्यसिद्धि के प्रथम 
सस्करण की भूमिका (पृ० ३) में ऐसा विचार व्यक्त किया हे कि नैष्कर्म्यं सिद्धि ने जेंमिनि को वेदान्तदर्णन का लेसक 
माना हैं। किन्तु उनका कथन त्रुटिपूर्ण हे, क्योकि सुरेब्वर ने जो कूछ कहा हे वह यही हे कि जैमिनि ने कर्ममीमासा 
पर न केवल ए क सूत्र-प्रत्थ लिखा प्रत्युत उन्होने ब्रह्ममीमासा के सिद्धान्तों पर शारीरक-सूत्र नामक एक प्रन्थ भी 
लिखा, किन्तु उन्होने (सुरेह्वर नें) यह नही कहा हे कि वेदान्तसूच् का सम्पूर्ण भ्रन्थ जैमिनि द्वारा लिखित हे । 
डा० बेल्वाल्कर ने (देखिए बेदान्त दर्शन पर गोपाल वस्‌ मल्लिक लेक्चर्स, पृ० १४१-१४२) दो सिद्धान्त प्रतिपादित 
किये है, यथा--(१) छाल्दोग्योपनिपद एवं बृहृदारण्यकोपनिपद्‌ तथा अन्य उपनिपदो की प्रत्मेक शासा के लिए 
पुथक्‌-पृथक्‌ ब्रह्म-सूत्र छेखित थे, एव (२) जैमिनि का शारीरक सूत्र इसमे सम्मिलित कर लिया गया और वह 
विद्यमान ब्रह्मसूत्र के विषयो मे प्रमुख स्थान रखता था। किन्तु प्रस्तुत लेखक इन दोनों सिद्धान्तों का विरोध करता 
है। यहाँ पर अति विस्तार के साथ कुछ कहा नही जा सकता, किन्तु इतना कह देना आवध्यक हे कि डा० वेल्वाल्कर 
के कथन के पीछे कोई साक्ष्य नही हे । यदि जन्माद्यस्य यत ' जैमिनि (जो महाभारत एव पुराणों हारा विशेष 
रूप से सामवेदी घोषित है) का ही एक सूत्र हे तो वह सूत्र भाष्यकारो द्वारा तैत्तिरीयोपनिपद्‌ के वचन पर आधारित 
क्यों माना जाता है ? छान्दोग्योपनिषद्‌ एवं वृहृदारण्यकोपनिषद्‌ में प्रत्येक, अन्य आठ उपनिपदो (दस प्रमुख उपनि- 
पदों मे) से विस्तार में दुगुती हे और तैत्तिरीयोपनिषद्‌ से ६ गुती वडी हे । अत ये दोनो उपनिपदे विद्यमान 
ब्रह्मसूत्र में अधिक बार चर्चा का विपय रही है! दूसरा सिद्धान्त तो मात्र अनुमान है। हमे इस बात की पुष्टि के 
लिए कोई साध्य नहीं प्राप्त होता कि वेदान्तसूत्र का प्रमुख भाग जैमिनि के शारीरक सूत्र से उठाकर रख लिया 
गया है, जब कि हमे वह (जैमिनि का झारीरक सूत्र) अभी तक प्राप्त नही हुआ हे और न उससे कोई अल्‍्य 

सूत्र (ऊपर उद्धृत दो सूचरो के अतिरिक्त) कही किसी ग्रन्थ मे उद्धृत हुए है। 

अब हम कुछ उत सूत्रों की चर्चा करेगे जिनमे 'तदुक्तम्‌ शब्द आये हे। कुछ आठ सूत्रो मे ये शब्द आये 


१४. यतो न जैमिनेरयमसिप्नाय आस्नाय सर्व एवं क्रियार्थक इति। यदि ह्ययमभिप्रायोइ्विष्यद अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा, जन्माद्यस्थ यत -इत्येवमादिबह्मवस्तुस्वरूपसातन्रयाथात्म्यप्रकाशनपर गस्भीरन्यायसन्दद 

वेदान्ताथेंसीप्तासन श्रीमच्छारीरक नासूत्रयिव्यतू, असूच्रयच्च । तस्माज्जेसिनेरेबायसभिप्रायो यथैच विधि- 
चइएयाना. स्वार्थभाने प्रामाण्यमेवमैकात्म्यवावयानासप्यनधिगतवस्तुपरिच्छेदसास्थादिति । नेष्कर्म्यसिद्धि 
पूृ० श४-५५ (श्री कल जुकव दर! सम्पादित, दो० एस० एस०, १३०६) । ं 


न्द्ब्ध स्वे- 


१०२ घर्मशास्त्र का इतिहास 


हैं। गकराचार्य का कथन हे कि वे० सू० (१३।२१, २११३१, २१३१, ३३१८) मे जहाँ 'तदुक्तम्‌” जाया है 
वहाँ स्वय वे० सू० के पू्व॑वर्ती सूत्र की ओर ही निर्देश किया गया हे। वे० सू० (5।३॥२६, ३।३३३, ३9५० एव 
३।४।४२) से शकराचार्य का कथन है कि ये सूत्र क्रम से पू० मी० सू० (१०८।१५, ३३८, ११४।१० एवं 
१३१८-६४ ) की ओर तथा वे० सू० (३३३४३) सकपंकाण्ड की ओर सकेत करते है। अन्य आचार्य शकराचार्य 
से तया आपस में इस विपय में असहमति व्यक्त करते हे। वत्लभाचार्य का, जो भागवत को वेद के समान 
प्रामाणिक मातते हु और कही-फही वेद से अति उच्च ठहराते हे, कथन हे कि वे० सू० (३॥३॥३३, ३॥३॥४० एवं 
३।४।४२) में आये 'तदुक्तम्‌ शब्द भागवत पुराण के वचतो की ओर सकेत करते है। बे० सू० (३॥३।४४) में 
पू० मी० सू० (३।३।१४ ) के शब्दों एवं सिद्धान्तों की व्वनि टपकती हे।१० '“तदुक्तम्‌” का अर्थ सामात्यत सभी 
स्थलों पर एक ही होना चाहिए, अर्थात्‌ इन शब्दों को सदैव पू० मी० सू० या वे० सू० की ओर ही सकेत करते 
हुए समझा जाना चाहिए। किन्तु इन विकल्पो में किसी एक को पूर्णतया स्वीकार करने के छिए कोई आचार्य 
सन्नद्ध नही होते | एक अन्य बात भी विचारणीय हे कि विद्यमान पू० मी० सू० में तदुक्तम्‌' वहुत कम प्रयुक्त 
हुआ हे, जैसा कि ५।३।४ मे जहाँ यह ५११६ की ओर सकेत करता हे।"* पू० मी० सू० ने यद्यपि बादरायण 
को पाँच वार उल्लिखित किया हे, तथापि यह कही भी वे० सू० द्वारा प्रभावित हुआ दृष्टिगोचर नहीं होता। 
दूसरी ओर न केवल वे० सू० के कुछ सूत्रो मे 'तदुक्तम्‌' शब्द पू० मी० सू० की ओर सकेत करते हुए दृष्टिगत 
होते है, प्रत्युत वे० सू० ने कुछ पूर्वमीमासा के शब्दों का बहुवा प्रयोग किया हे, यथा--अर्थवाद, प्रकरण, लिग, 
विधि, शेप, तथा शुद्ध रूप से पूर्वमीमासा विपयो का प्रयोग किया हे, यथा--३।३।२६ (कुशाछन्दस्तुत्यूपगानवत्‌ ), 
३।३।३३ (औपसदवत्‌ ), ३४०।२० (वारणवत्‌ ), ४४१२ (द्वादशाहवत्‌ )। अत ऐसा प्रतीत होता हे कि विद्य- 
मान वेदान्तसूत्र अबिक अश्ञ मे पृ० मी० सू० की पूर्वकत्पना करता हे और पू० मी० सू० किसी रूप मे वेदान्त- 
सूत्र से प्रभावित होता नही प्रकट होता। 

अब प्रस्तुत लेसक व्यास, जैमिनि, वादरायण, पू० मी० सू० एवं वे० सू० के विपय के विभिन्न सूत्रों को 
एकत्र कर अधोलिखित निष्कर्ष निकालने का प्रयत्न करता हे-- 

(१) महाभारत एवं कुछ पुराणो का कथन हे कि जैमिनि पाराणजय व्यास के भिष्य थे। किन्तु यह कथन 
जैमिनि के लिए सामवेद-ज्ञान के प्रेपण के सम्बन्ध में ही हे और इसे उसी विपय तक सीमित रखना चाहिए (अन्य 
विपयो से सम्बन्धित नही करना चाहिए), जैसा कि मीमासा का सिद्धान्त “यावद्ववन वाचनिकम्‌” कहता हे। हमें 
जैमिनीय ब्राह्मण, जेमिनीय श्रौत सूत्र एव यूहय सूत्र की उपरूब्धि हुई हे। जेमिनि को सामवेद का ज्ञान दिया गया, 
ऐसी परम्परा प्रचलित हे, जिसे च्रुटिपूर्ण सिद्ध करने के लिए हमारे पास कोई प्रमाण नही है। किन्तु इस परम्परा 
को पृ० मी० सू० एव वे० सू० के झेखको त्तक बढाने के लिए हमारे पास कोई साक्ष्य नही है। वल्लूमाचायं जैसे 
पदचात्कालीन मव्यकालिक लेखको ने, जिन्हे इतिहास, कालनिर्णय आदि का ज्ञान नही था और जो अपने प्रिय 


१५ मिलाइए लिगभूयस्त्वात्तद्धि चलीयस्तदपि', वे० सू० (३॥३॥४४) एव श्रुतिलिडगवाक्यप्रकरण- 
स्थानसमास्याना समवाय पारदोदेल्‍्यम्यविप्रकर्षात', पू० मो० सू० (३॥३।१४) | 

१६ अन्‍न्ते वा तदुक्‍तम्‌। पु० मौ० सू० (५३६) | यह ५११६ (अन्ते तु बादरायणस्तेषा प्रधान- 
बब्दत्वात्‌ू) की ओर निर्देश करता हे। पू० मी० सू० (दरार) में तदुक्‍तदोषम्‌” आया है जो पु० सी० 
सू० (७३२१३) की ओर निर्देश करता है। 


भीमासा एवं धर्मशास््र १०३ 


लेखको एव ग्रत्थो को गोरव देने मे अतिशयोवित का सहारा छेते ह, सामवेद के विपय की परम्परा को पू० मी० 
सू ० एव बे० सू० के छेखको तक वढा दिया हे। उपर्यृवत विवेचन से यह प्रकट होता हे वि ता पुर सी 
प्रस्तुत वे० सू० से पुराना हे तथा पू० मी० सू०का लेराक बे० सू० के लेसक का शिष्य नहीं हो सकता। मंध्य- 
कालीन लेखकों ने इस वात पर व्यान नहीं दिया कि जमिनि एवं वादरायण गोनतास हू, थे केवल व्यवितनास 
ही नही ह। 

(२) पाणिनि से यह प्रकट है कि उनके पूर्व पारागर्य एवं कर्मन्द द्वारा लिसित दो भिक्षु-सूत थे। पतज्जारि 
ने काशकृत्स्त द्वारा लिसित एक मीमासा-म्रन्थ का उत्लेख किया हू ) अत ईसा से कई शतिया पूर्व ही मिक्षआ 
एवं मीसासा पर सूत्र-प्रल्थ प्रणीत हो चुके थे । 

(३) प्रस्तुत वेदान्तसूत्र मे उल्लिखित जैमिति के मतों की जाँच से प्रतीत होता हू कि जैमिनि ने वेदान्त 
पर भी कोई ग्रन्थ लिखा था। नैष्कम्य॑सिद्धि मे पाये गये कूछ उल्लेखो से इस बात की पुष्टि होती है। इस बात 
को सिद्ध करने के लिए कोई प्रमाण उपलब्ध नही होता कि ये जैमिनि वादरायण या पारातये के जिप्य ये। इसके 
विपरीत बे० सू० (3।४।४० ) में 'जैमिनेरपि' नामक जब्द प्रस्तुत वें० सू० के लेसक द्वारा जैसिनि के समथन के 
प्रति प्रकट किये गये आभार-प्रदर्शन की ओर हमारा व्याव आक्ृष्ट करते ह। प्रस्तुत वे० सू० का ल्सक जैमिनि 
के मतो के प्रति विशिष्ट सम्मान व्यक्त करता हे, क्योकि उसने अन्य आचार्यो (जिनमे वादरायण भी सम्मिलित है) 
को अपेक्षा जैमिनि के उद्धरण बहुत वार दिये है। ऐसा मान लेवा आवश्यक हो जाता हे कि जेमिनि नाम के दो 
लेखक थे, जिनमे एक ने पूर्व मीमासा एव वेदान्त जैसे विषयों पर लिखा था और दूसरे ने प्रस्तुत (विद्यमान) पू० 
मी० सू० का प्रणयत किया था। वह जैमिनि विद्यमान पू० मी० सू० के लेसक जेमिनि से भिन्न या। 

(४) यह वात कि पु० मी० सू० ने बादरायण को पॉच वार उल्लिखित किया हे, जिनमें चार वार के 
उल्लेख केवल बजिय मामलों के विपय मे ही हे, तथा यह बात कि वे० सू० ने वेदान्त के मामलों से वादरायण 
का उल्लेख नो वार किया है, यह अनुमान निकालने के लिए हमे प्रेरित करती हू कि बादरायण ने कोई ऐसा 
ग्रन्थ अवश्य लिखा था जिसमे पूर्वमीमासा एव वेदान्त के विषय थे। वह ग्रन्थ उपलब्ध नही हे। यह बादरायण उस 
बादरायण से भिन्न हे जिसे शकराचार्य आदि ने प्रस्तुत बे० सू० का लेखक माना हे। अत बादरायण नाम के दो 
लेखक थे । 

(५) शकराचार्य , भास्कर एवं अन्य आरम्भिक भाष्यकारों के मत से प्रस्तुत वे० सू० के प्रणेता बादशायण 
ही थे । किन्तु & वी शती के उपरान्त वादरायण तथा बेदब्यास के नामों में श्रान्ति उत्ततन्न हो गयी। 

(६) जहाँ तक पूर्वभीमासासूज एबं वेदान्तसूत्र का सम्बन्ध हे, जमिनि केवल दो ही हं (तीन नही, 
जैसा कि प्रो० शास्त्री का कथन है (इण्डियन ऐण्टीक्वेरी, जिलद ५४०, पु० १७२) ओर बादरायण भी दो हे। 

यहाँ पर हमारा प्रमुख सम्बन्ध केवल उन पूर्बंमीमासा-सिद्धान्तों एवं प्रणाली से हु जिनका धमशास्न 
के ग्रन्थो पर प्रभाव पडा है। यहाँ इतना कह देना आवश्यक हे कि जैप्तिनि के पश्चात्‌ सभी पृबंमीसारा- 
ग्रन्थ स्मृतियों एव धर्मशास्त्र पर निर्भर रहे हें। दो-एक उदाहरण यहाँ दिये जा रहे हे। पू० मी० सू० (१३) 

ने स्मृतियों की प्रामाणिकता की सीमाओ का उल्लेस किया हे | पू० मी० सू० (६७६) ने 'घर्मशास्त' शब्द 
का उत्छेख किया हे। पू० मी० सू० स्पप्ट रूप से अपने प्रमेंयो (सिद्धान्तो) के समयन में स्मृति का सहारा 
लेता हे, यथ--१२।४४३ में । पू० मी० सू० (६१११२) पर अबर ने एक स्मृत्ति-लोक 


2 त्ति-श्लोक उद्धृत किया 
है, जो सवथा मन्‌ (८॥४४६) एवं आदिपवें (८२२३) का इलोक हे । शबर ने 


02 पर हु ने अपने तकों की व्यास्या 
एच उमथन में वहुचा चर्मसूजो एवं स्मृतियों को उद्धृत किया हे, यथा--पू० मी० सू० (६११०) पर आप० 


१०४ घर्मशास्त्र का इतिहास 


घमंसत्र (२।६।१३।११), पूृ० मी० सू० (६।१।१४) पर व्यारया करते हुए शबर ने लिखा है कि स्मृतियो मे वर्णित 
कन्या-विक्रय शिष्टो द्वारा अमान्य ठहराया गया हे ।४ उपर्युवत प्रमेयः के समर्थन में अन्य उदाहरण देना 
आवश्यक नहीं है | ओर देखिए जे० वी० बी० आर० ए० एस०, जिल्द २६ (ओल्ड सीरीज , १४२४, पु० 
८३-६८) एवं वही न्यू सीरीज, जिलल्‍्द १ एवं २, (१६२५, प्‌ृ० ६४-१०२)। 

अब हम पूर्वमीमासासूत्र पर ही चर्चा करेगे । प्रत्येक शास्त्र के विषय मे चार अनुबन्ध (अनिवाय॑ तत्त्व) 
ठहराये गये है । यथा--विषय (जिसका विवेचन किया जाता है), प्रयोजन, सम्बन्ध (प्रयोजन से शास्त्र का 
सम्बन्ध) एवं अधिकारी (वह व्यक्ति जो शास्त्राध्ययन के लिए योग्य या समय॑ हो) ।१< इलोकवातिक मे 
आया हे--जब तक किसी शास्त्र या कर्म का भ्रयोजत घोषित नहीं होता तब तक उसे कोई ग्रहण नही 
करता” (न तो पढता या करता हे) ।*१ अत पू० मी० सू० का प्रथम सूत्र विषय को उपस्थित करता हे 
और शास्त्र का प्रयोजन व्यकतत करता हे ।*? उस सूत्र का कथन हे--अब यहाँ से वर्म की जिज्ञासा एव 
विचार करना चाहिए | इस शास्त्र का प्रयोजन से सम्बन्ध साध्य तया साधन का हे, अर्थात्‌ यह शास्त्र धर्म- 
ज्ञान की प्राप्ति का साधन हे।' अत जैसा कि शास्त्रदीपिका (पू० मी० सू० पर) का कथन है, इस शास्त्र का 
उपर्यूक्त विषय हे धर्म, वेदाय॑ं नहीं (तस्माद्‌ वर्म इत्येव शास्त्रविषयों न' वेदार्थ इति) । अधिकारी वही है 
जिसने वेद का या इसके एक अश का अव्ययन शुरू से किया हो, प्रू० मी० सू० के छठे अध्याय में इसका 
विज्नद वर्णन है । 


१७ “विक्रयो हि श्रूपते शतमतिरथ दुहितृमते द्यात्‌, आप गोसियुनस-इति” (६।९।१०) पर एबं 
स्मात च श्रुतिविरुद्ध विक्रय नानुसन्‍्यन्ते! (पू० मी० सू० ६११५ पर) शबर । देखिए आप० ध० सू० 
(२६।१३१११) जहाँ प्रथम वाबय आया है और देखिए सन्‌ (३५३) जहाँ आपें गोमिथुन शुल्कम्‌! आया है। 
पू० मी० सू० (६८१८) पर शबर ने “ये स्मृति धर्म. नातिचरितव्येति, धर्मप्रजासम्पन्ने दार नानन्‍्या 
कुवंतिति च। एवमिदमपि स्मयंत एव, अन्यतरापायेषन्या कुर्वोतिति'ं उद्धव किया हे। आप० घ० (२४११ 
१२-१३) में दो सूत्र आये हे, यथा-ध्ंप्रजा कुर्वात' एबं 'अन्यत कुर्वोत) (थोडा सा अन्तर हे) । 

१८ पूर्वभीसासा के विषय में चार अनुबन्ध सक्षिप्त रूप से यो हे--शास्त्रे धर्मादिधिषय, तदवबोध 
प्रयोजन, जवरणिकोईधिकारी, विषयविषयिभावादय सम्बन्धा ( 

१४ सर्वस्येव हि शास्त्रस्थ कर्मणो वापि कस्यचित्‌ । यावत्मयोजन नोकत तावत्तत्केन गृह्मते॥ इलोकवा० 
(प्रतिन्ञासूत्र) १२, बालक्रीडा (याज्ञ० १।१, पृ०-२) द्वारा उद्धुत। 

२० अथातो धर्मजिज्ञासा सूच्रमाद्मम्िद कृतम्‌। धर्माख्य विषय वक्‍तु मौसासाया प्रयोजनम्‌ ॥ इलोक- 
वारतिक (प्रतिज्ञासूत्र) ११ । अथ का अर्थ हे आनत्तय अर्थात्‌ गुरु से वेदाध्ययन के उपरान्त, जो पहले ही हो 
चुका हे। शास्त्रदोषिका से आया हे (पृ० १२)--तत्सिद्धमध्ययनादनन्तर धर्मजिज्ञासा कर्तव्येति। सा चतुधिधा 
घर॑स्वरूप-प्रसाण-साधन-फले । ? प्रतिज्ञासूत्र के इलोक १८ पर न्यायरत्वाकर की टीका यो ह--थोय पूर्वो- 
क्तेच प्रयोजनेन सह शास्त्रस्थ साध्यसाधन-सम्बन्ध स एवं शास्त्रारस्भहेतु । इस प्रसिद्ध कथन से सिलाइए 
प्रयोजतमनुद्दिश्य न सनन्‍्दो5॑पि प्रवर्तते! (इलोकवा०, सम्बन्धाक्षेपपरिहार, इलोक ५५) । प्राभाकर सम्प्रदाय के 
लेक गण कहते हू कि पु० मौ० सू० (१३१४२) से धर्म! शब्द का अर्थ हे 'वेदाथ' । देखिए वृहती पर ऋजु- 
विम॒लापडिजिका (पृ० २०)--चोदनासूत्रेण चोदनालक्षण कार्यल्प एवं चेदार्थ, न सिद्धरूप इ्त्ति 
प्रतिज्ञातम्‌ । तदनेन भाप्येण व्याख्यायते। धर्मेझनब्ददच वेदार्थमात्रप' 


मौमासो एवं धमंशास्त्र १०५ 


मीमासासूत्र यह नहीं बताता कि अर्थ जानने के पूर्व क्रितना वेदाव्ययन क्रिया जाना चाहिए | ड्श 

विषय में स्मृतियाँ प्रकाश डालती हैं। गौतम (२५१-५२) ने कई विकत्प दिये है-यथा--एक वेद के 
लिए १२ वर्ष या चार वेदो मे प्रत्येक के लिए १२ वर्ष जथवा जब तक एक वेद कण्ठस्थ ने हो जाय । 
मनु ० (३॥१-२) में ऐसी ही वाते हे, यथा--गुरु के चरणों में ३६ वर्षा तक वेदाध्ययन दरना चाहिए या 
१८ वर्षो तक या द वर्षो तक अथवा जब तक वेद स्मृतिपटल पर अकित न हो जाय | इस प्रझार त्तीन वेदों 
या एक वेद पढने का विकल्प दिया हुआ हे, याज्ञ० (१३६) में आया हूं कि वेदाध्ययतका प्रत्येक वेद 
के लिए १२वर्षों का होता है , या ५ वर्षो का या कुछ ऋषियों के मत से उतने कार त्क जब तक कि 
छात्र एक वेद या उससे अधिफ स्मरण ने कर छे। किन्तु ये निर्देश बहुत-से ब्राह्मणों, क्षत्रियों एवं वैश्यों के 
लिए केवल ध्वनियोँ या शब्द मात्र रहे होगे । इतना ही नहीं, मीमासा का कथन है कि तीनो वर्णों के व्यक्ति को 
न केवल वेदाव्ययन करना चाहिए, भ्रत्युत उसे उसका अर्थ भी समझना चाहिए। पू० मी० सू० (१११) 

पर शवर का कथन हे कि श्रद्धास्पद याज्ञिक लोग ऐसा घोषित नहीं करते कि केवद वेदाध्ययन मान से 

अर्थात्‌ केवल वेद को स्मरण कर लेने से फल की प्राप्ति होती हे, जहाँ ऐसा वचन आया हे कि वेद स्मरण 

कर लेने से जो फल मिलता हे वहाँ ऐसा कथन अथवाद (अर्थात्‌ केवल वेदाव्ययन की प्रशसा ) मात्र हे। देखिए 

तैत्तिरीयारण्यक (२।१५) +", जहाँ ऐसा आया है--जो जो यज्ञ के विपय में बेंदिक वचन का स्मरण 

करता है, उसका फल यह हे कि मानो वह यज्ञ ही कर रहा हो, और वह अग्नि, वायु, सूर्य से सामुज्य प्राप्त 

कर लेता है । तै० उप० (१६) ने स्वाध्याय (वेद को वारण करना) एवं प्रवचन (वेद को पढाना या 

उसकी व्याल्या करना) को सबसे अधिक महत्त्वपुर्णं कहा हे ओर दो ऋषियों के मतों का उद्घाटन करने 

के उपरान्त नाक मौद्गल्य का मत दिया है कि स्वाव्याय एवं प्रवचन अति महत्त्वपूर्ण हे और उनको अपनाना 

चाहिए तथा उनके लिए प्रयत्न करना चाहिए, यद्यपि ऋत, सत्य, दम, शम, अग्निहोच, आतिथ्य आदि उनके 

साथ जोड़े जा सकते हे, क्योकि ये दोनो तप कहे जाते है । पू० मी० सू० (३॥८।१८) मे आया है (ज्ञाते च 


वाचत्त न ह्यविदान विहितो$स्ति ) कि केवल वही व्यक्ति जो बेद जानता हे यज्ञो के सम्पादन का 


अधिकारी 
है । शवर ने एक प्रइन उठाया हें कि वैदिक शज्ञ करने के योग्य होने के लिए किसी व्यक्ति को कितना 


वेद जानना चाहिए और स्वय उत्तर दिया हे कि उसे उतना वेद स्मरण होना चाहिए जिससे वह अपने 
सकल्पित यज्ञ को पूर्ण कर सके । इसी सूत्र पर तस्त्रवातिक से इतना जोड़ा है कि ब्रह्मचर्य काल में सम्पूर्ण 
वेद का अध्ययन करना चाहिए, किन्तु यदि कोई सम्पूर्ण बेद को स्मरण करने मे असमर्थ हो, किन्तु किसी 
प्रकार अग्निहोत्र एवं दर्शपूर्णमास के अछा को स्मरण कर लेता है तो ऐसा नहीं कहा जा सकता कि उसे 
इन दोनों के सम्पादन का अधिकार नही हे । वेद को स्मृति में धारण करता ओर उसके अर्थ को जानना 
चहुत बडा कायं था। बहुत-से व॑दिक मत्र तीन प्रकार के प्रयोग वाले होते थे, यथा--यज्ञो के लिए (अधियज्ञ), 
देवो के लिए (अधिदेवत_या अधिदेव) एव अव्यात्म के लिए अर्थात्‌ आव्यात्मिक या तात्त्विक अर्थ के लिए । 
देखिए निर्णयसागर प्रेस सस्करण का ३१२ (जहाँ ऋ० १। १६४।२१ अधिदेवत एवं अध्यात्म ढंग से व्याख्यायित 


३१ तस्मात्स्वाधायोष्ष्येतव्यो थ थ॑ पतुमघीते त्तेन तेनास्मेप्ल भवत्यम्नेरवायोरादित्यस्थ सायज्य 
शच्छति। तै० आ० (२११५) , ऋत्त च स्वाध्याथप्रवचने च॑ 


सत्यसिति सत्यवचा राथीतर । तप इति 
लपोनित्य पौरक्षिष्टि स्वाध्यायप्रवचने एवेति नाको सोद्गल्य । तदड्धि 


हे द्धि तप त्तद्धि लप । तै० उप० 
१४ )। 


१९०४ घर्मदास्त्र का इतिहास 


धर्मसूत्र (₹६।१३।११) , पृ० मी० स्‌ू० (६१।१५) पर व्यारया करते हुए शवर ने लिसा है कि स्मृतियो में वर्णित 
कन्या-विज्नय गिष्टो द्वारा अमान्य ठहराया गया हे ।*७४ उपर्यृवत्त प्रमेय के समर्य॑न मे अन्य उदाहरण देना 
आवद्यक नही है | और देखिए जे० बी० बी० आर० ए० एस०, जिलल्‍द २६ (ओल्ड सीरीज, १६२४, पृ० 
८३-४८) एवं वही न्यू सीरीज, जिल्‍्द १ एवं २, (१६२४५, प्‌० ६५-१०२)। 

अव हम पूव॑मीसासासूत्र पर ही चर्चा करेगे । प्रत्येक शास्त्र के विपय में चार अनुबन्ध (अनिवार्य तत्त्व) 
ठहराये गये है । यथा--विपय (जिसका विवेचन किया जाता ह), प्रयोजन, सम्बन्ध (प्रयोजन से शास्त्र का 
सम्बन्ध) एवं अधिकारी (वह व्यक्ति जो शास्त्राव्ययन के लिए योग्य या समर्थ हो) ।१* इलोकवार्तिक में 
आया हे--जब तक किसी श्ञास्त्र या कर्म का प्रयोजन घोषित नहीं होता तब तक उसे कोई ग्रहण नहीं 
करता' (व तो पढता या करता है) ।** अत पू० मी० सू० का प्रथम सूत्र विषय को उपस्थित करता है 
और शास्त्र का प्रयोजन व्यक्त करता हे ।*९ उस सूत्र का कथन हे--'अब यहाँ से धर्म की जिज्ञासा एवं 
विचार करना चाहिए । इस शास्त्र का प्रयोजन से सम्बन्ध साध्य तया साधन का हे, अर्थात्‌ यह शास्त्र धर्म- 
ज्ञान की प्राप्ति का साधन हे ।! अत जैसा कि शास्त्रदीपिका (पू० मी० सूृ० पर) का कथन है, इस भास्त्र का 
उपर्यूक्‍त विपय हे वर्म, वेदोय॑ नहीं (तस्माद्‌ धर्म इत्येव शास्त्रविययों न वेदार्थ इत्ति) । अधिकारी वही हे 
जिसने वेद का या इसके एक अश् का अव्ययत शुरू से किया हो, पू० मी० सू० के छठे अध्याय में इसका 
विद्यद वर्णन है । 


१७ विक्रयों हि क्षूयते झतसतिरथ दुहितुमते दच्चातू, आर्षे ग्रोमिथुनसु-इति' (६।१॥१०) पर एव 
स्मार्त च श्रुतिविरुद्ध विक्रय नानुमन्यन्ते! (पू० मी० सू० ६॥११४ पर) शबर । देखिए आप० ध० सू० 
(२१६११३१११) जहाँ प्रथम वावय आया है और देखिए सन्‌ (३४४३) जहाँ आएं गोमिथुत शुल्क आया है। 
पु० सौ० सू० (६८१८) पर शबर ने यथैव स्मृति धर्मे नातिचरितव्यति, धर्मप्रजासम्पन्ने दारे नानन्‍्या 
कुवंतिति च। एवमिद्मपि स्मंत एवं, अन्यतरापायेष्न्या कुर्वोतिति' उद्ध.तत किया है। आप० घ० (शाशा११। 
१२-१३) मे दो सूत्र आये हे, यथा-धरंप्रजा कुर्वोत्त एबं अन्यत कर्वीत! (थोडा सा अन्तर है) । 

१८ पूर्बभीमासा के विषय में चार अनुबन्ध सक्षिप्त रूप मे यो हे--शास्त्रे धर्मादिविषय, तदवबोध 
प्रयोजन, तवरणिकोइईधिकारी, विषमविषयिभावादय सम्बन्धा 

१डे सर्वस्थेव हि शास्त्रस्य कर्मणो बापि कस्यचित्‌ | यावत्मयोजन नोक्त तावत्तत्केन गृ ह्मते ॥ इलोकवा० 
(प्रतिज्ञासूत्र) १२, बालकीडा (याज्ञ० ११, पु०-२) द्वारा उद्घृत। 

२० अथातो घर्मजिज्ञासा सूत्रमा्मम्िद कृतस्‌। धर्माख्य विषय वक्‍तु मीसासाया प्रयोजनम्‌ ॥ श्लोक- 
वातिक (प्रतिज्ञासूत्र) ११ । अथ का अर्थ हे आनन्तर्य अर्थात्‌ गुरु से वेदाध्ययन के उपरान्त, जो पहले ही हो 
चुका हे। ज्ञास्त्रदीपिका मे आया हे (पु० १२)--तत्सिद्धमध्ययनादनन्तर धर्समजिज्ञासा कर्ंव्येति। सा चतुचिधा 
धर्मस्वरूप-प्रसाण-साधन-फर्ल । * प्रतिज्ञासूत्र के इलोक १८ पर न्यायरत्नाकर की टीका यो हे--योय पूर्वा- 
क्तेन प्रयोजनेन सह शास्त्रस्य साध्यसाधन-सम्बन्ध स एव श्ञास्त्रार+भहेतु । इस प्रसिद्ध कथन से मिलाइए 
प्रयोजनमनुद्दिष्य न मनन्‍्दो5॑पि प्रवर्तते! (इलोकवा०, सम्बन्धाक्षेपपरिहार, इलोक ५४) । प्राभाकर सम्प्रदाय के 
लेजक गण कहते हू कि पु० मौ० सू० (११११२) से धर्म! झब्द का अर्थ हे वेदार्थ! | देखिए बृहती पर ऋजु- 
विसलापडि्जिका (पृ० २०)--चोदनासूज्रेण चोदनालक्षण कार्यरूप एव वेदार्थ, न सिद्धरूप इति 
प्रतिज्ञातम्‌ १ तदनेन भाष्येण व्याख्यायते | धर्मशब्दबच चेदार्थेमात्रपर 


सीमासा एवं घमंशास्त्र १०५ 


मीमासासत्र यह नहीं बताता कि अर्थ जानने के पूर्व कितना वेदा आयन फिया जाना चाहिए | ड्श 

विषय मे स्मृतियों प्रकाश डालती हे। गौतम (२५११-४२) ने वई विकत्प दिये हल अ नल वेद की 
लिए १२ वर्ष या चार वेदो मे प्रत्येक के रिए १२ वर्ष जथवा जब तक एक जद कण्ठम्थ न हो जाय ॥ 
सन्‌ ० (३११-२) में ऐसी ही वाते है, यथा--गुरु के चरणों मे ३६ वर्षों तक वेदाध्ययन करना चाहिए या 
१८ वर्षों तक या ह वर्षो तके अथवा जब त्तक वेद स्मृतिपटल पर अकित न हो जाय । इस प्रकार तीन बेदी 
या एक वेद पढ़ने का विकल्प दिया हुआ हे, याज्ञ० (१३६) में आया है कि वेदाव्ययनका< प्रत्येक वेद 
के लिए १२ वर्षों का होता है, या ५ वर्षो का या कुछ ऋषियों के मत से उतने काल तक जब तक कि 
छात्र एक वेद या उससे अधिक स्मरण ते कर छे। कित्तु ये निर्देश बहुत-से ब्राह्मणों, क्षत्रियों एवं बैश्यों के 
लिए केवल व्वत्ियाँ या शब्द मात्र रहे होगे । इतना ही नहीं, मीमासा का कथन है कि तीनो वर्णों के व्यक्षित को 
न्‌ केवल वेदाध्यमत करना चाहिए, प्रत्यूत उसे उसका अर्थ भी समझना चाहिए। पू० मी० सू० (१११) 
पर शवर का कथन हे कि श्रद्धास्पद याज्ञिक लोग ऐसा घोषित नहीं करते कि केवरू वेदाध्ययन मात्र से 
अर्थात्‌ केवल वेद को स्मरण कर छेने से फल की प्राप्ति होती है, जहाँ ऐसा वचन जाया हु फि वेद स्मरण 

कर लेने से जो फल मिलता है वहाँ ऐसा कथन आर्थवाद (अर्थात केवल वेदाव्ययन की प्रणसा ) मात्र हैे। देखिए 

तेत्तिरोयारण्यक (२१५) +*, जहाँ ऐसा आया है--'जो जो यज्ञ के विपय में वैदिक वचन का स्मरण 

करता है, उसका फल यह हे कि सानतो वह यज्ञ ही कर रहा हो, और वह अग्नि, वायु, सूर्य से सायूज्य प्राप्त 

कर लेता है ४ तै० उप० (१६) ने स्वाध्याय (वेद को आरण करना) एवं प्रवचन (वेद को पढाना या 

उसकी व्याख्या करना) को सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण कहा हे और दो ऋषियो के मतों का उद्घाटन करने 
के उपशन्त नाक मौद्गल्य का मत दिया है कि स्वाध्याय एवं प्रवचन अति महत्त्वपूर्ण हे और उनको अपनाना 
चाहिए तथा उनके छिए प्रयत्व करना चाहिए, यद्यपि ऋत, संत्य, दम, शम, अग्निहोत्र, आतिथ्य आदि उनके 
साथ जोठे जा सकते हूं, क्योकि ये दोनों तप कहे जाने है। पू० मी० स्‌ू० (३॥८।१८) में आया है ( 


ज्ञाते च 
वाचन न हयविदान विहितो&स्ति) कि केवल वही व्यक्ति जो वेद जानता है यज्ञो के सम्पादन का 


ह्लै 


अधिकारी 
हू 


( शबर से एक प्र॒इन उठाया हे कि वैदिक यज्ञ करते के थोग्य होने के लिए किसी व्यक्ति को कित्तना 
वेद जानना चाहिए और स्वय उत्तर दिया हे कि उसे उतना वेद स्मरण होना चा 
सकल्पित यज्ञ को पूर्ण कर सके | इसी सूत्र पर तन्त्रवातिक ने 
वेद का अध्ययन करना चाहिए, 


हिए जिससे बहू अपने 
इतना जोडा हे कि ब्रह्मचर्य काल पे सम्पूर्ण 
किस्तु यदि कोई सम्पूर्ण वेद को स्मरण करने में असमथे हो, किन्तु किसी 
प्रकार अग्निहोत एवं दश्शपूर्णणास के अश को स्मरण कर लेता हे तो ऐसा नही कहा जा सकता कि उसे 
इन दोतो के सम्पादन का अधिकार नही हे । बेद को स्मृति भें घारण करता ओर उसके 
वहुत वडा कार्य था। बहुत-से वैदिक मत्र तीन प्रकार के प्रयोग वाले होते थे, यथा--यज्ञो के 
देवों के लिए (अधिदैवत_ या अधिदेव) एवं अ 
देखिए 


जये को जानना 
लिए (अधियज्ञ), 
च्यात्म के लिए अर्थात्‌ आव्यात्मिक या तात्विक अथे के लिए । 
निणयसागर प्रेस सस्करण का ३३१२ (जहाँ ऋ० १।१६४२१ अधिदैवत एवं अध्यात्म ढंग से व्यारयायित 


२१ तस्मात्स्वाधायोष्थ्येतव्यो थ य॑ ऋतुमधौते तेनतेनास्थेप्ट . भ् 
गच्छति। तचै० आ० (२१५) , ऋत च स्वाध्यायप्रवचने च॑ 
तपोनित्य पौरशिप्टि स्वाध्यायप्रवचने 
(१६)। 


वत्यस्नेवायोरादित्यस्थ सायज़्य 


सत्यभिति सत्यवच्ता राथीतर ( तप इति 
एयेलि माको सौदगल्य । तद्धि तप तद्धि तप । लए उपछ 


१०४ धर्मशास्त्र का इतिहास 


धर्मसूत्र (३६।१३।११) , पू० मी० सू० (६११५) पर व्यास्या करते हुए शबर ने लिखा है कि स्मृतियों मे बणित 
कन्या-विक्रय शिप्टो द्वारा अमान्य ठहराया गया है।* उपर्युवत प्रमेयः के समयंन में अन्य उदाहरण देना 
आवश्यक नहीं हे । और देखिए जे० वबी० बी० आर० ए० एस०, जिल्‍द २६ (ओल्ड सीरीज , १६१४, पृ० 
८३-८८) एवं वही न्यू सीरीज जिलद १ एवं २, (१६२४५, प्‌० 5५-१०२)। 

अब हम पूर्वभीमासासूत्र पर ही चर्चा करेगे । प्रत्येक शास्त्र के विषय में चार अनुबन्ध (जनिवार्य तत्त्व) 
ठहराये गये हें। यथा--विपय (जिसका विवेचन किया जाता है), प्रयोजन, सम्बन्ध (प्रयोजन से गास्त्र का 
सम्बन्ध) एवं अधिकारी (वह व्यक्ति जो शास्त्राव्ययन के लिए योग्य या समय॑ हो) ।१* इलोकवार्तिक में 
आया हे--जब तक किसी शास्त्र या कर्म का प्रयोजन घोषित नहीं होता तब तक उसे कोई ग्रहण नहीं 
करता” (न तो पढता या करता हे) ।7* अत पू० मी० सू० का प्रथम सूत्र विषय को उपस्थित करता हे 
ओर शास्त्र का प्रयोजन व्यक्त करता हे ।१९ उस सूत्र का कथन हे--अब यहाँ से धर्म की जिज्ञासा एंव 
विचार करना चाहिए | इस शास्त्र का प्रयोजन से सम्बन्ध साध्य तथा साधन का हे, अर्थात्‌ यह झास्त्र धम- 
ज्ञान की प्राप्ति का साधन है / अत जैसा कि शास्त्रदीषिका (पू० मी० सू० पर) का कथन है, इस चआास्त्र का 
उपर्युवत विपय हे वर्म, वेदार्थ नहीं (तस्माद्‌ धर्म इत्येव शास्त्रविषयो न वेदार्थ इति) । अधिकारी वही है 
जिसने वेद का या इसके एक अश का अव्ययन शुरू से किया हो, पू० मी० सू० के छठछे अध्याय में इसका 
विदन्नद वर्णन हे । 


१७ विक्रयों हि श्रूपत्ती शतसतिरथ दुहितुमते > आये गोसियुनसू-इति' (६११०) पर एव 
स्मार्त च श्रुतिविरुद्ध विक्रम नानुमन्यन्ते! (पु० सो० सू० ६१११५ पर) शबर । देखिए आप० घ० सू० 
(२६।१३१११) जहाँ प्रथम वावय आया है और देखिए सन्‌ (३॥५३) जहाँ आपें गोमिथुन शुल्कर्मा जाया है। 
पु० भी० सू० (६८१८) पर शबर ने यथव स्मृति धर्म. नातिचरितब्येति, धर्मप्रजासम्पन्ने दारे तान्‍्या 
कुर्वेतिति च। एवसिदमपि स्मर्यत एवं, अन्यतरापायेष्न्या कुवतिति!ं उद्ध,.त्त किया है। आप० ध० (१५११ 
१२-१३) मे दो सूत्र आये है, यथा-घधर्मप्रजा कुर्बोत! एबं 'अन्यत कुर्वोत! (थोडा सा अन्तर है) । 

१८ पूर्वमीमासा के विषय में चार अनुबन्ध सक्षिप्त रूप मे यो हे--शास्त्रे धर्मादिधिषय, तदवबोध 
प्रयोजन, तचैरवणिकोईइधिकारी, विषयविषधिभावादय सम्बन्धा ४ 
१६ सर्वस्थेच हि शास्त्रस्य कर्मणो वापि कस्यचित्‌। यावत्प्रयोजन नोक्त ताबत्तत्केन गृ ह्मयते ॥ इलोकबा० 


(प्रतिज्ञासूत्र) १२, वालक्रीडा (याज्ष० १३१, पृ०-२) हारा उद्घृत। 
२० अथातो धर्मजिज्ञासा सूत्रमायमिद कृतम्‌। धर्माख्य विषय वकक्‍तु सीसासाया प्रयोजनम्‌ ॥ ईलोक- 


बातिक (प्रतिज्ञासूत्र) ११ ॥ अथ का अर्थ हे आनन्तयं अर्थात्‌ गुरु से वेदाध्ययन के उपरान्त, जो पहले ही हो 
चुका हे। शास्त्रदीपिका मे आया है (पु० १२)--तत्सिद्धमध्ययनादनन्तर धर्मजिज्ञासा कर्तव्येति। सा चतुविधा 
घमंस्वरूप-प्रसाण-साधन-फले । ? प्रतिज्ञासूत्र के इलोक १८ पर वन्यायरत्वाकर की टीका यो ह--योय पूर्वो- 
क्तेन प्रयोजनेन सह शास्त्रस्य साध्यलाधन-सस्वन्ध स एव श्वास्त्रारम्भहेतु । इस असिद्ध कथन से सिलाइए 
'प्रयोजनमनुदिदय न मन्‍्दो४॑पि प्रवर्तेत! (इलोकबा०, सम्बन्धाक्षेपपरिहार, इलोक ५५) । प्राभाकर सम्प्रदाय के 
लेखक गण कहते हू कि पु० मी० सू० (१११३२) मे 'धर्म'ं शब्द का अर्थ हे विदार्थ! | देखिए बृहती पर ऋजु- 
विसलापण्जिका_ (पु० २०)--चोदतासूत्रेण चोदनालक्षण कार्यरूप एवं वेदार्थ, न सिद्धरुप इंति 
प्रतिनातम्‌। तदनेन भाप्येण व्याख्यायते। धर्मशव्ददच वेदार्थमात्रपर 


मीमासी एवं धमशास्न श्ण्श 


भीमासासत्र यह नहीं बताता कि अथ जानने के पूर्व कितना वेदाध्ययन फ़ियो जाना चाहिए। 003 
विषय मे स्मृतियाँ प्रकाश डालती है। गौतम (१२५१-५२) ने कई विकत्प दिये हं-्रथा--एक वेद के 
लिए १२ बर्ध या चार वेदों मे प्रत्येक के लिए १२ वर्ष अथवा जब तक एक वेद कण्ठस्थ न हो जाय । 
मनु० (३१-२) में ऐसी ही वाते हे, बथा--गुर के चरणों में ३६ वपा तक वेदाध्ययन करना चाहिए यो 
१८ वर्षो तक या ८ वषो तक अथवा जब तक वेद स्मृतिपटछ पर अकित न हो जाय । इस प्रफार तीन वेदों 
या एक वेद पढने का विकल्प दिया हुआ हे, याज्ञ० (१॥३६) में आया हू कि वेदाध्ययनकाल प्रत्येक वेद 
के लिए १२ वर्षा का होता है , या ५ वर्षो का या कुछ ऋषियों के मत में उतने काल त्तक जब तक कि 
छात्र एक वेद या उससे अधिक स्मरण न कर ले। किन्तु ये निर्देश बहुत-से ब्राह्मणों, क्षत्रियों एव वेश्यों के 
लिए केवल व्वनियाँ या शब्द मात्र रहे होगे। इतना ही नही, मीमासा का कथन है कि तीनों वर्णों के व्यवित को 
न केवल वेदाव्ययत करना चाहिए, प्रत्युत उसे उसका अर्थ भी समझना चाहिए। पू० मी० सू० (१११) 
पर शबर का कथन हे कि श्रद्धास्पद याज्ञिक लोग ऐसा घोषित नहीं करते कि केवद वेदाब्ययन मात्र से 
अर्थात्‌ केवल वेद को स्मरण कर लेते से फल की प्राप्ति होती हे, जहाँ ऐसा वचन आया हे कि वेद स्मरण 
कर लेने से जो फल मिलता है वहाँ ऐसा कथन भर्थवाद (अर्थात्‌ केवल वेदाध्ययन की प्रशसा) मात्र हू। देखिए 
तेत्तिरीयारण्यक (२।१५) “?, जहाँ ऐसा आया हे--जो जो यज्ञ के विपय में वैदिक वचन का स्मरण 
करता है, उसका फल यह है कि मानो वह यज्ञ ही कर रहा हो, और वह अग्नि, वायु, सूर्य से सायूज्य प्राप्त 
कर लेता है / तै० उप० (१॥६) ने स्वाध्याथ (वेद को घारण करना) एवं प्रवचन (वेद को पढाना या 
उसकी व्याख्या करना) को सबसे अविक महत्त्वपूर्ण कहा है ओर दो ऋषियो के मतो का उद्घाटन करते 
के उपरान्त नाक मौद्गल्य का मत दिया है कि स्वाब्याय एवं प्रवचन अति महत्त्वपूणं है और उनको अपनाना 
चाहिए तथा उनके लिए प्रयत्न करना चाहिए, यद्यपि ऋत, सत्य, दम, शम, अग्निहोत्र, आतिथ्य आदि उनके 

साथ जोडे जा सकते हं, क्योंकि ये दोनों तप कहे जाते हे । पृ० मी० सू० (३॥८।१८) मे आया है (ज्ञाते च 
वाचन न हृ्मविदान विहितो5स्ति) कि केवछक वही व्यक्ति जो वेद जानता है यज्ञों के सम्पादन का अधिकारी 
है । शवर ने एक प्रश्न उठाया हे कि बैदिक यज्ञ करने के योग्य होने के लिए किसी व्यवित को कितना 
वेद जानना चाहिए और स्वय उत्तर दिया हे कि उसे उतना वेद स्मरण होना चाहिए जिससे वह अपने 
संकल्पित यज्ञ को पूर्ण कर सके । इसी सूत्र पर तन्त्रवातिक ने इतना जोडा है कि ब्रह्मचर्य काल मे सम्पूर्ण 
वेद का अध्ययच करना चाहिए, किस्तु यदि कोई सम्पूर्ण वेद को स्मरण करने में असमर्थ हो, किन्तु किसी 
प्रकार अग्तिहोत्र एवं दर्शपूर्णणास के अश को स्मरण कर लेता है तो ऐसा नही कहा जा सकता कि उसे 
इन दोनो के सम्पादन का अधिकार नही हे । वेद को स्मृति में घारण करना और उसके अरय॑ को जानना 
बहुत बडा कार्य था। बहुत-से वैदिक मत्र तीन प्रकार के प्रयोग वाले होते थे, यथा--यज्ञों के लिए (अधियज्ञ ) , 
देवों के लिए (अधिदेवत या अधिदेव) एवं अध्यात्म के लिए अर्थात्‌ आव्यात्मिक या तात्त्विक अर्थ के लिए। 
देखिए निर्णयसागर प्रेस सस्करण का ३१२ (जहाँ ऋ० १।१६४२१ अधिदेवत एवं अध्यात्म हग से व्याख्यायित 


३१ तस्मात्स्वाधायोध्ध्येतव्यो थ य. ऋतुमधौते तेन  तेनास्पेप्ट. भवत्यस्नेर्वायोरादित्यस्थ सायुज्य 
गच्छति। ते० आ० (२१५) , ऋत च स्वाध्यायप्रवचले च... सत्यमिति सत्यवचा राभीतर । तप इति 
लपोनित्य पौरक्षिप्टि स्वाध्यायप्रवचचने एवेंति नाको मोदुशल्य । तद्धि तप तद्धि तप 


। त्े० ड्प 


१०४ घर्मज्ास्त्र का इतिहास 


धरमसत्र (२६।१३११) , पू० मी० सू० (६११५) पर व्यास्या करते हुए शवर ने छिसा है कि स्मृतियों में वर्णित 
कन्या-विक्रय शिष्टो द्वारा अमान्य ठहराया गयो हे ।!९ उपर्युवत प्रमेयः के समर्थन में अन्य उदाहरण दंनी 
आवश्यक नही है । और देखिए जे० बी० बी० आर० ए० एस०, जिलल्‍्द २६ (ओल्ड सीरीज, १ ६२९, पृ० 
८३-६८) एवं वही न्यू सीरीज, जिल्द १ एवं २, (१६२५, पू० ६५-१०२) । 

अब हम पूर्वमीमासासूत्र पर ही चर्चा करेगे । प्रत्येक शास्त्र के विषय में चार अनुबन्ध (अनिवायं तत्त्व) 
ठहराये गये हैं। यथा--विपय (जिसका विवेचन किया जाता हे), प्रयोजन, सम्बन्ध (प्रयोजन से घास्त्र का 
सम्बन्ध) एवं अधिकारी (वह व्यवित जो शास्त्राव्ययन के लिए योग्य या समर्थ हो) ।१< इलोकवार्तिक मे 
आया हे--जब तक किसी शास्त्र या कर्म का प्रयोजन घोषित नहीं होता तब तक उसे कोई ग्रहण नहीं 
करता! (न तो पढता या करता हे) ।१९ अत पू० मी० सू० का प्रथम सूत्र विषय को उपस्थित करता हैं 
और शास्त्र का प्रयोजन व्यक्त करता हे ।१९ उस सूत्र का कथन हे--अब यहाँ से वर्म की जिज्ञासा एंवें 
विचार करना चाहिए । इस शास्त्र का प्रयोजन से सम्बन्ध साध्य तथा साधन का हे, अर्थात्‌ यह शास्त्र धम- 
ज्ञान की प्राप्ति का साधन हे।' अत जैसा कि शास्त्रदीपिका (पू० मी० सू० पर) का कथन है, इस शास्त्र की 
उपर्यूकत विपय हे वर्म, वेदार्थ नहीं (तस्माद्‌ वर्म इत्येव शास्त्रविषयों न वेदार्थ इति) । अधिकारी वही है 
जिसने वेद का या इसके एक अश का अव्ययन शुरू से किया हो, पू० मी० सू० के छठे अव्याथ में इसका 
विद्यद वर्णन है । 


१७ “विक्रयो हि श्रूपत्ते शतमतिरथ दुहितृमते दद्यात्‌, आर्षे गोसिथुनम-इतिः (६११०) पर एवं 
स्पा व श्रुतिविरुद्ध विक्रय नानुमच्यस्ते ( पु० मी० सू० ६।११४ पर) हबर । देखिए आप० ध० सू० 
(२।६।१३॥११) जहाँ प्रथम वाक्य आया है और देखिए सन्‌ (३४३) जहाँ आएं गोमिथुन शुल्क आया है। 
पू० मी० सू० (द।ठा१८) पर दबर ने यथैब स्मृति धर्म. नातिचरितव्येति, धर्मप्रजासम्पन्ने दारे नान्‍्या 
कुर्वंतिति च । एवमिदसपि स्मर्यंत एवं, अन्यतरापायेज्त्या कुर्वतिति! उद्ध,त्त किया है। आप० ध० (श॥8११ 
१५-१३) में दो सूच आये हे, यथा-धर्मप्रजा कुर्वोत! एवं अन्यत कुर्वीत' (थोडा सा अन्तर हे) । 

श्८ पुरबंभीमासा के विषय में चार अनुबन्ध सक्षिप्त रूप मे यो है--शास्त्रे धर्मादिविषय , तदबबोध 
प्रयोजन, जरर्वाणकोषधिकारी, विषयविषयिभावादय सस्वन्धा ।! 

१४ सर्वेस्मेव हि शास्त्रस्थ कर्मणो वापि कस्यचित्‌ | यावत्प्रयोजन नोक्त ताबत्तत्केन गृह्यते ॥ इछोकवा० 
(प्रतिज्ञासूत्र ) १२, वालकीडा (याज्ञ० ११, पृ०-२) द्वारा उद्धृत । 

२० अथातो धर्मंजिज्ञासा सूत्रमाद्यम्िद कृतम्‌॥ धर्माख्य विषय वक्‍त मौसासाया प्रयोजनस्‌ ॥ इलोक- 
बार्तिक (प्रतिजासूत्र) ११ । अथ का अर्थ हे आनन्तर्य अर्थात्‌ गुरु से वेदाध्ययन के उपरान्त, जो पहले ही हो 
चुका हे। द्वास्त्रदीपिका मे आया हे (प० १२)--तित्सिद्धमध्ययनादनन्तर धर्मेजिज्ञासा कतंब्येति। सा चतुविधा 
घर्मस्वरूप-प्रमाण-साधन-फले । ? प्रतिज्ञासूत्र के इलोक १८ पर न्यायरत्माकर की टीका यो हे--योग पूर्वों- 
क्तेन प्रयोजनेत सह शास्त्रस्य साध्यसाधन-सम्बन्ध स एवं झास्त्रारभ्भहेतु । इस प्रसिद्ध कथन से मिलाइए 
प्रयोजनसनुद्दिश्य ने सन्दो5पि प्रवर्तते! (इलोकवा०, सम्बन्धाक्षेपपरिहार, इलोक ५५) । प्राभाकर सम्प्रदाय के 
लेसक गण कहते ह कि पू० मी० सू० (११२) मे धर्म! दब्द का अर्थ हे वेदार्थी । देखिए बहती पर ऋजु- 
विसलापण्जिका (पृ० २०)--चोदनासूत्रेण चोदनालक्षण कार्यरुप एब वेदार्थ, न सिद्धरूप इठि 
प्रतिज्ञातम्‌ १ तदनेन भाष्येण व्यास्यायते। धर्मशब्दइच वेदार्थमात्रपर । 


मौमासों एवं धमशास्त्र १०५ 


मीमासासूत्र यह नहीं बताता कि अर्थ जानने के पूर्व कितना वेदाब्यवन किया जाता चाहिए ।इग 

विषय मे स्मृतियाँ प्रकाश डाऊूती है। गौतम (२४५१-५२) ने कई विकत्प दिये है-अथा--एक वेद देः 
लिए १२ वर्ष या चार वेदो में प्रत्येक के लिए १२ वर्ष अथवा जब तक एक वेद कण्ठस्थ न हो जाय । 
मनु० (३३१-२) में ऐसी ही वाते है, यथा--गुरु के चरणो में २६ वपा तक वेदाध्ययन करना चाहिए या 
१८ वर्षो तक यो ८ वर्षों तक अथवा जब तक वेद स्मृतिपटछ पर अकित न हो जाय । इस प्रय्गर तीन वेदों 
या एक वेद पढ़ने का विकल्प दिया हुआ हे, याज्ञ० (१३६) में आया हू कि बेदाप्ययनका£ प्रत्येक वेद 
के लिए १२ वर्षो का होता है , या ५ वर्षो का या कुछ ऋषियो के मत से उतने बालू तक जब तक कि 
छात्र एक वेद या उससे अधिक स्मरण ने कर छे। किक्तु ये निर्देश बहुत-से ब्राह्मणों, क्षतियों एवं वैश्यों के 
लिए कैवल व्वनियाँ या शब्द मात्र रहे होगे । इतना ही नहीं, मीमासा का कथन है कि तीनों वर्णों के व्यवित को 
न केवल वेदाव्ययन करना चाहिए, प्रत्युत उसे उसका अर्थ भी समझना चाहिए। पू० मी० सू० (१।११) 
पर शबर का कथन हे कि श्रद्धास्पद याज्ञिक लोग ऐसा घोषित नहीं करते कि केव5 वेदाध्ययन मात्र से 
भर्थात्‌ केवल वेद को स्मरण कर लेते से फल की प्राप्ति होती हे, जहाँ ऐसा वचन आया हू कि वेद स्मरण 
कर छेते से जो फल मिलता है वहाँ ऐसा कथन अर्थवाद (अर्थात केवल वेदाध्ययन की प्रशसा) मान है। देखिए 
तेंत्तिरीयारण्यक (२।१५) +१, जहाँ ऐसा आया हे--'जो जो यज्ञ के विपय में वैदिक बचत का स्मरण 
करता है, उसका फल यह हे कि मानो वह यज्ञ हो कर रहा हो, और वह्‌ अग्नि, वायु, सूये से सायुज्य प्राप्त 
कर लेता है !! तै० उप० (१४) ने स्वाध्याय (वेद को घारण करना) एवं प्रवचन (बेंद को पढाना या 
उसकी व्यारया करना) को सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण कहा है ओर दो ऋषियों के भतो का उद्घाटन करने 
के उपरान्त नाक मौद्गत्य का मत दिया है कि स्वाध्याय एवं प्रवचन अति महत्त्वपूणं हे और उनको अपनाना 
चाहिए तथा उनके लिए प्रयत्न करना चाहिए, यद्यपि ऋत, सत्य, दम, शम, अग्निहोत्र, आतिथ्य आदि उनके 
साथ जोड़ जा सकते है, क्योकि ये दोनो तप कहे जाते हे | पू० मी० सू० (३॥८॥१८) में आशा है 
वाचत ने ह्यविदान विहित्तोइईस्वि) कि केवल वही व्यक्ति जो वेद जानता है यज्ञों के सम्पादन का 
है । शवर ने एक प्रश्न उठाया है कि बैंदिक यज्ञ करने के योग्य होने के लिए किसी व्यवित 
वेद जानना चाहिए और स्वय उत्तर दिया हे कि उसे उतना वेद स्मरण होना चाहिए जिससे 


वह अपने 
सकल्पित यज्ञ को पूर्ण कर सके । इसी सूत्र पर तन्त्रवातिक ने इतना जोड़ा हे कि ब्ह्मचयं काल 


में सम्पूर्ण 
वेद का अध्ययन करना चाहिए, किन्तु यदि कोई सम्पूर्ण वेद को स्मरण करने से असमर्थ हो, किन्तु किसी 
प्रकार अग्विहोच एवं दर्शूर्णगास के अश को स्मरण कर लेता हे तो ऐसा नही कहा जा सकता कि उसे 


इन दोनों के सम्पादन का अधिकार नही हे । वेद को स्मृति में घारण करना और उसके अर्य॑ को जानना 
बहुत वडा कार्य था। वहुत-से वैदिक मत्र तीन प्रकार के प्रयोग वाले होते थे, यथा--यज्ञो के लिए (अधियज्ञ), 
देवो के लिए (अधिदेवत_या अधिदेव) एव अध्यात्म के लिए अर्थात्‌ आध्यात्मिक या तात्विक अर्थ के लिए 


ए। 
देखिए लिणयसागर प्रेस सस्करण का ३।१२ (जहाँ ऋ० १।१६४१२१ अधिदेवत एव अध्यात्म ढग से व्यास्यायित 


ज्ञाते च 
अधिकारी 
को कितना 


२१ तस्मात्स्वावायोध्ध्येतन्यो थ य॑ कऋतुमधीते  तेन . तेनास्थेप्ट भवत्येर्वायोरादित्यस्य 
गच्छति। ले० आ० (२११४५) , ऋत च स्वा्य्यायप्रवदने च.. सत्यभिति संत्यवचा राधीतर । तप इति 
तपोनित्य पौरुशित्ति स्वाध्यायप्रवचने एवेसि नाको सोदगल्य । त्तद्धि तप तद्धि तप | ते० 
(१४६)। 


औै४ द 


स्‍स्प सापुज्य 


उप 


१०४ घरमंशास्त्र फा इतिहास 


धर्यसूत्र (६१३११) , पू० मी० स्‌० (६११५) पर व्यार्या करते हुए शवर ने लिखा है कि स्मृतियों मे वर्णित 
कन्या-विक्रय जिष्टो द्वारा अमान्य ठहराया गया हे ।)४ उपर्यवत प्रमेय के समर्थन में अन्य उदाहरण देना 
आवश्यक नहीं हे । और देखिए जे० वी० बी० जार० ए० एस०, जिल्द २६ (ओल्ड सीरीज , १८६२४, पृ० 
८३-६८) एवं वही न्यू सीरीज, जिल्द १ एवं २, (१८६२५, पुृ० 5५-१०२)। 

अब हम पू्व॑मीमासासूच्र पर ही चर्चा करेगे । प्रत्येक शास्त्र के विषय में चार अनुबन्ध (अनिवाय तत्त्व) 
ठहराये गये हैँ । यथा--विषय (जिसका विवेचन किया जाता हे), प्रयोजन, सम्बन्ध (प्रयोजन से शास्त्र का 
सम्बन्ध) एवं अधिकारी (वह व्यक्ति जो शास्त्राष्ययन के लिए योग्य या समये हो) ।१< इल्ोकवार्तिक में 
आया हे---जब तक किसी शास्त्र या कम॑ का प्रयोजन घोषित नहीं होता तब तक उसे कोई ग्रहण नहीं 
करता” (न तो पढता या करता है) ।* अत पू० मी० सू० का प्रयम सूत्र विषय को उपस्थित करता हे 
और झञास्त्र का प्रयोजन व्यक्त करता हे ।*९ उस सूत्र का कथन हे---अब यहाँ से वर्स की जिज्ञासा एवं 
विचार करना चाहिए | इस शास्त्र का प्रयोजन से सम्बन्ध साध्य तथा साधन का हे, अर्थात्‌ यह शास्त्र बम- 
ज्ञान की प्राप्ति का साधन हे ।” अत जैसा कि शास्त्रदीपिका (पू० मी० सू० पर) का कथन हे, इस शास्त्र का 
उपर्यूकत विपय हे धर्म, वेदार्थ नहीं (तस्माद्‌ धर्म इत्येव शास्त्रविपययो न वेदार्थ इति) । अधिकारी वही है 
जिसने वेद का या इसके एक अश का अव्ययन शुरू से किया हो, पू० मी० सू० के छठे अध्याय में इसका 
विद्यद वर्णन है । 


१७ “विक्रयों हि श्रूपत्रे शतमतिर्थ दुहितृमते दचातू, आर्ष गोमिथुनसू-इति” (६।११०) पर एवं 
स्मार्त च श्रुतिविरुद्ध विक्रम नानुमन्यन्ते! (पु० सी० सू० ६।१११५ पर) शबर । देखिए आप० घ० सू० 
(२॥६।१३॥११) जहाँ प्रथम वावय आया है और देखिए मन्‌ (३३५३) जहाँ आपें गोमिथुत शुल्क आया हे । 
पु० मी० सू० (६८१८) पर शबर ने “यर्थव स्मृति धर्म. नातिचरितव्येति, धर्मप्रजासम्पत्नं दार नान्या 
कुर्वोतिति च। एवमिदमपि स्मर्यंत एवं, अन्यतरापायेज्न्या कुर्वोतिति' उद्ध,त्त किया है। आप० घ० (शाशा१श। 
१२-१३) मे दो सूत्र आये हे, यथा-घर्मप्रजा कुर्बातत' एवं 'अन्यत कुर्वोत (थोडा सा अन्तर है) । 

१८ पूर्वभीमासा के विषय मे चार अनुबन्ध सक्षिप्त रूप मे यो हे--शास्त्रे धर्मादिविषय, तदवबोध 
प्रयोजन , जेवणिकोइ्धिकारी, विषयविषयिभावादय सम्बन्धा ॥ 
१६ सर्वस्येव हि शास्त्रस्य क्ंंणो वापि कस्यचित््‌ । यावत्मयोजन नोकत तावत्तत्केन गृह्यते ।। इलोकवा० 


(प्रतिज्ञासूत्र ) १२, बालक्नीडा (याज्ष० १॥१, पृु०-२) ह्वारा उद्धुत। 
२० अथातो धर्मजिज्ञासा सूत्रमाग्यमिद कृतम्‌। धमाख्य विषय वक्‍तु मौसासाया प्रयोजनम्‌ ॥ इलोक- 


बातिक (प्रतिज्ञासूत्र) ११ । जथ का अर्थ हे आनन्तर्म अर्थात्‌ गुरु से वेदाध्ययत के उपरान्त, जो पहले ही हो 
चुका हे। शास्त्रदोषिका से आया है (पृ० १२)--तत्सिद्धमध्ययनादनन्तर धर्मेजिज्ञासा कर्तव्येति। सा चतुविधा 
घर्मस्वरूप-प्रसाण-सावन-फले । ? प्रतिज्ञासूत्र के इलोक १८ पर न्यायरत्नाकर को टीका यो हे---योय पूर्वा- 
कतेन प्रयोजनेन सह झास्त्रस्य साध्यलाधन-सम्बन्ध स एवं झ्ञास्त्रारभ्भहेतु । इस असिद्ध कथन से मिलाइए 
प्रयोजनमनुद्दि्य न मन्दो5पि प्रवर्ततेी! (इलोकवा०, सम्बन्धाक्षेपपरिहार, इलोक ५५) ॥ प्राभाकर सम्प्रदाय के 
लेखक गण कहते ह्‌ कि पू० मौ० सू० (१११२) से धर्मों शब्द का अर्थ हे वेदार्थ' ॥ देखिए बृहती पर ऋजु- 
विसलापडिजका_ (पृु० २०)--चोदनासूत्रेण चोदनालक्षण कार्यरूप एव वेदा्थ, न सिद्दरूप इति 
प्रतिन्ञातम्‌ । तदनेन भाष्येण व्यास्यायते। धर्मंशब्दश्च वेदार्थमात्रपर ॥' 


मौसासौ एवं घमशास्तर श्ग्५्‌ 


मीमासासत्र यह नहीं बताता कि अथे जानने के पूर्व क्रितना वेदाध्ययन क्रिया जाना चाहिए। कह 
विषय में स्मृतियाँ प्रकाश डालती है। गौतम (२॥५१-५२) ने कई विकतप दिये है--यथा--एक वेद के 
लिए १२ वर्ष या चार वेदो मे प्रत्येक के लिए १२ वर्ष अथवा जब तक एक वेद कण्डस्थ न हो जाय । 
मनु ० (३३१-२) में ऐसी ही बाते हे, यथा--गुरु के चरणो में ३६ बषा तक वेदाध्ययन कबरना चाहिए या 
१८ वर्षो तक या दे वर्षो तक अथवा जब तक वेद स्मृतिपटछ पर अकित न हो जाब । इस प्रकार तीन वेदों 
या एक बेद पढने का विकल्‍प दिया हुआ हे, याज्ञ० (१३६) मे आया है कि वेदाध्ययनकाल प्रत्येक वेद 
के लिए १२ वर्षो का होता है , या ५ वर्षो का या कुछ ऋषियो के मत से उतने कारू तक जब तक कि 
छात्र एक वेद या उससे जधिक स्मरण ने कर ले। किस्तु ये निर्देश बहुत-से ब्राह्मणों, क्षतियों एवं वँश्यों के 
लिए केवल व्वनियों या शब्द मात्र रहे होगे । इतना ही नहीं, मीमासा का कथन है कि तीनो वर्णों के व्यक्षित को 
न केवल वेदाब्ययच करना चाहिए, प्रत्युत उसे उसका अर्थ भी समझना चाहिए। पू० मी० सू० (१११) 
पर शबर का कथन हे कि श्रद्धास्पद याज्ञिक छोग ऐसा घोषित नही करते कि केवाउ वेदाध्ययन मात्र से 
अर्थात्‌ केवल वेद को स्मरण कर लेने से फल की प्राप्ति होती हे, जहाँ ऐसा वचन जाया हे कि वेद स्मरण 
कर लेने से जो फल मिलता है वहाँ ऐसा कथन अर्वाद (अर्थात्‌ केवल वेदाध्ययन की प्रशसा) मात्र है। देखिए 
तैत्तिरीयारण्यक (२।१५) +"१, जहाँ ऐसा आया है--'जो जो यज्ञ के विषय भे वैदिक वचन का स्मरण 
करता है, उसका फल यह हे कि मानो वह यज्ञ ही कर रहा हो, और वह अग्नि, वायु, सूर्य से सायू ज्य प्राप्त 
कर लेता है 7 तै० उप० (११४) ने स्वाध्याय (वेद को घारण करना) एवं प्रवचन (वेद को पढाता या 
उसकी व्याख्या करना) को सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण कहा हे ओर दो ऋषियों के मतो का उद्घाटन करने 
के उपरान्त नाक मौद्गल्य का मत दिया है कि स्वाध्याय एवं प्रवचन अति महत्त्वपूर्ण हुं और उनको अपनाना 
चाहिए तथा उनके लिए प्रयत्न करना चाहिए, यद्यपि ऋत, सत्य, दम, गम, अग्निहोत, आतिथ्य आदि उनके 
साथ जोड़े जा सकते हे, क्योकि ये दोनों तप कहे जाते है । पू० मी० स्‌ू० (३८१८) में आया है (ज्ञाते च 
वाचन न ह्यविदान विहितो5स्ति) कि केवछ वही व्यक्ति जो वेद जानता है यज्ञों के सम्पादन का अधिकारी 
है । शबर ने एक प्रइन उठाया है कि वैदिक यज्ञ करने के योग्य होने के लिए किसी व्यवित को कितना 
वेद जाननो चाहिए और स्वय उत्तर दिया हे कि उसे उतना वेद स्मरण होना चाहिए जिससे वह अपने 
सकल्पित यज्ञ को पूर्ण कर सके । इसी सूत्र पर तन्त्रवातिक ने इतना जोड़ा है कि ब्रह्मचर्य काल मे सम्पूर्ण 
बेद का अध्ययन करना चाहिए, किस्तु यदि कोई सम्पूर्ण वेद को स्मरण करने में असमर्थ हो, किन्तु किसी 
प्रकार अग्निहोत्र एवं दर्शपूर्णमास के अश को स्मरण कर लेता है तो ऐसा नहीं कहा जा सकता कि उसे 
इन दोनों के सम्पादन का अधिकार नही हे । वेद को सम 


[ति में घारण करता और उसके जर्थ को जानना 
वहुत वडा कार्य था। बहुत-से वैदिक मत्र तीन प्रकार के प्रयोग वाले होते थे, यथा--यज्ञो के लिए (अधियज्ञ), 


देवो के लिए (अधिदेवत_ या अधिदेव) एव अव्यात्म के लिए अर्थात्‌ आव्यात्मिक या तात्त्विक अर्थ के लिए। 
देखिए निर्णय्तागर प्रेस सस्करण का ३३११२ (जहाँ ऋ० १। १६४२१ अधिदेवत एवं अध्यात्म ढग से व्यारयायित 


२१ तस्मात्स्वाधायोध्ध्येतव्यों थ॑ थ॑ फतुमधीते तेन  तेनास्थेप्ट 


गच्छत्ति। ते० आ० (२५१५) , ऋत च॒ स्वाध्यायप्रवचने च 
तपोनित्य पौरुकश्षिव्ट स्वाध्यायप्रवचने 


(१६ )। 
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भवत्यन्नेर्वायोरादित्यस्प सायुज्य 


सत्यमिति सत्यवचा राथीतर । तप इति 
एवंति नाको मोद्गत्य । तद्धि लप तद्धि तप । ते० 


डप्‌० 


१०९ धंर्मशास्त्र को इतिहास 


है), १०२६ (जहाँ ऋ० १०८२२ अधिदेवत एवं अध्यात्म ढग से निरूपित हे), ११।९ (जहाँ ऋ० 
१०८५३ अवियज्ञ एवं जविदेवत ढंग से व्याख्यायित है), १२३७ (जहाँ वाजण्सहिता ३९॥५५ अविदेवत 
एवं अध्यात्म ढंग से निरूपित है), १श३८ (जहाँ अथवे० १०।८।६ अधिदेवत एवं अब्यात्म ढंग से व्यास्या- 
यित है। मनू (१२३) एवं वेदागज्योतिष का कथन हे कि तीन वेदो के मन्त्र अग्नि, वायु एव सूर्य से यज्ञों के सम्पा- 
दन के लिए लिये गये थे । विद्वरूप (याज्ञ० १५१) ने वेद ब्रतानि वा पार नीत्वा' की व्यार्या वेद को 
स्मृतिपटल में घारित करने एवं उसके अर्थ को पूर्णरूपेण समझने के अर्थ मे की है न कि केवल स्मृतिपटलक 
में वारित करने के अथे में । दक्ष का कथन है कि वेदाभ्यास (वेदाब्ययन) में पॉच वाते होती है, यथा-- 
वेदस्वीकरण (पहले स्मृतिपटल पर धारण करना अर्थात्‌ याद कर लेना), विचार (उस पर विचार करना); 
अभ्यसन (बार-बार दुहराना), जप एवं दान (शिप्य को उसका ज्ञान देना) ।** इन आदर्शो का पालन 
थोडे-से लोग ही कर पाते है, अधिक ब्राह्मण लोग सामान्यत एक वेद या उसके किसी एक अश को ही 
स्मरण कर पाते थे । 

सभी दर्शनों में पूर्वमीमासाशास्त्र जत्य्त विशद है ।* ४३ शास्त्र वही है जो नित्य शब्दों (वेद) द्वारा 
या मनुष्यों द्वारा प्रणीत ग्रल्थो के रृप से (मानवीय) कर्मो (प्रवृत्तियो) एवं सयमनों (निवृत्तियों) का नियमन 
करता है और उन्हें घोषित करता है ।*४ पु० मी० में २७०० सूत्र तथा 6०० से अधिक अधिकरण (जो 
विचारणीय विषयो के निष्कर्ष या न्याय कहलाते हे) पाये जाते है। कुछ सूत्र वार-वार आये हे, यथा--लिंग- 
दर्शनाच्च” (यह ३० बार आया है) एवं तथा चात्यार्थदर्शनम्‌” (जो २४ बार आया है । अधिकरण में पाँच 
विधय होते हू विषय, विशय (सन्देह), सगीत, पूबंपक्ष एवं सिद्धान्त (अन्तिम निर्णय) ।॥* सूत्र को अल्पा- 
क्षर (कम अक्षरों वाला भर्थात्‌ सक्षिप्त), असदिग्ध (अर्थ में स्पष्ट), सार वाला (जिसका कुछ सार हो); 
विदवतोमुख (अर्थात्‌ सभी विज्ञाओं वाला, जिसका प्रयोग विशद हो) अस्तोभवाका (अर्थात्‌ बिना व्यवधान 


२२ वेदस्य पारनयनमर्थतों प्रन्थतश्च स्वीकरण न ग्रन्थतः एवं । विदवरूप |(याज्० १५१)। वेद- 
स्वीकरण पूर्व विचारो5स्थसन जप ॥ तद्दान चेव शिष्येन्यो वेदाम्यासों हि पञ्चधा ॥ दक्षस्मति (२।३४) 
मिताक्षरा द्वारा बिना नाम लिये याज्ष०ण (३३३१० ) की व्याख्या से उद्धृत, अपरार्क (पू० १२६, याज्ष० शव )। 

२३ दर्शन बहुत से हे, जैसा कि साधवाचाये के सर्वदर्शन सग्रह से प्रकट है, किन्तु झास्त्रसम्भत एव 
प्रसिद्ध दर्शव ६ है और वे जोड़े मे विख्यात है, यथा-न्याय एवं वेशेषिक, सारय एवं योग, पूर्व मीसासा एव 
उत्तरमीमासा। इण्डियन एण्टीक्वेरी (जिल्द ४५, पृ० १-६ एवं १७-२६) में ऐसा कथित है कि सर्वेदर्दान- 
सग्रह माधवाचाय द्वारा, जो आगे चलकर विद्यारण्य हो गये, नही लिखा गया हे॥ प्रत्युत वह्‌ सायण के पुत्र 
तथा माधवाचार्य के भतीजे द्वारा लिखा गया था। 

२४ प्रवृत्तिाँ निवृत्तिा नित्यन कृतकेन वा । शासनाच्दसनाच्चेव झास्त्रमित्यभिधीयते ॥ भागती 

(वे० सू० ११४३ पर) जो परा० मा० (२११, पृ० २८८) द्वारा पुराण से उद्धृत किया गया है। प्रथम अर्धाली 
इलोकवातिक (शब्द परिच्टंद, इलोक ४) हे । 

२५ विषयो विद्यव्चेवपूर्वपक्षस्तथोत्तरम्‌ । निर्णयक्चेति पडठ्चाग शास्जेधिकरण स्मृतम ॥ तिथितत्त्व 

(पु० ८२) रामकृष्ण को अधिकरणकोसुदी एवं सर्वदर्शनकोमदी (पृ० ८) हारा उद्धृत । कुछ छोयो ने 
पनिर्णश्चेति सिद्धान्त' ऐसा पढा है । माधवाचारयय ऐसे लोगो ने पाँचो को यो कहा है-विषय, विद्य 
(या सन्देह), सड्गति, पूर्वपक्ष एवं सिद्धान्त 


सीमासा एवं धर्मशास्त्र १०७ 


या रुकावट वाला) तथा अनवद (दोपरहिंत) होना चाहिए ।5 भाष्य वह है जो सं के अर्थ को वैसे वावया 
में रखता हे जो सूत्र के शब्दो के अनुगामी होते ह और जो (भाप्य) स्वय अपने से कुठ जोटता है (सूल 
के विपय की व्याख्या या निरूपण के लिए ) । वातिक वह हे जो यह बताता है कि सूल में क्यो उटिलेलित 
हें या क्या छट गया है या क्या ठीक से नही कहा गया हे | राजनेखर की काव्यमीमासा (जध्याय २) में 
सत्र, भाष्य, वृत्ति, टीका, कारिका आदि की परिभापाएं दी गयी ह । हे 
है पू्व॑मीमासासूत्र ने प्रथम सूत्र में घोषित किया हे कि व्यक्ति को वेदाध्ययन करना चाहिए | इसके 
उपरान्त उसमे आया हे कि जब व्यक्ति ऐसा कर ले तो उसे धर्म के प्रति जिज्ञासा करनी चाहिए | इसलिए 
दूसरे सूत्र में वर्म की परिभाषा ही दी गयी हे कि वह एक ऐसा कार्य है जो मनृप्य का सबसे अधिक हित 
क्रनेवाला है, वह एक प्रवोधकारी (वैदिक) वचन से विशेषता को प्राप्त हे! । बबर ने व्यारया की हे कि 
'चोदना' घब्द का अर्थ हे वह वाक्य जो व्यवित को कोई कार्य करने के लिए प्रेरित करता हे या प्रवोधित 
करता हे । अत इससे प्रकट होता हे कि वर्म के विपय में ज्ञान (प्रमाण) के साधन वैदिक वाक्य हें और 
उसका यह तात्पर्य भी हे कि चोदना द्वारा जो कुछ विशिप्टता को प्राप्त होता हे या प्रब्ट किया जाता ह 
बह धर्म हे अर्थात्‌ उससे वर्म का स्वरूप प्रकट किया जाता है। अर्थ शब्द द्वारा वे कम पृथक किये जाते है 
(धर्म से उनका पृथक्त्व ) प्रकट किया जाता है जो वेद मे उल्लखित तो होते हैं, किन्तु उसके करने से बुरा 
फल प्राप्त होता है, यथा---ऐसा वाक्य जो व्यक्ति (किसी को हानि पहुँचाने के लिए) अभिचार करता हे वह स्येन- 
याग कर सकता है' । यह वर्म नहीं है, अधर्म हे, क्योकि जादू को पापमय कह कर घृणित माना गया हे। 
यह चैदिक वाक्य यह नही कहता कि हिंसा करनी चाहिए, यह केवछ इतना ही कहता हे कि ब्येनयाग से 
पीडा होती हे, अत यदि कोई पीडा देना चाहे या हिसा करना चाहें तो ब्येन उसका सावन हे ।१० 
इलोकवातिक में आया हे कि चोंदना' उपदेश' एवं विधि' छब्द भाष्यकार शवर के अनुसार पर्याय 
है। विधि' शब्द का अर्थ बहुधा शास्त्रचोदता या शास्त्राज्ञा के रूप मे किया जाता हे, किन्तु सामान्य सम्भापण 


२६ अल्पाक्षरम सन्दिः्ध साखह्विश्वतोमुखम्‌ । अस्ततोभमनवद्य चर सूत्र सृत्रचिदों विदु (पद्मपाद 
की पत्चपादिका, पू० ८२, ब्रह्माण्ड २३श४८, वायू० ५८ १४२, युव्तिदीपिका, पृ० ३ जहाँ “अस्तोभा 
को 'अपुनर्कत' कहा गया हे) ! पञ्चपादिका ने इसे पौराणिक इलोक के रूप मे उद्धत किया हे और वक्‍तत्य 


दिया है--सर्वतोमुख़मिति नानार्थतामोह' और टीका मे आया है. अथ'कत्वादेक' वाब्यमिति स्यायस्थ 
सूचान्यविषयत्वात्‌ न वावय भेद '। 


२७ तस्माच्चोदनालक्षणोडर्थ श्रेषस्कर थ एवं श्रेयश्कर  स धर्स शब्देनोच्यते । उभयसिह चोद- 
नया लक्ष्यते अथ्ति्षेक्चेति। कोर्ष्य , यो नि श्रेयलाय ज्योतिष्टोमादि । कोष्नर्थ , थ प्रत्यवायाय इ्येनो बज 


इपुरित्येबमादि । तत्र अनर्थों धर्म उकतो मा भूदिति अर्थग्रहणम्‌ । कथ पुनरसावनर्थ । हिसा हिंसा हिसा च 
प्रतिषिद्वेति । नेव इण्लादय करत्तेव्या विज्ञायन्ते । यो हिसितु्मिच्छेत तस्थायमभ्यपाय इति 
तेषामुपदेश । हि स्पेनेनासिचरन्‌ यर्जेत इति हि. समामनन्ति, ले अभिचरितव्यम्‌' इति । शबर (१११२, अन्त 


में) १ देखिए पू० सी० सू० ( १४५ एवं ३४८।३६-३८) जहाँ इयेनयाग का उल्लेख है जो ज्योतिप्येम का 
परिष्कृत रूप है और देखिए इषुयाग के लिए पू०, मौ० सू० (७११३-१६, 


जे है जहाँ ७१११३ पर शबर से 
आझाप० भ्रौ० (२२७७-१८) ससानमितरच्छयेनेन ) को उद्धत किया है। 


१०५ धंर्मशास्त्र का इतिहस 


है), १०२६ (जहाँ ऋ० १०८२॥२ अधिदेवत एवं अध्यात्म ढग से निरूपित है), ११० (जहाँ ऋ० 
१०।८४।३ अवियज्ञ एवं जविदेवत ढग से व्याख्यायित है), १२३७ (जहाँ वाज०्सहिता ३४।४५ अविदेवत 
एवं अध्यात्म ढग से निरूपित है), १२३८ (जहाँ अथवें० १०।८।४ अधिदेवत एवं अध्यात्म ढग से व्यारया- 
यित है। मन्‌ (१२३) एवं वेदागज्योतिष का कथन है कि तीन वेदो के मन्त्र अग्नि, वायु एवं सूर्य से यज्ञों के सम्पा- 
दन के लिए लिये गये थे । विश्वरूप (याज्ञ ० १५१) ने वेद ब्रताति वा पार नीत्वा” की व्याख्या वेद को 
स्मृतिपटल में धारित करने एवं उसके अर्थ को पूर्णरूपेण समझने के अर्थ मे की है न कि केवल स्मृतिपटल 
में वारित करने के अथ॑ मे | दक्ष का कथन' है कि वेदाम्यास (वेदाव्ययन) में पॉच वाते होती है, यथा-- 
वेदस्नीकरण (पहले स्मृतिपटल पर वारण करना अर्थात्‌ याद कर लेना), विचार (उस पर विचार करना ); 
अभयसन (वार-वार दृहराना), जप एवं दान (शिष्य को उसका ज्ञान देना) ।** इन आद्शों का पालन 
थोडे-से लोग ही कर पाते है, अधिक ब्राह्मण लोग सामान्यत एक वेद या उसके किसी एक अण को ही 
स्मरण कर पाते ये । 

सभी दर्शनों में पूर्वमीमासाझ्ञास्त्र जत्यच्त विशद हे ।१+ शास्त्र वही हे जो नित्य शब्दों (वेद) द्वारा 
या मनृष्यो द्वारा प्रणीत ग्रत्थो के छृप में (मानवीय) कर्मो (प्रवृत्तियों) एवं सयमनों (निवृत्तियों) का नियमन 
करता है और उन्हें घोषित करता है ।४ पु० मी० में २७०० सूत्र तथा ६०० से अधिक अविकरण (जो 
विचारणीय विषयों के निष्कर्ष या न्याय कहलाते हे) पाये जाते है। कुछ सूघ बार-बार आये हे, यथा--लिंग- 
दर्शनाच्च” (यह ३० बार आया है) एवं तथा चान्यार्थदर्शनम्‌” (जो २४ बार जाया है । अधिकरण में पॉँच 
विषय होते ह॑ विषय, विशय (सन्देह), सगोत, पूर्बपक्ष एव सिद्धान्त (अन्तिम निर्णय) ।*“ सूत्र को अल्पा- 
क्षर (कम अक्षरों वाला भर्थात्‌ सक्षिप्त), असदिग्ध (अर्थ मे स्पष्ट), सार बाला (जिसका कुछ सार हो) 
विश्वतोमुख (अर्थात्‌ सभी दिशाओं वाला, जिसका प्रयोग विशद हो) अस्तोभवाल्ा (अर्थात्‌ बिता व्यवधान 


२२ वेदस्यथ पारनयतमर्थतो ग्रन्थतवच स्वीकरण न ग्रन्थत एवं । विश्वरूप |(याज्ष० १५१)। वेद- 
स्वीकरण पूर्व विचारोहम्यसन जप ॥। तद्दान चेव हिष्येभ्यों वेदाभ्यासों हि पञ्चधा ॥ दक्षस्मृति (२३४) 
सिताक्षरा द्वारा बिता नाम लिये याज्षण (३३३१०) को व्याख्या मे उद्धृत, अपरार्क (पु० १२६, याज्ञ० शर्बई5)। 
२३ दर्शन बहुत से हैं, जैसा कि माधवाचार्य के सर्वदर्शन सग्रह से प्रकट है, किन्तु शास्त्रसम्भत एव 
प्रसिद्ध दर्शन ६ हे और वे जोडे मे विख्यात हे, यथा-न्याय एवं वेंशेषिक, साख्य एवं योग, पूर्व मौसासा एव 
उत्तरमीमासा। इण्डियन एण्टीक्वेरी (जिल्द ४५, पृ० १-६ एव १७-२६) मे ऐसा कथित हे कि सर्वदर्शान- 
सग्रह माधवाचार्य द्वारा, जो आगे चलकर विद्यारण्य हो गये, नही लिखा गया हे प्रत्युत वह सायण के पुत्र 
तथा माधवाचार्य के भतीजे द्वारा लिखा गया था। 
२४ प्रवृत्तिरवाँ निवृत्तियाँ नित्मन कृतकेन वा । शासनाच्द्रसनाच्चेव शास्त्रमित्यभिधोयते ॥ भामती 
(वे० सू० १११४३ पर) जो परा० मा० (२२, पृ० र८८) द्वारा पुराण से उद्धत किया गया है। प्रथम अर्धाली 
इलोकवारतिक (शब्द परिच्टद, इछोक ४) हे । 

२५ विषयों विशय्चैवपूर्वपक्षस्तथोत्तरम्‌ ॥ निर्णयद्चेति पठचाग ज्ास्त्रेधिकरण स्मृतम ॥॥ तिथितत्त्व 
(पु० ४२) रामकहृष्ण की अधिकरणकौमुदी एवं सर्वदर्शनकौमदी (पृ० ८४) हारा उद्धृत । कुछ लोगो ने 
'निर्णश्चेति सिद्धान्त ऐसा पढा हे । साधवाचार्य ऐसे लोगो ने पाँचों को यो कहा हे -विषय, विद्यय 
(या सन्देह), सद्णति, पूर्वपक्ष एवं सिद्धान्त । 


भीमासा एवं धर्मशास्त्र १०७ 


या रुकावट वाला) तथा अनवद्य (दोपरहित) होना चाहिए।$ भाष्य वह है जो सूठ के ज्थ को बसे वाया 
में रखता हे जो सूत्र के शब्दों के जनुगामी होते हू ओर जो (माप्य) स्वय अपने से कुछ जोडता है (सून 
के विषय की व्याख्या या निरूपण के छिए) । वातिक वह हे जो यह बताता है कि सूल में बया उत्लिखित 
है या क्या छूट गया हे या बया ठीक से नहीं कहा गया है । राजशेसर की काव्यमीमासा (नध्याय २) में 
सूत्र, भाष्य, वृत्ति, टीका, कारिका आदि की परिभाषाएँ दी गयी है । 
पू्वंमीमासासूत्र ने प्रथम सूत्र में घोषित किया हे कि व्यक्ति को वेदाध्ययन करना चाहिए । उसके 
उपरान्त उसमे आया हे कि जब व्यक्ति ऐसा कर ले तो उसे धर्म के प्रति जिज्ञासा करनी चाहिए । इसछिए 
दूसरे सूत्र में ब्मं की परिभाषा ही दी गयी हे कि (वह एक ऐसा कार है जो मनृष्य का सबसे अधिक हित 
करनेवाला हे, वह एक प्रवोधकारी (वैदिक) वचन से विशेषता को प्राप्त हे! | शबर ने व्यास्या की है कि 
चोदना' जत्द का अर्थ हे वह वाक्य जो व्यचित को कोई काये करने के लिए प्रेरित करता है या प्रवोधित 
करता है । अत इससे प्रकट होता हे कि घर्मं के विषय में ज्ञान (प्रमाण) के साधन वैदिक वाक्य हैं और 
उसका यह तात्पयं भी है कि चोदना द्वारा जो कुछ विशिष्टता को प्राप्त होता हे या प्रवट क्या जाता हे 
वह धर्म हे अर्थात्‌ उससे वर्म का स्वरूप प्रकट किया जाता हे । अथ' शब्द द्वारा वे कर्म पृथक किये जाते है 
(धर्म से उनका पुथकत्व) प्रकट किया जाता हे जो वेद मे उल्लखित तो होते ह, किन्तु उसके करने से बूरा 
फल प्राप्त होता हे, यथा--ऐसा वाक्य 'जो व्यक्ति (किसी को हानि पहुँचाने के लिए) अभिचार करता हे वह ब्येन- 
याग कर सकता है'। यह धम नही है, अधर्मा है, क्योकि जादू को पापमय कह कर घृणित माना गया हे। 
यह वैदिक वाक्य यह नहीं कहता कि हिंसा करनी चाहिए, यह केवछ इतना ही कहता हे कि ब्येनयाग से 
पीडा होती है, अत यदि कोई पीडा देना चाहे या हिसा करना चाहें तो ब्येन उसका साथन हे ।१० 
इलोकवातिक में आया हे कि चोदना” उपदेश” एवं विधि” शब्द भाष्यकार शवर के अनुसार पर्याय 
है। विधि शब्द का अर्थ बहुबा शास्त्रचोदना याशास्त्राज्ा के रूप से किया जाता हे, किन्तु सामान्य सम्भापण 


२६ अल्पाक्षरम सन्दिग्ध साखह्विश्वतोमुखम्‌ । अस्ततोभमनवद्य च सूत्र सूत्रविदों बिंदु (पद्मपाद 
को पञ्चपादिका, पूृ० ८२, ब्रह्माण्ड २३३।५०, वायु ० #* ८ १४२, युवितदीपिका, पु० ३ जहा “अस्तोभ' 
को अपुनरुकत' कहा गया है) | पञ्चपादिका ने इसे पौराणिक इलोक के रूप में उद्धत किया है ओर वक्तव्य 


दिया है--सर्वतोमुखमिति नानार्थतामोह' और टीका से आया है अथ कत्वादेक' चानयमिति न्यायरय 
सूत्रान्यविषयत्वात्‌ न वाक्य भेद !। 


२७ तस्साच्चोदनालक्षणोडर्थ श्रेयस्कर य एवं श्रेयय्कर स॒धर्स शब्देनोच्यते' । उभयसिह चोद- 
नया लक्ष्यते अर्थेश्तथंब्चेति | कोर््थ , यो नि श्रेयसाय ज्योतिष्ठोमादि । कोइ्नर्थ , य भ्रत्यवायाय इयेनो बज्ध 
इपुरित्येवमादि । तत्न अनर्थों धर्म उक्तो सा भूदिति अर्थग्रहणम्‌ ॥ कथ पुनरसावनर्थ । सा हि सर हसा च 
प्रतिषिद्धेति । नेव इण्नादय कत्तंब्या विज्ञाप्ले । यो 'हसितुमिच्छेत .तस्यायमस्यपाय इति 
तेषामुपदेश । हि इ्येनेनाभिचरन्‌ बजेत इति हि समामनन्ति, न ही पड 


अभिचरितव्यम्‌' इति । शबर ११ 
ध ्‌ २, अन्त 
मे) । देखिए पू० मौ० सू० (१९४१५ एव ३।८३६-३८ ) जहाँ इयेनयर्म का उल्लेख हे जो 5 रा 
परिष्कृत रूप है और देखिए इपुयाग के लिए पू०, मौ० सू० (७१११३- है 
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१०५६ धर्मशास्त्र को इतिहास 


हे), १०२६ (जहाँ ऋ० १०८२२ अधिदेवत एवं अध्यात्म ढग से निरूपित हे), ११॥४ (जहाँ ऋ० 
१०।८५॥३ अधियज्ञ एवं अधिदेवत ढंग से व्याख्यायित है), १२३७ (जहाँ वाज०्सहिता ३४५५ अविदेवत 
एवं अध्यात्म ढग से निरूपित है), १२।३८ (जहाँ अथवं० १०।८।६ अधिदेवत एवं अध्यात्म ढंग से व्याख्या- 
यित है । मन्‌ (१२३) एवं वेदागज्योतिष का कथन हे कि तीन वेदो के मन्त्र अग्नि, वायु एवं सूर्य से यज्ञों के सम्पा- 
दन के लिए लिये गये थे । विश्वरूप (याज्ञ० १५१) ने वेद ब्रतानि वा पार नीत्वा” की व्याख्या वेद को 
स्मृतिपटल में घारित करने एवं उसके अर्थ को पूर्णरूपेण समझने के अर्था मे की है न कि केवल स्मृतिपटल 
में घारित करने के अर्थ मे | दक्ष का कथन है कि वेदाभ्यास (वेदाव्ययन) में पॉच बाते होती है, यधा-- 
वेदस्वीकरण (पहले स्मृतिपटल पर घारण करना अर्थात्‌ याद कर लेना), विचार (उस पर विचार करता); 
अ+पसन (वार-वार दुहराना), जप एवं दान (शिष्य को उसका ज्ञान देना) |” इन आद्शों का पालन 
थोडे-से लोग ही कर पाते है, अधिक ब्राह्मण लोग सामान्यत एक वेद या उसके किसी एक अश को ही 
स्मरण कर पाते थे । 

सभी दर्शनों में पृव॑मीमासाझ्ास्त्र अत्यन्त विशद है ।** शास्त्र वही है जो नित्य जब्दों (वेद) द्वारा 
या मनृष्यो द्वारा प्रणीत ग्रत्थो के रूप मे (मानवीय) कर्मो (प्रवृत्तियों) एवं सयमनो (निवृत्तियों) का नियमन 
करता हे और उन्हें घोषित करता है ।*४ पू० मी० से २७०० सुत्र तथा ६०० से अधिक अधिकरण (जो 
विचारणीय विषयों के निष्कर्ष या न्याय कहलाते है) पाये जाते है। कुछ सूत वार-बार जाये है, यथा--लिगे- 
दर्शनाच्च' (यह ३० बार आया है) एवं तथा चान्याथेदशेनम्‌” (जो २४ बार आया है । अधिकरण मै पाँच 
विधय होते हू विषय, विशय (सन्देह), संगीत, पूर्वपक्ष एवं सिद्धान्त (अन्तिम निर्णय) ।+“ सूत्र को अल्पा- 
क्षर (कम अक्षरों वाला अर्थात्‌ सक्षिप्त), असदिग्ध (अर्थ मे स्पष्ट), सार वाला (जिसका कुछ सार हो) 
विश्वतोमुख (अर्थात्‌ सभी दिश्याओं वाला, जिसका प्रयोग विशद हो) अस्तोभवालय (अर्थात्‌ विना व्यवधान 


२२ वेदस्थ पारनयनमर्थतों प्रन्यतश्च स्वीकरण न ग्रस्थत एवं । विदवरूप |(याज्ष० १।५१)। वेद- 
स्वीकरण पूर्व विचारोड्म्यसन जप ॥। तद्दान चैव हिष्येम्यो वेदाभ्यासों हि पञ्चधा ॥ दक्षस्मृति (२।३४) 
मिताक्षरा द्वारा बिना नाम लिये याज्षण (३३३१०) को व्याख्या से उद्धृत, अपरार्क (पृ० १२६, याज्ञण !र्दर्)। 
२३ देन बहुत से ह, जैसा कि साधवाचार्य के . न सग्रह से प्रकट है, किन्तु शास्त्रसम्मत एव 
प्रसिद्ध दर्शन ६ हे ओर वे जोडे मे विख्यात हे, यथा-व्याय एवं वैशेषिक, साख्य एवं योग, पूर्व मौमासा एव 
उत्तरमीमासा। इण्डियन एपण्टीक्वेरी (जिल्द ४५, पृ०, १-६ एवं १७-२६) में ऐसा कथित है कि सर्वेदर्शन- 
सग्रह माधवाचार्य द्वारा, जो आगे चलकर विद्यारण्य हो गये, नहीं लिखा गया हे॥ प्रत्युत वह सायण के पुत्र 
तथा माधवाचायं के भतीजे हारा छिखा गया था। 
२४ प्रवृत्तिाँ निवृत्तिाँ नित्यन कृतकेन वा । शासनाच्द्सनाच्चेव श्ञास्त्रमित्यभिधीयते ॥ भामती 
(वे० सू० ११३ पर) जो परा० मा० (२२, पृ० २८८) द्वारा पुराण से उद्धत किया गया हे। प्रथम अर्धाली 
इलोकवातिक (दब्द परिच्टद, इलोक ४) हे । 

२५ विपषयो विशयद्चचेवपूर्वपक्षस्तथोत्तरम्‌ । निर्णयश्चेति पझ्चाग श्ञास्त्रेघिकरण स्मृतम ॥ तिथितत्त्व 
(पृ० ४२) रप्मकृष्ण कौ अधिकरणकोमुदी एवं सर्वदर्शनकौसदी (पृ० 5र्ू) हारा उद्धृत । कुछ लोगों ने 
गनिर्णश्चेति सिद्धान्त'ः ऐसा पढा हे । माधवाचार्य ऐसे छोगो ने पाँचों को यो कहा है-विषय, विश्यय 
(या सन्देह), सद्णति, पूर्वपक्ष एवं सिद्धान्त । 


सीमासा एवं धर्मशास्त्र १०७ 


या स्कावट वाला) तथा अनवद्य (दोपरहित) होना चाहिए।7 5 भाप्य वह है जो सत्र के णर्य को वैसे बाक्यो 
में रखता हे जो सत्र के शब्दों के अनुगामी होते ह गौर जो (भाष्य) स्वय अपने से कूछ जोदता (सन 
के चविपय की व्याख्या या निरूपण के लिए) । वातिक वह हे जो यह वताता है कि सूत्र में ब्या उत्लिलित 
है या क्या छट गया हे या क्या ठीक से नहीं कहा गया हे । राजमेसर की काव्यमीमामा (जप्याय २) में 
सच, भाष्य, वत्ति, टीका, कारिका आदि की परिभाषाएँ दी गयी 

पूबमीमासासून ने प्रथम सूत्र में घोषित किया हे कि व्यक्ति को वेदाध्ययन करना चाहिए । इसके 
उपरान्त उसमे आया हे कि जब व्यक्ति ऐसा कर ले तो उसे धर्म के प्रति जिज्ञासा करनी चाहिए | इसलिए 
दूसरे सूत्र में व्मे की परिमापा ही दी गयी है कि 'वह एक ऐसा काय॑ है जो मनृष्य का सबसे जबिक हित 


करनेवाला हे, वह एक प्रवोधकारी (वेंदिक) वचन से विशेषता को प्राप्त हे! । अबर ने व्यात्या की 


वि 
चोदना' गब्द का अथ 


हे वह दाक्‍्य जो व्यकित को कोई कार्य ब्रने के लिए प्रेरित करता है या प्रवोधित 
करता हे । अत इससे प्रकट होता है कि वर्म के विपय में ज्ञान (प्रमाण) के साधन वैदिक वाक्य है और 
उसका यह तात्पर्य भी हे कि चोदना द्वारा जो कुछ विशिष्टता को प्राप्त होता हे या प्रकट किया जाता ह 
बह धर्म हे अर्थात्‌ उससे वर्म का स्वरूप प्रकट किया जाता हे । 'अथ' णब्द द्वारा वें कर्म पृथक किये जाते हैं 
(धर्म से उनका पृथकत्व ) प्रकट किया जाता है जो वेद में उल्खित तो होते हे, किन्तु उसके करने से बुरा 
फल प्राप्त होता हे, यथा---ऐसा वाक्य 'जो व्यक्ति (किसी को हानि पहुँचाने के लिए) अभिचार करता हे वह व्येव- 
याग कर सकता है! । यह धर्म नही है, अधर्म' हे, क्योकि जादू को पापमय कह कर घणित माना गया हे। 
यह बेदिक वाक्य यह नहीं कहता कि हिसा करनी चाहिए, यह केवछ इतना ही कहता हे कि ब्येनयाग से 
पीडा होती हू, अत यदि कोई पीडा देना चाहे या हिसा करना चाहे तो ब्येन उसका साथन हे ।*० 
इलोकवारतिक में आया हे कि चोदना” उपदेश” एवं विधि” शब्द भाष्यकार शबर के अनुसार पर्याय 
है। विधि शब्द का अर्थ बहुधा शास्त्रचोदना या शास्त्राज्ञा के रूप में किया जाता हे, किन्तु सामान्य सम्भापण 


श्ण्द घ. का इतिहास 
भे शास्त्राज्ञा या शासन की आज्ञा का अर्थ होता है किसी व्यक्ति को कुछ करने से रोकना !! अत 'चोंदना' 
या 'विधि' शब्द का प्रयोग यहाँ पर अनुशासन' या उपदेश के अर्थ में हुआ है | परिणामस्वरूप घर्म का 
तात्पयं हे ऐसा घामिक कर्म (याग) जो सर्वोच्च हित साधने वाछा हो। ऋ० (१०-६०-१६) में यज्ञ को प्रथम 
(या प्राचीन) धर्म (यज्ञेन यज्ञमयजस्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ ) कहा गया है और शवर ने पू० मी० 
सू० (११२) के भाष्य में इस सिद्धान्त के प्रतिपादन मे इसको उद्ध त किया हे कि धर्म का अर्य हे याग'। 
वेदा गज्योतिप (इलोक ३, वेदा हि यज्ञार्यमभिप्रवृत्ता ) में आया है कि वेदों का प्रवत्तेन यज्ञ के लिए हुआ 
है । मिताक्षरा (याज्ञ० २१३५) एवं दायतत्त्व (पृ० १७२) व्यवहारमयूख (पृ० १५७) ऐसे मध्यकालीन 
ग्रन्थों ने एक ऐसा इलोक उद्धुत किया है जो देवल या कात्यायन का कहा जाता हे, जिसमे आया हे कि 
सारी सम्पत्ति यज्ञों के लिए उत्पन्न की गयी हे, अत उसका व्यय धर्म के उपयोगो में होना चाहिएन कि 
नारियों, मूर्लो एव अधामिकों के लिए ॥१< 

शवर ने दूसरे सूच का परिचय यह कहकर दिया हे कि धर्म क्या हे (अर्थात्‌ धम का स्वरूप क्या है), 
इसके लक्षण क्‍या है । इसकी प्राप्ति के साधन क्या हे, इसकी प्राप्ति के त्रुटिपूर्ण साधन वया है और 
इससे क्या प्राप्त होता है (अर्थात्‌ इसके ज्ञान से क्या लाभ या फल मिलता हे) और पुन उत्तर दिया है कि 
दूसरे सूत्र ने प्रथम दो की (अर्थात्‌ धर्मं के स्वरूप एवं लक्षणों की) व्यारया की है। इसका तात्पयं यह 
है कि चोदनाएँ' (वैदिक प्रवोधक वचन) वर्म के विषय मे प्रमाण (ज्ञान के साधन) है और बैदिक वचनों 
द्वारा जो व्यवस्थित होता हे वह वर्म (धर्मस्वरूप) हे । वेद एवं पूर्व॑मीमासा शास्त्र के साथ घर्मं का सम्बन्ध 
स्पष्ट एवं सक्षिप्त ढग से कुमारिल के एक ब्लोक से प्रकट हो जाता है*१। “जब धूर्म के सम्यक्‌ ज्ञान 
के लिए विवेचन चलता रहता हे तो इस प्रकार के ज्ञान के लिए वेद एक साधन होता है, विधि के विषय 
में मीमासा पूर्ण सूचना प्रदाव करेगी ।/ जिस प्रकार अच्छी दृष्टि रहने पर भी बिना प्रकाश के कुछ नही जाना 
जा सकता, उसी प्रकार बिना पू० मी० सू० की विधियों को जाने व्यक्ति वर्मं का सम्यक्‌ ज्ञान नहीं प्राप्त कर 
सकता । इसके उपराच्त जैमिनि ज्ञान (प्रमाण) के साधनों की जाँच करते हे और घोषित करते है कि शब्द' 
(अर्थात्‌ वेद) के जतिरिक्‍त धर्म के विषय में ज्ञान का कोई अन्य सावन नही हे , वर्म का प्रत्यक्षीकरण नहीं 
हो सकता । वह प्रत्यक्ष नहीं हे । अन्य सभी प्रमाण प्रत्यक्ष पर आधारित है अत उनसे घर्म की परिभाषा 
या व्यारया नही की जा सकती | कुमारिल के अनुसार प्रमाण ६ है--प्रत्यक्ष, अनुमान, उपसान, शब्द, 
अर्थापत्ति एव अभाव । प्रभाकर ने अन्तिम (अर्थात्‌ अभाव) को प्रमाण नही माना हे । 

पू० मी० सू० के वारह अव्यायो के विपय यो है--(१) प्रमाण (ज्ञान के साघन), (२) भेद (६ 
कारण जितफे आधार पर धामिक कृत्य एक-दूसरे से पृथक माने जाते हे और कूछ प्रमुस' तथा कुछ सहायक 


२८ यज्ञार्थ विहित वृत्त तस्मात्तर्‌ बिनियोजयेत्‌ । स्थानेषु धर्मजुष्टेयु न स्त्रीमू्संबिधमिषु ॥ 'मिता- 
दारा (याज्ष० २।१३५) ने इस सिद्दान्त का घोर विरोध किया हे। 

२४६ धर्मे प्रमोयमाण हि वेदेंन करणात्मना। इतिकततंव्यताभाग मौमासा प्रयिष्यति।। कुमारिल की बृह- 
टूटीका, तन्त्ररहस्प (गायकवाड ओरिएण्टल सीरीज़, १८५६, प० ३६) हारा उद्ध)त्त। इस इलोक का परिचय अधघो- 
लिखित उब्दो द्वारा दिया गया है विदक्‍्यार्यसशयें सति तन्त्रिर्णबीपयिकन्यायनिवन्धन हि शास्त्र सीसासा। 
सा च करणीभूतस्य वेदस्येलिकर्तव्यता । यथा चक्षुष आलोक । यथा बानुमानस्य व्याप्तिस्थाणम्‌ । यथा चोपमानस्य 
सादृइयम्‌ । यथा वा अर्थापत्ते सन्देहापत्ति 
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माने जाते है) , (३) शेष (शेप का अर्थ है अधीन या जो दूसरे के जवीन होता है बह णेषी यहत्यता 
है या जो दूसरे का सहायक होता हे), इसका प्रयोग क॑से होता ह, तथा श्रूति , एिग, बावय, प्ररस्ण , ख्र्यात 
एवं समाख्या की पारस्परिक शक्ति, (४) प्रयुक्ति (जो अपरिहार्य हो जौर जो अर्ता के जल करण: घर निर्मर 
हो, भर्थात्‌ जो ऋत्वय हो जौर पुरुषार्थ हो), (५) क्रम (श्रुति जादि पर क्रम किम व सिद्धान्त) £ (६) 
अधिकार (याग करने के अविकारी व्यवित), (७) सामान्यातिदेश (जादश याग के विपया या उसके पर्प्पारों 
या परिमाजेनों तक फैछाव), (८) विशेषातिदेश (पृथक्‌-पृथक्‌ इृत्यो के भिन्न भागा या विपयो वा विस्तार) , 
(४) ऊह (मन्त्रो तथा सस्कारो का अभियोजन ), (१५०) बाध (आदश यागो के परिमाजनों में कुछ विपयो 
को छोड देना), (११) तनन्‍त्र वहुत-से कर्मो या व्यवितयो के लिए एक विपय की उपणेगिता एबं पर्याप्तता), 
(१२) प्रसंग (प्रयोग का विस्तार) ! प्रथम अध्याय के चार पदो में चार विपय त्रमण विवेखचित ह, जानकर 
विधि (प्रबोवक वाक्य या वचन ), अर्थवाद (ग्रशसात्मक व्यारयात्मक वचन जिनमे मत भी ह), स्मृतियाँ (जिनमे 
लोकाचार एवं प्रयोग भी सम्मिलित हं) एवं नाम (छृत्यो के नाम यथा--उद्मिद्‌, चित्रा) | यहां पर 
अध्यायो का विवेचन विशेष आवश्यक नही हे । शबर ने सभी अव्यायो के निप्कप उपस्थित किये है ।१० 
स्वय पूृ० मी० सू० एक अति विस्तृत ग्रन्थ हे, ऊपर से इसका जाकार टीज़ाओ से तथा दीकाओं की 
टीकाओ से बहुत बढ गया हे । शवर के पूर्व॑ एक टीकाकार थे, जिन्हें शवर ने बृत्तिकार की सज्ञा दी हे3* 


३०, प्रथमेध्ध्याये प्रमाणलक्षण बृत्तम्‌ । तन विध्यर्थवादमस्त्रस्मृतयस्त्ततत्वतो निर्णोता । गुणविधिनामधेय 
परीक्षितम्‌। सन्दिः्धानामर्थाना वाक्यशेषादर्थाच्चाध्यवसानमुवतम्‌ / शबर (२१११ के आरस्भ से ) । तम्त्रवातिक 
ने ऊपर के तत्वता को इस प्रकार व्याख्यायित किया है 


'विध्यादितत््व निर्णीति प्रमाणेनेव स्थिता। 
समस्तो हि प्रथम पादइ्चोदनासूत्रपरिकर । 


श्रुतिमूलत्व विज्ञानस्थ स्मृतिप्रामाष्ये ततत्वम्‌। नाभधेयस्य चोदनान्त- 
ग्रंतत्वात्ममाणत्वमू। सन्दिग्धनिर्णयं वाक्यशेषसामथ्यंयों प्रामाण्यसित्येव समस्तमध्याय प्रमाणलक्षणमाक्तक्षत्ते । पु० 
सो० सू० बारह अध्यायो से विभवत है । अत इसे दादशलक्षण। भी कहा गया हे। 


३१ दाब्द क्या है, के विषय से शबर ने स्पष्ट रूप से (भगवान्‌) उपवर्ष (११४५ की व्यारया में )ैका 
उल्लेख किया हे, किन्तु रामानुज का कथन हे कि बोधायन ने पु० सौर० सूृ० एव वे० सू० पर एक भाष्य लिखा था। 
चृत्तिकार, उपवर्ष एवं बोधायन के विषय से मतमतान्तर है! देखिए स० झ० 


प्रो० कुप्पुस्वामी (तृतीय अखिल 
भारतीय ओरिएण्डल काफ्रेस, पु० ४६५-४६८) एव प० वी० ए० 


रमास्वासी (इण्डि० हि० क्दया०, जिल्द १०, 
प्‌ृ० ४३१-४३३), जिन्होने बृत्तिकार एवं उपबर्ष के परिचय पर विचार 


र॒ किया है । डा० एस्‌० के० आयगरः 
(मणिमेकलाई इन इट्स हिस्टॉरिक सेटिंग, पृ० १८8) एव प्र 


५ ॥' स्घुत लेखक (जे० बी० बी० आर० एु० एस्‌०, १६२१, 
प्‌ू० झ३-ढंप) का सत है कि वृत्तिकार एवं उपवर्ष पुथक्‌-पुथक्‌ 


थक्‌ व्यक्ति हूं। स० म० कुप्पुस्वासी का सत हे कि 
बोधायन एवं उपवर्ष एक ही हे। शकराचार्य ने सम्मान के साथ उपवर्ष का नाम दो बार लिया है (भगवान 
कहा हे, बे० सू० १३२८ एवं ३३१५३ पर) किन्तु कहीं भी दोधायन का उल्लेख नही किया हे। जिसकी विशद 
टीका के विषय से रासानुज ने बे० सू० के भाष्य मे उल्लेख किया हे। देखिए बोधायन एवं उपदर्य पर जनंल 
आव इण्डियन हिस्ट्री, मद्रास, जिल्‍द ७, १० ७, पू० १०७-११५ एवं वीौ० ए० रमास्वाभी शास्त्री ( 
बिन्डु,पू० १४-१८, १६३६) । और देखिए इण्डि० 


भूमिका तत्त्व- 
हि० कक्‍्या० (जिल्द १०, पू० ४३१-४५२) 
सूत के वृत्तिकारो पर एक लेख है। 


जहाँ पृर्वंसीसासा- 
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ओर कतिपय स्थलों पर उन्हे सम्मानपूर्वक उद्ध[त किया है (यथा--२।१।३२ एवं ३२, २२२६, २।३।१६, 
३११६ पर अन्न भगवान्‌ वृत्तिकार कहा है , कही-कही यथा ८११ पर वृत्तिकारै  बहुबचन में आया है)। 
पू० मी० सू० ११।३-५, २।१।३३। एवं ७।२।६ की टीका मे शबर ने वृत्तिकार से असहमति प्रकट की है | पू० मी० 
सू्‌० की सबसे प्राचीन विद्यमान टीका शवर का भाष्य हे। शबर ने पू० भी० सू० के विपयो से तथा कुछ 
अन्य विपयो से सम्बन्धित बहुत से इलोक उद्धृत किये हे । पू० मी० सू० पर उद्धत इलोक २१३२, २।१॥३३, 
२।२॥१, ४॥३।३, ४॥०।२१, ४।४।२४ आदि पर पाये जाते ह। ये सभी इलोक दबर द्वारा पू० मी० सू० की 
किसी टीका या उस पर लिखे गये किसी ग्रत्थ से उद्धृत हुए हे, जिनमे दो-एक सम्भवत किसी श्रोतसूत्र 
से लिये गय हु ओर दो-एक स्वय उनके द्वारा प्रणीत है । 
पू० मी० सू० पर बहुत-सी टीकाएँ १०वीं तथा उसके पश्चात्‌ की शतियो के लेखकों की हे और वे 
आज भी विद्यमान ह, जिनमें २२ का उल्लेख म० म० गोपीनाय कविराज ने किया है (सरस्वतीभवन स्टडीज, 
जिल्द ६, पु० १६६) । शबर के भाष्य पर कतिपय टीकाएँ हे, जैसा कि इलोकवार्तिक से प्रकट हे। कुमारिल 
के पूर्व की प्रणीत टीकाएँ आज उपलब्ध नही हे । 
कुमारिल ने शबर के भाष्य (पू० मीं० सू० १॥१।) पर इलोकवारतिक लिखा जिसमे ४००० इलोक हे 
तथा १२ पर पू० मी० सू० के तीसरे अध्याय के अन्त तक एक विश तन्त्रवातिक लिखा है ओर पु० मी० 
सू० (अव्याय ४-१२) पर टुपू-टीका लिखी है (जो छिट-पुट टिप्पणी के रूप मे हे न कि लगातार चलने 
वाली टीका) । ऐसा कहा जाता हे कि कुमारिल ने पू० मी० सू० पर दो अन्य टीकाएँ भी लिखी हे , 
यथा--मव्यमटीका” एबं बुहट्टीका । न्यायरत्नाकर ने बृहट्टीका का उल्लेख किया हे, तन्त्रवातिक पर न्याय- 
सुबा ने इससे कई इलोक उद्धुत किये है तथा ऋषिपुत्र परमेश्वर के जैमिनीय-सूत्रार्थ संग्रह ने बृहट्टीका 
को कई बार उद्धुत किया है । इलोकवातिक पर दो टीकाएं अब तक प्रकाशित हुई है, यथा--पार्यसारथि का 
स्यायरत्नाकर एवं सुचारित मिश्र की काशिका | तन्त्रवातिक के अग्रेजी अनुवाद में म० म० डा० गगानाथ 
झा ने उस की आठ टीकाओ का उल्लेख किया है, जिनमे न्‍्यायसुधा या सोमेब्वर का राणक वडी विजद ह, 
जन्‍्य टीकाएँ अभी पाण्डुरिपियों के रूप में ही है । टुपूटीका की कई दीकाएँ ह जो अभी अप्रकाशित ह । 
पार्यसारथि मिश्र के तन्त्ररत्त में १० मी० सू० के कुछ अध्यायो के विषयो पर चर्चा है । शवर' के भाष्य 
पर प्रमाकर ने वृहती' नामक एक 'टीका लिखी हे, तकंपाद (पू० मी० सू ११) पर उसका कूछ 
अद शालिकनायथ मिश्र की ऋजुविमल्‍ापडिचिका की टीका के साथ प० एस० के० रमानाथ शात्त्री द्वारा 
सम्पादित तथा मद्रास विश्वविद्यालय द्वारा प्रकाशित हुआ हे (१६३४) । पार्थसारथि की शास्त्रदीपिका पू० 
मी० सू० पर कोई नियमित टीका नही है, किन्तु यह उस पर एक अति महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ हूं और कुमोरिल 
के मतो को स्वीकार करता हे । एक अन्य अति उपयोगी ग्रन्थ हु माववाचार्यक्तत जैमिनीय-त्याय-माला-विस्तार 
(आनन्दाश्रम प्रेस, पूना), जो पू० मी० सू्‌० के पद्य में निष्कर्ष उपस्थित करता हे, उसमे गद्य मे आछो- 
चना भी हे आर प्रमाकर (जालिकनाथ आदि द्वारा गुरु नाम से घोषित) का कुमारिल से अन्तर प्रकट 
क्या गया हे । शाल्किनाथ ने स्वतन्त्र रुप से प्रकरणपड्च्चका नामक प्रत्थ लिखा हूं। प्रमाकर के सम्प्रदाय 
का एक अन्य ग्रन्थ भी हे जो मवनाथ या भवदेव लिखित हे ओर नवविवेक नाम से प्रसिद्ध हे (प० एस० 
के० स्मानाथ शास्त्री द्वारा सम्पादित तथा मद्गास विश्वविद्यालय द्वाय प्रकाशित, १4३७) | व्यवहार पर 
पछछखित मदनरत्लप्रदीप द्वारा भमवनाथ प्रश्नसित हे और प्रभाकर के सिद्धान्त रूपी कमल के सूर्य कहे गये है । 
रामानुजाचा्य का तन्‍न रहस्य, जो रगमग १७५० ई० में प्रणीत हुआ हं, प्रमाकर सम्प्रदाय का अन्तिम महत्त्वपूर्ण 
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ग्रन्थ है और यह प्रभाकर के ग्रन्थों एव उन पर शालिकनाय की टीकाओ के विपय में उपयोगी बाते बनाता है। 
प्रवोध चन्द्रोदय (अक २) ने गुर, कुमारिक (या तौतातित), भझालिकनाथ एवं वाचस्पति का उल्देस करने के 
उपरान्त महोदधि एवं महात्रती ( महात्रता की कृति) का उल्लेस 
(पृ० २७१ एवं २७३) । 

प्रभाकर एवं कुमारिल में बहुत सी वातो को लेकर वेभिन्‍्य हेरेंने पृ० मी० सू० के प्रथम 
सूत्र से ही दोनो के विवाद का आरम्म हो जाता हे 7। घालिकनाय ने प्रकरणपण्चिका में कई स्थानों 
पर प्रभाकर को गुरु कहा है | कुमारिल भट्ट एवं प्रभाकर के पारूपरिक वाद्य की स्थिति 
के विषय में कई मत पाये जाते है । देखिए म० म० गगानाथ क्षा कृत प्रभाकर सम्प्रदाय 
(१६११), ए० वी० कीथ की 'कर्ममीमासा' (१६२१) द्वितीय अखिल भारतीय ओरियण्टल वास्फरेस 
(पृ० ४०८-४१२) एवं तृतीय अखिल भारतीय ओरिएण्टल कान्फेस (पृ० ४७४-४८१) तथा जें० ओ० आर० 


रत किया है, जो नयविवेष द्वात वणणित है 


(मद्रास, जिल्‍्द १, पृ० १३१-१४४ एवं २०३-२१०) ।प्रो० क्प्पुस्वामी ने ही दोनों कान्फ्रसो का विवरण 
प्रकाशित किया हे । प्रव्न यह उपस्थित हे कि शालिकनाथ प्रमाकर के एक साक्षात्‌ शिष्य थे या उनके 
पद्चात्कालीन अनुयायी भाज्न ये । कई बातो के आधार पर प्रस्तुत लेखक के मत से घालिकनाथ 
प्रभाकर के सीधे शिप्य से छगते है। शालिकताथ ने न क्वल '्रभाकर गुरु कहा है, प्रत्युत एक 


३२ देखिए बनारस हिन्दू यूनि्वर्सटी का जनंल (जिल्द २, पु० ३०४-३२५), जहाँ प्रभाकर एव कुम्ारिल 
भद्‌ट के अन्तरो को सस्कृत मे एकत्र किया गया है, विशेषत पृ० ३३१-३३५ जहाँ अन्तरो की तालिका उपस्थित 
की गयी हे। और देखिए प० वी० ए० रमास्वामी शास्त्री हारा तत्त्वबिन्दु 


पर उपस्थित भूमिका (१४६३६, पू० ३७- 
४० ), जहाँ दोनो के कुछ महत्त्वपूर्ण अन्तर व्यक्त है। 


३३ भट्ट अर्थात्‌ कुस्तारिल भद्‌द सम्प्रदाय के अनुसार पु० सी० सू० (१११११) का 'विषयवावय दशतपथ 
(१११५६) मे स्वाध्यायोष्ध्येतव्य ' तथा तैत्तिरीय. आरण्पक (२११५१) से एतस्मात्स्वाध्यायोड्ष्येतव्यों पथ य 
ऋतुमधीते तेन तेनास्पेष्ट भवतीति' है। प्रभाकर सम्प्रदाय के अनुसार विषय-बादय हे---.अप्टवर्ष ब्राह्मणमुपनयीत 
तमध्यापयीत', जिससे प्रकट होता है कि वेदाध्ययत उपनयन के उपरान्त विद्यार्थी को पढाने की विधि का एक 
अग माज है। विषयवाक्य (स्वाध्यायोष्ध्येतव्य ) के विरोध से प्रभाकर सम्प्रदाय का विरोध यह हे कि इससे एक 
देखा हुआ फल है और जब जाना हुआ (देखा हुआ) फल पाया जाता है तो यह कहना कि बिना देखा हुआ फल 
है, अनुचित है। देखिए इस महाग्रन्य की जिल्द ३, पृ० ८३७, जहाँ शबर तथा अन्य लोगो के कतिपय चचन इस 
कथन के विषय मे उदाहत है। एकादश्ीतत्त्व (पृ० ठम-मदें, मन्त्र पर) ने पु० भौ० सू० (३३२१) को उद्धृत 
करने के उपरान्त यह निष्कर्ष निकाला है--.इति दृष्टा्थंसम्पत्तौ नादृष्टमिह कल्प्पते इति'। प्रस्तुत लेखक को यह 
नहीं ज्ञात हो सका है कि किस वैदिक ग्रन्थ से 'अष्टवर्ष.. पयौत! ग्रहण किया गया है। ऐसा प्रतीत होता है कि 
यह दृष्टिकोण कि इस वचन में वेद के अध्यापन की विधि है केवल सन्‌ (२+१४०, ३४२) एवं गौतम (११०५ 
११) के चचनो से अनुमान निकाला गया है। प्र करणपण्न्विका (पृ० ६) ने इसे माना है 'क पुनराचार्यकरणविधि ! 
उपनोय प्रचक्षेत! (सनु २११४०) इति स्मरणानुमित । इस सत से उपनयन केवल अध्यापन विधि का एक 
जग है। पद्मपाद (गवर्नसेण्ट ओरिएण्टल सीरीज, मद्रास, १६४८, 


दो दीकाएँ भी साथ प्रकाशित है) की पञुच- 
पादिका के पृष्ठ २२५ पर इस विषयवाक्‍य ('अध्टवर्ष पयीतः ) की कदु आलोचना दी हुई हे। 


११० *. का इतिहास 


ओर कतिपय स्थलो पर उन्हें सम्मानपूर्वक उद्धूत किया हे (यथा--२॥१।३२ एवं ३२, २२२६, २॥३।१६, 
३॥१॥६ पर अन्न भगवान्‌ वृत्तिकार कहा है , कही-कही यथा ८११ पर (ृत्तिकारै” बहुबचन में आया हे) । 
पू० मी० सू० ११ ३-४, २।१।३३। एवं ७।२।६ की टीका मे शबर ने वृत्तिकार से असहमति प्रकट की हे । पू० मी० 
सू० की सबसे प्राचीन विद्यमान टीका शबर का भाप्य हे । शबर ने पू० मी० सू० के विपयो से तथा कुछ 
अन्य विषयों से सम्बन्धित बहुत से ब्लोक उद्धृत किये है। पू० मी० सू० पर उद्धत इलोंक २।१।३२, २।१।३३, 
२।२॥१, ४।३।३, ४।०।२१, ४।०४२४ आदि पर पाये जाते ह। ये सभी ब्लोक झ़बर द्वारा पू० मी० सू० की 
किसी टीका था उस पर लिखें गये किसी ग्रन्थ से उद्धृत हुए है, जिनमे दो-एक सम्भवत किसी श्रोतसूत्र 
से लिये गये ह ओर दो-एक स्वय उनके द्वारा प्रणीत ह॑ । 
पू० मी० सू० पर वहुत-सी टीकाएँ १०वीं तथा उसके पश्चात्‌ की शतियों के लेखकों की हू और बे 
आज भी विद्यमान हू, जिनमें २२ का उल्लेख म० म० गोपीनाथ कविराज ने किया हे (सरस्वतीमवन स्टडीज, 
जिल्द ६, पृ० १६६) । गवर के भाष्य पर कतिपय टीकाएँ हे, जैसा! कि इलोकवातिक से प्रकट हे। कुमारिल 
के पूर्व की प्रणीत टीकाएँ आज उपलब्ध नही हे । 
कुमारिल ने शबर के माष्य (पू० मी० सू० ११) पर इलोकवारतिक लिखा जिसमे ४००० इलोक हे 
तथा १२ पर पू० मी० सू० के तीसरे अध्याय के अन्त तक एक विद्वद तन्त्रवातिक लिखा है ओर पू० मी० 
सू० (अध्याय ४-१२) पर टप्‌-टीका लिखी हे (जो छिट-पुट टिप्पणी के रूप में हे न कि लगातार चलते 
वाली टीका) । ऐसा कहा जाता हे कि कुमारिल ते पू० मी० सू० पर दो अन्य टीकाएँ भी लिखी हे, 
यथा--मध्यमटीका” एवं बुहट्टीका । न्‍्यायरत्नाकर ने बुहट्टीका का उल्लेख किया हे, तन्त्रवातिक पर न्याय- 
सुधा ने इससे कई इलोक उद्धुत किये हैं तथा ऋषिपुत्र परमेश्वर के जैमिनीय-सूत्रार्थ स्रह ने बृहट्टीका 
को कई बार उद्धुत किया हे । इलोकवातिक पर दो टीकाएँ अब तक प्रकाशित हुई हूं, यथा--पार्थसारथि का 
न्यायरत्नाकर एवं सुचारित मिश्र की काशिका | तन्त्रवातिक के अग्रेजी अनुवाद मे म० म० डा० गगानाथ 
झा ने उस की आठ टीकाजों का उल्लेख किया हे, जिनमे न्यायसुवा या सोमेइवर का राणक वडी विजगद ह, 
अन्य टीकाएँ अभी पाण्डुलिपियों के रूप में ही हे । टुपू्टीका की कई टीकाएँ ह जो अभी अप्रकाशित ह । 
पार्थसारथि मिश्र के लन्त्रस्त्त मे पू० मी० सू० के कुछ अब्यायों के विपयों पर चर्चा हं । शवर के भाष्य 
पर प्रभाकर नो बृहती' मामक एक टीका लिखी हे, तकंपाद (पू० मी० सू १॥१) पर उसका कुछ 
अण शालिकनाथ मिश्र की ऋजुविमरछापडण्चिका की टीका के साथ प० एस० के० रमानाथ शास्त्री द्वारा 
सम्पादित तथा मद्रास विश्वविद्यालय द्वारा प्रकाशित हुआ हे (१६३४) । पार्थसारथि की ज्ञास्त्रदीपिका पू० 
मी० सू० पर कोई नियमित टीका नही है, किन्तु यह उस पर एक अति महत्त्वपूर्ण अ्रत्थ हे और कुमारिल 
के मतो को स्वीकार करता हे । एक अन्य अति उपयोगी ग्रन्थ है माबवाचायंकृत जैमिनीय-त्याय-माला-विस्तार 
(जानन्दाश्रम प्रे स, पूना), जो पू० मी० सू० के पद्य में निप्कर्पं उपस्थित करता हे, उसमे गद्य में आलो- 
चता भी हे जार प्रमाकर (शालिकनाथ आदि द्वारा गुरु नाम से घोषित) का कुमारिल से अन्तर प्रकट 
कया गया हे । श्ालिकनाथ ने स्वतन्त्र रूप से प्रकरणपडित्चका नामक ग्रन्थ लिखा हं। प्रमाकर के सम्प्रदाय 
का एक अन्य ग्रन्थ भी हे जो मवनाथ या भवदेव लिखित हे और नवविवेक नाम से प्रसिद्ध हे (प० एस० 
के० रमानाथ शास्त्री द्वारा सम्पादित तथा मद्रास विश्वविद्यालय द्वारा प्रकाणित, १5३७)। व्यवहार पर 
छलखित मदनरत्नग्रदीप द्वारा मवनाथ प्रणसित है और प्रभाकर के सिद्धान्त रूपी कमठ के सूर्य कहे गये है । 


रामानुजाचार्य का तन्‍त्र रहस्य, जो ऊगमग १७५० ई० में प्रणीत हुआ हे, श्रभाकर सम्प्रदाय का अन्तिम महत्त्वपुर्ण 


मीसांसा एवं घर्मश्ञास्त्र १११ 


ग्रन्थ है और यह प्रभाकर के ग्रन्थों एवं उन पर गालिकनाथ की टीकाओ के विपय में उपयोगी बाते बताता है। 
प्रवोध चम्द्रोदय (अक २) ने गुरु, कुमारिक (या तोतातित), शालिकनाथ एवं वाचस्पति का उल्लेस करने के 
उपरान्त महोदवि एवं महात्रती ( महाब्रता की कृति) का उल्लेख किया है, जो नयविवेक द्वारा वणित है 
(पृ० २७१ एवं २७३)। 

.. प्रभाकर एव कुमारिल मे बहुत सी बातो को छेकर वैभिन्त्य हे पू० मी० सू० के प्रथम 
सूत्र से ही दोनों के विवाद का आरम्भ हो जाता हे? 3 । शालिकनाथ ने प्रकरणपश्चिका में कई स्थानों 
प्र प्रभाकर को गुरु कहा हैं | कुमारिल भट्ट एवं प्रभाकर के पारस्परिक कार की स्थिति 
के विपय में कई मत पाये जाते है | देखिए म० म० गगानाव झा कृत प्रभाकर सम्प्रदाय 
(१६११), एू० बी० कीथ की 'कमेमीमासा' (१६२१) द्वितीय अखिल भारतीय ओर्बिण्टल कास्फेस 
(पृ० ४०८-४१२) एव तृतीय अखिल भारतीय ओरिएण्टल कान्फ्रेस (पु० ४७४-४८१) तथा जे० ओ० आर० 
(मद्रास, जिल्द १, पृ० १३१-१४४ एवं २०३-२१०) ।प्रो० कुृप्पुस्वामी ने ही दोनो कान्फ्रेसो का विवरण 
प्रकाशित किया हे । प्रश्न यह उपस्थित हे कि शालिकनाथ प्रभाकर के एक साक्षात्‌ शिष्य थे या उनके 
पर्चात्कालीन अनूयायी मात्र थे । कई बातो के आवार पर प्रस्तुत लेखक के मत से शालिकनाथ 
प्रभाकर के सीधे शिप्य से लगते है । शालिकनाथ ने न केवरू प्रभाकर गुरु कहा है, प्रत्युत एक 


३२ देखिए बनारस हिन्दू यूनिर्वासदी का जर्नल (जिल्द २, पृ० ३०६-२२४ ), जहाँ प्रभाकर एवं कुमारिल 
भट्ट के अन्तरो को सस्कृत से एकत्र किया गया है, विशेषत पृ० ३३१-३३५ जहाँ अन्तरो की तालिका उपस्थित 
की गयी हे । और देखिए प० वी० ए० रमास्वामी शास्त्री द्वारा ततत्वबिन्दु पर उपस्थित भूमिका (१६३६ पृ० ३७- 
४०), जहाँ दोनो के कुछ महत्त्वपूर्ण अन्तर व्यक्त है। 

३३ भट्ट अर्थात्‌ क्‌मारिल भदद सस्प्रदाय के अनुसार पू० सी० सू० (१११११) का विषयवर्या दतपथ 
(१११५६) मे स्वाध्यायोध्ध्येतव्य ' तथा तेत्तिरीय आरण्यक (२११५॥१) में एतस्मात्स्वाध्यायोष्ध्येतव्यों यथ य 
ऋतुमघीते तेन तेनास्येष्ट भवतीति' है। प्रभाकर सम्प्रदाय के अनुसार विषय-वाव्य है--अष्टवर्ष ब्राह्मणमृपनयीत 
तमध्यापयीता, जिससे प्रकट होता हे कि वेदाध्ययल उपनयन के उपरान्त विद्यार्थो को पढए्ने की विधि का एक 
अग मात्र है। विषयवावय (स्वाध्यायोः्ध्येतव्य ) के विरोध से प्रभाकर सम्प्रदाय का विरोध यह हे कि इससे एक 

देखा हुआ फल है और जब जाना हुआ (देखा हुआ) फल पाया जाता है तो यह कहना कि बिना देखा हुआ फल 
हे, अनुच्त है। देखिए इस महाग्रच्थ की जिल्द ३, पू० ८5३७, जहाँ शबर तथा अन्य छोगो के कतिपय चचन इस 
कथन के विषय से उदाहत है। एकादशीतर्व (पू० ८द-८द़े, सन्‍त्र पर) ने पू० मोौ० सू० (१२११) को उदधत 
करने के उपरान्त यह्‌ निष्कर्ष निकाला हे--इति दुष्टार्थंसम्पत्तो नादुृष्टमिह कल्प्यते इतिः। प्रस्तुत लेखक को यह 
नहीं ज्ञात हो! सका हें कि किस बेदिक ग्रन्थ से 'अष्टवर्ष. पयीत' ग्रहण किया गया है। ऐसा प्रतोत होता है कि 
यह दृष्टिकोण कि इस वचन से वेद के अध्यापन की विधि है केवछ सन्‌ (२।१४०, ३३२) एवं गौतम (११०- 

११) के बचनो से अनुमान निकाला गया हे। प्र करणपडिस्वका (पृ० ६) ने इसे साना हे क पुनराचार्यकरणविधि:? 

उपनोय प्रचक्षतें' (सनु २११४०) इति स्मरणानूसित । इस सत से उपनयन केवल अध्यापन विधि का एक 

भग है। पद्मपाद (गवर्नसेण्ट ओरिएण्टल सौरीज, मद्रास, १६५८, दो टीकाएँ भी साथ प्रकाशित है) की पव्च- 
पादिका के पृष्ठ २२४५ पर इस विषयवाक्य ('अप्टवर्ष पयीत') की कटु आलोचना दी हुईं हे। 


११२ घर्मशास्त्र का इतिहास 


स्थान पर उनका कथन हे हमारे गुर इसे सहन नहीं करते' ।7४ शालिकनाय ने अपनी प्रकरणपतिका में 
इलोकवार्तिक के कई इलोक उद्धृत किये हैं| मण्डन मिश्र ने पूर्व मीमासा पर कई ग्रन्थ लिखें हें, यथा-विवि-विवेक 
(वाचस्पति की न्यायकणिका के साथ बनारस मे प्रकाशित ), भावनाविवेक (उम्बेंक की टीका के साथ। सरस्वती 
भवन सीरीज में सम्पादित ), विभ्रमविवेक एवं मीमासान्‌क्रमणी (चौसम्भा सस्क्ृत सीरीज) । शास्त्रदीपिका 
(पू० मी० सू० २॥१॥११) ने कुमारिल के इलोको पर मण्डन की व्यारया उद्धृत की है ।० अत मण्डन 
या तो कुमारिल के पश्चात्‌ हुए या क॒मारिल के समकालीन, किन्तु अवस्था में छोटे थे ओर लुंगभग ६६० 
ई० से ७१० ई० के आसपास हुए। इसके अतिरिक्त जान्‍्तरक्षित ने अपने तत्त्वसग्रह (गायकवाड ओऔरिएण्टल 
सीरीज) में कुमारिल की कारिकाओ की आलोचना वई बार की हे ओर उसके शिप्य कमलूणीरू ने कुमारिल 
का नाम कई वार लिया हे। शान्तरक्षित ने न तो प्रभाकर का नाम लिया हे और न उन्हे उद्धुत ही किया 
हे। उनका काल ७०५-७६२ ई० है। अत कुमारिल को लूगभग ६५०-७०० ई० में अवश्य रखा जा सकता 
है। शालिकनाथ ने श्लोकवातिक एवं मण्डन के ग्रन्थो का उल्लेख किया हे, अत उन्हे हम ७५०-८०० के 
वीच में कही रख सकते हे । यदि शालिकनाथ प्रभाकर के सीधे शिष्य रहे होगे तो प्रभाकर (जो शान्‍्तरक्षित को 
अज्ञात थे) या तो कुमारिल के समकालीन (अर्थात्‌ हम उन्हे ७००-७६० के बीच में या योडा बाद मे कही 
रख सकते हे) या कुमारिल के पश्चात्‌ रख सकते हे। प्रभाकर के विपय में ऐसी परम्परा हे कि वे कुमारिल 
के शिष्य थे। वहुत-सी परम्पराएँ (यथा विक्रमादित्य के समय के नवरत्न) यो ही उठ खडी होती है, किन्तु हमे 
उनका तिरस्कार नही कर देना चाहिए, प्रत्यूत उनकी जॉच करनी चाहिए 

एक समय प्रभाकर को अति महत्वपूर्ण स्थान प्राप्त था। विक्रमादित्य पष्ठ (१०४८ ई०) के गडक 
शिलालेख मे लक्किगुण्डी न!मक स्थान पर प्रभाकर के सिद्धान्त की पढाने के लिए एक पाठशाला की स्थापना का 
उल्लेख हे। (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द १५, पु० ३४८) । इस उल्लेख तथा मिताक्षरा (याज्ञ ० २।११४) में 
पाये गये निर्देश से पता चलता हे कि प्रमाकर सम्प्रदाय का ११ वी जती मे पर्याप्त प्रभाव था । विशेपत्र॒ कर्नाटक 
एव महाराष्ट्र देशो मे। मदनपारिजात ने (जो १३६०-१३४० में रिखित उत्तर भारतीय ग्रन्थ है) गुरु का 
एक आधा इलोक उद्बुत किया हे । स्मृतिचन्द्रिका (व्यवहार, पृ० २५७), वीरमित्रोदय (व्यवहार, पृु० ५२३) आदि 
ने भवनाथ के नयनिवेक (प्रभाकर सम्प्रदाय का अन्तिम उत्कृष्ट ग्रन्थ ) का उल्लेख किया है। वीरे-धीरे प्रभाकर 


३४ यच्च वह॒वौषु, ज्वालास्वेकवतिवतिनीषु ज्वालात्वं सामाय॑ प्रत्यभिज्ञेगोचर केड्चिदिष्यतेतदपि गुढ- 
रस्माक न मृष्यति। प्रकरण० (पु० ३१) । यदि वे पश्चात्कालीन अनुयायी मात्र होते और शिष्य न होते तो केवल 
गुरुने मुष्यति! ही कहते । 

३४ श्ञास्त्रदीषिका (पु० मौ० सू० २३१॥२) मे आया हे उक्त छोतदाचार्य ” । धात्वर्थ व्यतिरकेण « 
गम्यते ॥४ यह्‌ तन्त्रवातिक (पृ० ३८२) में पाया जाता हे, इसके उपरान्त शास्त्रदीषिका पुन कहती हे, विवृत 
चैतन्मण्डनेन किथ्यमानादूप. भावना कि प्रदुष्यति7 यह भर्वनाविवेक से पाया जाता है (पूृ० ८०, थोडा-सा 
अन्तर हू) । भावनाविवेक (प्‌ ६१) मे आया हे तथा फमब्तोर्नित्य/ प्रतीयते'। यह तन्‍नवातिक (पृ० ३८१) से 
आया हे। तुख हे कि स० स० गगानाथ झा (पूर्वमीसासा की भूमिका, पु० २१) ने बहुत ही ढुर्बछ आधार पर 
(शास्तदीपिका के झब्दो पर) यह कह दिया हे कि सण्डन ने तन्व्रवातिक पर एक टीका लिखी है। 


झी्ांसा एवं धर्मशार्ण ११३ 


सम्प्रदाय की प्रसिद्धि कम हो गयी और कुमारिल का भद्ट-सम्प्रदाय कई क्ृतियों तक महत्त्वपूर्ण बना रहा। प्रस्तुत 
लेखक का मत है कि प्रभाकर कुमारिल के पश्चात्‌ हुए हैं, किन्तु यह नहीं कहां जा सकता कि उन्होने किस 
व्यक्ति से अपने विरक्षण दृष्टिकोण ग्रहण किये अथवा ये दृष्टिकोण उनके अपने थे (यह दूसरी बात अधिक 
ठीक लगती हे) । प० के० एस० रमास्वामी शास्त्री (तन्त्ररहस्य की भूमिका, १६५६) ने कहा है कि प्रभाकर 
सम्प्रदाय के विचार बादरि के है । इस विद्वान ने कोई विश्ञिप्ट तर्क नहीं उपस्थित किया है और न कोई अ्रमाण 
ही उपस्थित किया है कि बादरि के सिद्धान्त भर्त्‌ मित्र के मत से मिलते थे। भर्तूं मित्र ने पू० मी० सू० की एसी 
व्याख्या की है जो ईश्वर्व:दी वही जाती है। मीमासा के विषयो पर वादरि के मत केवल चार बार पू० मी० 
सू० में उद्धृत हैं (यथा ३१३ में कौन से विबय शेष हैं, ६१२७ मे, वैदिक यज्ञ शृद्रो द्वारा भी सम्पादित 
हो सकते हैं, ८॥३।६ में , केवल शूद्ध यज्ञिय विषय, दोशेरेरे मे, सामवेद के गायन की विधि के विपय 
मे)। इन सभी स्थलों पर कह्दी भी भतृ मित्र के ईश्वरवादी मत या प्रमाकर के तघिद्धान्तों का कोई सम्बन्ध 
नही है। 
कुमारिल के पश्चात्‌ मीमासा के सिद्धान्तों पर या पू० मी० सू० के विषयो पर बहुत-सी टीकाएँ, 
टीकाओ पर टीकाएँ एवं सार-प्रन्थ प्रणीत हुए। गत पचास-साठ वर्षों मे आज के विद्यमान खण्डित या पूर्ण ग्रन्थों 
के, उनके आरम्भिक लेखको के तथा उनके पारस्परिक सम्बन्धो के विषय मे बहुत से कठिन एवं पेचीदे प्रश्न उठ 
खडे हुए हैं और इन सभी बातों के विपय में बहुत-से निवन्ध लिखे गये हैं। भ्रस्तुत लेखक ने उनमे अधिकाश 
का अवलोकन कर लिया है, यदि उन सभी ग्रन्थो का उल्लेख तथा उन पर विवेचन उपस्थित्त किया जाय तो एक 
पृथक्‌ प्रन्थ लिखने की आवश्यकता पड जायेगी । हम ऐसा यहाँ नही कर सकते। सादृश्य स्थापन तथा सम्बन्ध- 
ज्ञान के विषय में कुछ प्रश्नों का उत्तर यहाँ दिया जा रहा है। 

(१) क्या प्रभाकर कुमारिल के शिष्य थे ? इसका उत्तर यह है कि इस विषय मे हमे कोई पुष्ट प्रमाण 
नही प्राप्त होता, केवल १२म्परा का उल्लेख मात्र मिलता है, किन्तु प्रभाकर निश्चित रूप से कूमारिल के पश्चात्‌ 
हुए थे। 

(२) क्या शालिकनाथ प्रभाकर के साक्षात्‌ शिप्य थे? हाँ। 

(३) क्या सण्डन मिश्र कुमारिल के शिष्य थे ? स्पष्ट उत्तर के लए हमारे पास कोई पुण्ठ प्रमाण 
नही है, किन्तु स्वयं मण्डन ने अपने भावनाविवेक में कुमारिल का एक इलोक व्याख्या यितकिया है और तस्त्र- 
वातिक से एक इलोक उद्धूत किया है। विविविवेक से भी, जिसे मण्डन ने भावनाविवेक के उपसन्त ल्खि, 
उन्होने तन्त्रवातिक से उद्धरण लिया है। इसी विधिविवेक में उन्होनें श्लोकवातिक को उद्धृत किया है। मण्डन 
ने प्रमाकर की बृहती से अपने विधिविवेक मे उद्धरण दिया हे । अत मण्डन, यदि कुमारिल के शिष्य नही थे, तो 
उनके पश्चात्‌ हुए थे या उनके समकालीन, किन्तु अवस्था में छोटे थे। 
हा 
मर 2 डक ६ ड कया है। यह सम्भव नही है कि स्वय 
है बैक अपने प्रन्य पर विभिन्न मावान्तरों का उल्छेख करेगा ओर उनकी व्याल्या उपस्थित करेगा। यदि दोनो एक 
होते तो ऐसी बात न होती । 

क्या मण्डन एवं विश्वरूप एक ही हैं ? नहीं । 

६) कया दविश्वरूप रे जि ल हद 
नाम ि बल ही है हाँ । जब विश्वरूप सन्यासी द्वो गये तो उन्होंने अपना 
श्र 


ही 
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(७) क्या उम्बेंक एवं भवभूति एक ही हैं? ऐसा समझने के लिए हमारे पास कोई प्रमाण नहीं है, 
किन्तु यह सम्भव है कि दोनो एक ही हों। 
(८) क्या उम्बेक कुमारिल के शिष्य थे ? हाँ । 
(5) क्या सुरेश्वर झकराचाय के शिष्य ये ? हाँ। 
उपरोक्त प्रश्नों एव उत्तरो के आधार पर हम नीचे पृ० मी० के लेखको का कालक्रम उपस्थित कर रहे 
हैं, यथा--कुमारिल , प्रभाकर, मण्डन, उम्बेक , शालिकनाथ । ये लोग ६५० ई० एवं ७५० ई० के बीच हुए थे 
और उनमे कुमारिल सबसे पहले हुए थे, प्रभाकर (जिन्होने किरातार्जुनीय (२।३०) को दो वार उद्धुत किया 
हे) एवं मण्डत दोनो समक,लीन थे या मण्डन प्रभाकर से अवस्था में छोटे थे। 
वृहदारण्पकोपनिषद्‌ एव तैत्तिरीयोपनिषद्‌ पर शकर के भाष्य पर सुरेह्वर के वातिक के आरम्मिक 
एवं अन्तिम ब्लोक इस विषय में कोई सन्देह नहीं छोडते कि सुरेश्वर शकर के शिष्य थे। 
प्रस्तुत लेखक के लेख (जे० बी० बी० आर० ए० एस०, पृ० २८६-२६३) एव प्रो० कृप्पुस्वामी के 
मण्डन एव सुरेश्वर से सम्बन्धित लेख से (ए० बी० ओ० आर० आई०, जिल्द १८, पु० १२१-१५७) प्रकट 
होता है कि मण्डन एवं सुरेश्वर एक हो व्यक्ति नही हैं। 
अब हम नीचे पूर्वमीमांसा से सम्बन्धित महत्त्वपूर्ण ग्रन्थों एव लेखकों की काल-तिथियों का उल्लेख 
फरेगे । इन तिथियों में बहुत-सी केवल अनुमान पर आधारित है। 
जँमिनि का पूर्वमीमांसासूत्र ई० पू० ४०० से ईं० पू० २००) 
वृत्तिकार शबर द्वारा उद्धुत वृत्तिकार के विषय मे कई विरोधी मत हैं। शास्त्रदीपिका में पार्थसारथी ने 
लिखा है कि वे उपवपं हैं। शबर ने वृत्तिकार को बडी श्रद्धा से उल्लिखित किया है, किन्तु कई स्थानों पर 
उन्होंने उनसे अपना मतभेद भी प्रकट किया है। दोनों मीमासाओ पर लिखी गयी कृतकोटी मामक एक बृहद 
टीका पब्चहृदय द्वारा बोधायन द्वारा लिखी कही गयी है।यह अवलोकनीय है कि परूृ० मी० सू० पर लिखे 
गये किसी आरम्भिक ग्रन्थ द्वारा बोधायन का नाम नही लिया गया है और न शकर ने ही उनका नाम लिया 
है, भ्रद्यपि उन्होने उपवर्ष का नाम दो बार लिया है । यद्यपि रामानुजाचार्य ने ब्रह्मसूत पर लिखे गये, 
श्रीमाष्य के आरम्मिक शब्दों द्वारा ब्रह्मसूत्र पर बोधायन द्वारा प्रणीत एक विशाल टीका का उल्लेख किया 
है, किस्तु उन्होंने ऐसा नहीं लिखा है कि बोधायन ने पू० मी० सू० पर कोई टीका लिखी है। प्रस्तुत 
लेखक यह मानते को सर्वथा सन्नद्ध नही है कि शवर हारा इतनी बार उल्लिखित वृत्तिकार उपवर्ष ही हैं।शवर 
ने पू० मी० सू० (१।१॥३-५) पर दीका करते हुए वृत्तिकार की विभिन्न व्याखाओं का उल्लेख विस्तार के 
साथ किया है और उसी बीच में उपवर्ष के मत का भी उद्घाटन किया है। शबर ने दोनो को, ऐसा प्रतीत होता 
है, अलग-अलग माना है। यह वात कि तस्त्रवातिक ने उपवर्ष एवं वृत्तिकार को एक ही माना है, सिद्ध नही है। स्वय 
कुमारिल से हमे ज्ञात है कि शवर से पूर्व एवं पश्चात्‌ पृ० मी० सू० पर कई वृत्तियाँ लिखी।गयी थी। अत 
यह सम्मव है कि कुमारिल ने उपवर्ष को बृत्तिकार समझ लिया हो (श३॥१६), यद्यपि शवर-भाष्य के अन्य 
स्थलों पर उल्लिखित व्‌ त्तिकार विभिन्न व्यक्ति हो सकते हैं। 
उपवर्ष ई० पू० १०० एवं ई० पश्चात्‌ १०० के बीच में। 
भवदास इलोकवारतिक (प्रतिशासूत् , इलोक ६३) ने इनका नाम लिया है और न्यायरत्नाकर की व्याख्या 
अनुमाए ऐसा प्रतीत होता है कि मवदास शबर से पूर्व हुए थे। इनका का १०० ई० एवं २०० ई० के मध्य 
| 
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४ २०० एवं ९०० ई० के बीच में (सम्मवद २०० ई० के आसपास) । तस्तववातिक 
(२।३।२३, २३२७ एवं ३३१३१) से प्रकट होता है कि भाष्यकारान्तर नामक एक अन्य व्यक्ति था जो शबर 
से पूर्व हुआ था। तत्ववातिक (३॥४।१२) एवं दुषटीका (६५१०) से पता चलता है कि कुमारिल ने 
कह्दी-कही वृत्तिकार शब्द शबर के लिए भी प्रयुक्त किया है। 
भतु मित्र श्लोकवातिक के १० वें इलोक पर नयरत्नाकर का कथन है कि भर्त,मित्र ने मीमासा को ईदवर- 
वादी माना है। उम्बेक के कथनानूसार (तात्पयंटीका, पृ० ३) उसका ग्रन्य तत्त्वशुद्धि कहलाता था। काल 
४०० एवं ६०० ई० के बीच भे। 
फुसारिल.__ लगभग ६४०-७०० के बीच में। 
प्रभाकर शबर के भाष्य पर बृहती के छेखक॥ काल ६७५-७२५ ई० के बीच भे। 
कुमारिल के शिष्य या उनसे छोटी अवस्था के उन्ही के समकालीन । पूर्वमीमासा एवं वेदान्त 
दोनो पर लिखा । विधिविवेक (पृ० १०४) मे बृहती को उद्धत किया है। इनके अन्य ग्रन्थ हैं---भावनाविवेक, 
विभ्रमविवेक एवं मीमासानुक्रमणिका । काल, ६८०-७२० ई० के बीच मे कही । और देखिए ए० बी० ओ० 
आर० आई०, (जिल्द १८, पृ० १२१-१५७, प्रो० कुपुस्वामी शास्त्री), जे० आई० एच० (जिल्द १५, ए० 
एु० ३२०-३२२६) । 
उम्बेक कुमारिल के दिष्प , कुमारिल्ल के इलोकवातिक एवं मण्डन के भावताविवेक के टीकाकार। 
सामान्यत उम्बेक को लोग ताठककार भवमूति मानते है। कारू-9००-७५० ई० के बीच में। 
शालिकनाथ प्रभाकर के शिष्य, प्रभाकर के ग्रन्थ बृहती पर ऋजुविमरा नामक ढीका के लेखक तथा 
प्रकरणपण्चिका नामक एक स्वतन्त्र ग्रन्थ के प्रणेता। यह महत्त्वपूर्ण है कि बृहती की टीका ऋजूविमला भे 
उन्होने इलो उवातिक का एक इलोक उद्घृत किया है और कुमारिल को बडे सम्मान के साथ (यदा हुर्वातिककार- 
मिश्ना ) उल्लिखित किया है। काल, ७१०-७७० ई० के मध्य मे कही । 
सुरेश्वर (सन्यासी होने के पूर्व विश्वरूप कहे जाते थे) | शकराचार्य के शिष्प | काल, ८००--८४० 
ई० के मध्य में कही । 
चाचस्पति सिञ्च॒ सभी शास्त्रो पर प्रसिद्ध ग्रस्थो का निर्माण किया है। मण्डन के विधिविवेक पर न्याय- 
कणिका एवं शकर भाष्य पर मामती के लेखक | काल, ८२०-६०० ई० के दीच से । 
पार्थशारथि सिश्च॒शास्त्रदीपिका (निर्णय सागर प्रेस, १६१५), न्यायरत्नाकर (इलोकवातिक की टीका) 
तन्त्रस्त्त (दुपूटीका की टीका) एव न्‍्यायरत्वमाला (गायकवाड सस्कृत सीरीज मे रामानुजाचार्य के नायक रत्न 
की टीका के साथ प्रकाशित) के लेखक का वर, ६००-११०० ई० के बीच मे कही । 
पार्थशारथि के पश्चात्‌ के अन्य लेखकों के विषय में हम सक्षेप में यो कह सकते हैं-सुचारितमिथ्य, इलोक- 
वातिक पर काश्िका नामक टीका के लेखक, भववाथ या भवदेव, नयविवेक (मद्रास यूनिवर्सिटी सस्कृत सीरीज 
रविदेव की टीका विवेकतत्त्व के साथ) के लेखक, काल, १०५०-११५० ई०, सोमेश्वर, माधव के पुत्र, न्याय 
शुद्धि या राणक (तन्त्रवातिक पर एक विस्तृत टीका) के लेखक, काल, १२०० ई० के लगभग, मुरारिमिश, जो 
भीमासा के त्तीसरं सम्प्रदाय मुरारेस्तृतीय पन्‍्या ) के सस्थापक कहे जाते हैं, विपादीनीतिनयन एवं अगत्वनिरुक्त 
के लेखक, काल , ११५०-१२२० के बीच, साधवाच्य, जैमिनीय-न्यायमाला विस्तर के लेखक, कार , १२ 
१३८६, अप्पय दौक्षित, विधिरसायन के लेखक, विभिन्न शास्त्रो पर रगमग १०० या १०८ ऑ्थी' कक अमह 
१४२०-१५६३ के मध्य हुए थे , ऐसा कहा जाता है, छुछ छोग इन्हे १५५४--१६२६ की तिथि देते हैं, छोगाक्षि. 
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भाह्कर, अय॑ सप्रह के लेखक, शफ्र भट॒द, मीमासा वालप्रकाश के लेखक, काल १५५०-१६२० ई० , आप- 
देव, अनन्तदेव के पुत्र, मीसासा न्यायप्रकाश्न के प्रणेता, काछ १६१०-१६८० ई०॥। 
खण्डदे। भादूटदीपिका रृव 'भाट्ट रहस्य! के साथ भाट्ट कौत्सुभ के लेखक, काल, १६००-१६६५ ई० । 
गंगामद्ट या विश्वेश्वर भट्ट दिनकर भट्ट के पुत्र, माट्टचितामणि के लेखक, १६२०-१६४० ई०। 
रामानुजाआर्प तन्त्ररहस्य के लेखक, प्रभाकर सम्प्रदाय एवं नायकरत्न पार्थशारधि की न्यायरत्वमाढा 
फी टीका से सम्बन्धित, काल , रूगभग, १५००-१५७५ ई०। 
मोमतसाफोश (सस्कृत मे) पूर्वमीमासा पर एक अत्यन्त विद्वत्तापूर्ण सर्वशास्त्रीय ग्रन्थ, जिसे स्वामी 
केवलानन्द सरस्वती ने लिखा है। इसे महाराष्ट्र प्रदेश के सतारा जिले मे वाई नामक स्थान मे प्रज्ञा पाठ्शाला 
मण्डल ने प्रकाशित कराया है। 
वे लोग जो पूर्वमीतासा सूत्र पर आगे अनुसधान कार्य करना चाहते है, उतकी सुविधा के लिए हम नीचे 
कुछ ग्रन्थी एवं निवन्धों की सूची दे रहे हैं। म० म० गगावाथ झा ने शवरभाष्य (३० जिल्दो मे, गायकवाड सस्क्ृत 
सीरीज), तस्त्रवातिक एवं इलोकवारतिक (विब्लियोथेका इण्डिका, कलकत्ता १४००) के अग्रेजी अनुवाद किये हैं 
तथा उनके कुछ निवन्ध भी हैं । कुछ अन्य महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ एवं निवन्ध निम्नोक्त हैं - 
मैकक्‍्समूलर का ग्रन्थ 'सिकस-सिस्टम्स आवू इण्डियत फिलॉसॉफी, १८द८ेदे ई०, म० म० ग्रगानाथ ज्ञा छत 
पूव॑ंमीमासा का प्रभाकर सम्प्रदाय (अग्रेजी मे) , १६११, ए० बी० कीय कृत कर्ममीमासा, १८२१, प्रो० 
दासगुप्त की इण्डियन फिलाॉसॉफी (जिल्द १, पृ० ३६७-४०५) १६२२, प्रस्तुत लेखक का निबन्ध (ए० बी० 
ओ० आर० ओई० जिल्द ६, पृ० ७-४०, १६२५), प्रो० एम० हिस्यिल्ना का ग्रय आउटलाइस आब 
इण्डियन फिलॉसॉफी', १६३२, प० वी० ए० रमास्वामी शास्त्री द्वारा वाचस्पति मिश्र के तत्त्वविन्दु के सस्करण 
पर प्रव॑मीमाप्षा शास्त्र सम्बन्धी लूघु ऐतिहासिक निवन्ब, १८३६, डा० राधाकृष्णन्‌ कृत इण्डियन फिल्य्रॉफी 
१४४१, प्रो० सी० कुन्हनराजाकृ त (इलोकवातिक पर उम्बेक की दीका तात्पयंटीका पर) भूमिका, १६४०, 
गगानताथ झा इंत 'पूव॑ंमीमासा इन इंट्स सोर्सेज, १६४६), जिसमे डा० उमेश मिश्र ने एक समीद्षात्मक ग्र थ-पुटी 
जोड़ दी है, डा० डी० बी० गयें कृत 'साइटेशस इन शाबरमाष्य', १६५२, प० के० एस० रामस्वामी श्ञास्त्री की 
रामानुजाचाय के तन्त्ररहस्थ पर मूमिका, १६५६, प्रो० जी० वी० देवस्थली का 'मीमासा- दि वाक्य शास्त्र आव 
एडएएट इण्डिया', १६५४६, श्री नटराज ऐय्यर कृत मीमासा जूरिसग्रूडेस (झा रिसर्च इन्स्टीच्यूट, प्रयाग)। 


अध्याय २९ 
पुरी मासा के कुछ मौलिक सिद्धान्त 


इस अध्याय में हम पूर्वमी मासा के कुछ विशिष्ट मौलिक सिद्धान्तों को, कुछ सकेतो एवं उन पर रची गयी 
कुछ टिप्पणियों के साथ उपस्थित करेगे। ययास्थान हम प्रभाकर एवं उनके अनुयायियो के मतो की ओर भी 
नंद्श हे रहेंगे 
+ ही ) बेंद ले स्वयभू एवं अपोदषेय है और अमोघ है यही पूर्वमीमासा सिद्धान्त का हृदय या सार 
है। देखिए पू० मी० सू० (११२७-३२) एवं शबर (११५) तथा इलोकवार्तिक (व्याक्याविकरण, इलोफ ३६६- 
३६८) । सक्षिप्त रूप से तक यो है--वेद आज भी पढा जाता है और प्राचीवकाल मं भी गुरुओ से पढा जाता 
था, इस विषय में कोई प्रमाण नही मिलता कि किसने इसका प्रणयत किया या किसने इसे सर्वप्रथम पढा। यदि 
ऐसा कहा जाय कि इस प्रकार का तके महाभारत के विपय मे भी दिया जा सकता हे, तो उत्तर यह है दि लोग 
यह जानते है कि व्यास ने इसे लिखा है। इसी प्रकार स्मृतियो एवं पुराणो मे जो यह कहा गया है कि प्रजापति 
ने वेद का प्रणयन किया, तो यह केवल अ्थैवादमात्र है जो किसी साक्ष्य या प्रत्यक्ष पर आघधुत नहीं हे, और वह 
केवल वेद की प्रामाणिकता को स्थापित करने के लिए ही है। यदि शब्द एवं अर्थ का सम्बन्ध नित्य हे और वह 
किसी व्यवित द्वारा उत्पन्न नही है तो वही तक वेद के विपय मे भी है। यह मत नैयायिकों के मत से भिन्न हे। 
नैयायिको का कथन है कि वेद का प्रणेता ईश्वर हे। यह मत बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (२९१०) पर आधुत शकरा- 
चाय द्वारा वे० सृ० (१॥१, शास्त्रयोनित्वात्‌) की व्याख्या से भी भिन्न है। मनु० (१।२१, जिसमे आया है कि 
ब्रह्मा ने वेद के शब्दों से सबके कतंव्यो एवं नामो की उत्पत्ति की है) मे ऐसा कहा रूगता है कि वेद स्वयभू 
है। इसी प्रकार महाभाष्य (वातिक ३, पाणिनि ४३१० १, 'तेन प्रोक्तम्‌') में आया हे कि वेदो का प्रणयन किसी 


१ पू० मौ० सू० (१॥१५) पर शबर ने टठीफा की है- 
सम्बन्ध कृत्वा सव्यवहतु वेदा प्रणीता इति । इदिदानीमृच्यते । अपोरुषेयत्वात्सम्बन्धस्थ सिद्धिमिति ॥ कथ 
पुनरिदमवगम्यतेष्पौरषेय एवं सम्बन्ध इति। पुरुषस्थ सम्बन्धुरभावात्‌ । कथ सम्बन्ध 
स्पाभावात्‌ तत्यूवेंकत्वाच्चेतरेषाम्‌!, वेदस्थाध्ययन सर्वे गुर्वृध्ययनपुर्वंक्स्‌ । चेदा६ 
भारतेषि भवेदेव क॒त्‌ स्मृत्या तु वाध्यते । वेदेपि तत्स्मृतिर्यातु सार्थवाद निबन्धना ॥ पारस्पर्येण कर्तार नाध्येतार स्मररन्ति 
हिं। इलोकवातिकवाक्याधिकरण इलोक-३६६-३६८, प्रकरणपब््चिका (पृ० १४०) से टिप्पणी हे 
पुनरपीणजेयत्व वेदान, । पुरुषस्य फर्ुरस्मरणात्‌. काठकादिसमास्यापि न कत्‌ सद्भावमुपकल्पसितुमलूम्‌ । 
प्रदचनेनापि तदुपपत्ते! । जब तक॑ रूप से कहा जाय तो यो कथन उपस्थित किया जा सकता हे 'चेदा अपौरुषेया 5 
अस्मयं माणकत्‌ कत्वात्‌ । यन्नैव तन्नैव यथा महाभारत र्घुवशादि ४ 


गकराचार्य (चे० सृ० ११३२३, मतएव 
घ नित्पत्यम्‌) ने अपने भाष्य का आरम्भ यो किया है. 'स्वतन्त्रस्य कर्त रस्मरणादिभि स्थिते बेदस्य नित्पत्वे ।! 


'तस्मान्मन्यामहे केनापि पुस्षेण शब्दानामर्थ सह 


न्‍्धो नास्ति । प्रत्यक्षस्थ प्रमाणा- 
ययनवाच्यत्वादधुनाध्ययन यथा ॥ 


क्क्यि 
च्क्ष्ध्‌ 


११६८ धर्मशारत्र का इतिहास 


के द्वारा नही हुआ, प्रत्युत वे नित्य हैं, वेद का अथे नित्य है, किन्तु अक्षरों की व्यवस्था नित्य नही है, इसी से काठक, 
कालापक, पैप्पछादक आदि कई विभिन्न वैदिक सम्रदाय हैं। स्मृतियाँ भी कभी-क्ी कहवी हैं कि वेद का कोई 
लेखक नही है, ब्रह्म इसे स्मरण रखते हैं और मनु भी विभिन्न कल्पो में धर्म को स्मृति मे घारण करते हैं (पराशर- 
स्मृति १२१) । 

पृ० मी० सू० (१।१।२८, अनित्यदर्शनाच्च) में वेद की नित्यता के विरोधी कुछ ऐसे वचन हमारे समक्ष 
रखे गये हैं, यथा बबर प्रावाहणि (प्रवाहृण के पुत्र) ने ऐसी इच्छा की' (तै० स० ७॥१।१०१२) एवं कुसुरुविन्द 
औद्वालकि ने इच्छा की' (तै० स० ७॥२।२।१) जिनमे प्रावाहणि एवं औद्यलकि (उद्दालक के पुत्र) के नाम आये 
हैं, जो मरणशील हैं, अत वे अर्थात्‌ विरोधी, तर्क रखते है कि इन मरणशील लोगो के पूर्व वेद नही था, अत 
वह नित्य नही कहा जा सकता। इसका उत्तर पू० मी० सू० (११३१, 'परतु श्रुतिसामान्यम्‌) में यह 
है कि ऐसे उदाहरणो की व्याख्या विभिन्न ढंग से होनी चाहिए, यथा--बबर!ः एक ऐसा शब्द है जों 
अर्थ का अनुसारी है । अर्थात्‌ उसके साथ चलते वाला है, और इसका अथे है मर्मर ध्वनि करने वाला तथा 
प्रावाहणि! (प्र+वाह्म) का अथ है वायु। 


यह द्रष्टव्य है कि जैमिनि एवं यास्क की कई शतियों पूर्व 'ऐतिहासिक' नामक वैदिक व्याख्याताओं का 
सम्प्रदाय था। उदाहरणार्थ, ऋ० १०६८।४५ एवं ७ मे ऋष्टिषेण के पुत्र देवापि एवं शन्तनु की ओर निर्देश है। यास्क 
(निरुक्‍्त २।१०) ने 'तत्र-इतिहासमाचक्षते' नामक शब्दो के साथ कहा है कि देवापि एवं शन्तनु कुरु वश के भाई 
थे वथा छोटा भाई झन्तनु बडे भाई के अधिकारों को दवा कर राजा बनाया गया और ये शब्द उन्ही की ओर 
निर्देश करते हैं। ऋ० (१०१०) मे यम एवं यमी के बीच कथनोपकथन है और निरुक्‍त (५॥२) में इसके ८वें 
पद्म की ओर सकेत है। जो लछोग वेद को नित्य मानते है वे ऐसी व्याख्या उपस्थित करेगे कि यम का अर्थ है 
आदित्य एवं यमी का रात्रि। ऋ० (३॥३३) में ऋषि विश्वामित्र एव नदियों मे एक सवाद है। निरुक्‍त 
(२५-२७) ने ५-६ एवं १० पद्यों का अर्थ ऐतिहासिक दृष्टिकोण से किया है और कहा है कि विश्वामित्र राजा 
कुशिक के पुत्र थे। है 


दोनो अव्विनो के विवय में निझक्त (१२।१) ने कई मत दिये हैं, यथा--वे स्वर्ग एवं पृथिवी है था दिन 

एवं रात हैं या सूर्य एवं चन्र हैं ओर कहा है कि ऐतिहासिको के मतानुसार वे ऐसे राजा थे जिन्होने घन- 
सम्पत्ति एकत्र की थी। सम्मभवत नैरुकत लोग आपस में एक मत नहीं रखते थे भौर उन्होने ऐसी व्याख्या 
की कि दोनो अब्विन्‌, विभिन्न प्राकृतिक रूपो के परिचायक थे। वृत्र के विषय मे, जो ऋ० (१३२११) में 
आया है, मैरक्तो का कथन है कि (तिरुक्‍्त २१६) इस शब्द का अर्थ है बादल, किन्तु ऐतिहासिक लोगो के 
अनुसार वह (वृत्र) एक असुर था, जो त्वष्टा का पुत्र था। ऋ० (११०१) के १४ पद्यो (जिसके १८ पद्मो 
में “वित्त में अस्य रादसी” नामक टेक आयी है, मे निसक्‍त (४४६) का कथन है कि यह सूकक्‍त उस त्रित द्वारा 
रचा गया था जो कूप में फेक दिया गया था। क्ट० (७३३११) में उवंशी एवं वरिष्ठ (मैत्रा-वरुण ) का, 
जो उवंशी से उत्पन्न हुए थे, उल्लेख है और निरुक्‍त (५॥१३--१४) ने व्याख्या की है कि उवंशी अप्सरा थी। ऋए० 
(१०६५) में ऐल पुरूरवा एव उर्वशी के बीच कथनोपकथन है। किन्तु नैसकतो एवं ऐतिहासिको की व्याख्या 

उस क॒था के वियय में नही आयी है। सम्मवत नैरुकत लोग उवंशी को 'बिजली' के तथा पुरूरवा को गजन करते 
पघाय के अर्थ मे लेते हैं। ऋ० (१०१०८) में सरमा (इन्द्र की कुतिया) एव पणियो के बीच सवाद है ५ निरुक्‍्त 
( १शर५) मे व्याख्या है और कट्दा यया है कि इसमें एक भआाख्यान (कहानी) है, थथा-इन्र द्वार मेजी गयी 


दृरधभौमांसा के कूछ मौलिक सिशान्त ११४ 


सरमा मामक कतिया एव पणियो (जो असुर थे) के बीच वातचीत हुई थी । इन सभी उपर्युक्त कयानको में नैसुकतो 
के अनुसार प्राकृतिक स्वरूपो की ओर निर्देश है, किन्तु ऐतिहासिको के अनु सार इनमे ऐतिहासिक आधार है। यद्यपि 
निस्क्त द्वारा यह स्पष्ट रूप से नहीं व्यक्त किया गया है कि ऐतिहासिक लोग वेद को नित्य नही मानते, किन्तु 
उनकी (ऐतिहासिको की) व्याख्याओ से प्रकट होता है कि वे छोग वेद की नित्यता के सिद्धान्त को नही मानते। 

(२) हाब्द एवं अर्थ का सम्बन्ध नित्य है* यह शवर (१।१॥५) द्वारा व्याख्यायित किया गया है कि 
कोई ऐसा व्यक्ति नही है जो शब्द एवं अर्थ के सम्बन्ध को समझाने में समर्थ हो सका हो | देखिए पू० मी० 
स॒० (१११६-२३) और शवर का भाष्य, इलोकवातिक (४४४ इलोक आये हैं) एवं प्रकरणपश्चिका (पृ० 
१३३-१४० )। इस प्रश्न पर कि गौ” के समान कोई शब्द क्या व्यक्त करता है, पू० मी० सू० ने उत्तर दिया है 
कि एक कोई भी शब्द 'आकृति' (या जाति) अर्थात्‌ सावेजनीन या एक विशिष्ट वर्ग का द्योतक है। सक्षेप मे, 
भीमासको का कथत है कि शब्द, अर्थ एवं दोनो का सम्बन्ध नित्य है। देखिए पू० मी० सू० (१।३।३०-३५) । 

(३) आत्मा पू० मी० सू० ने किसी भी सूत्र मे आत्मा के अस्तित्व के विषय मे कोई बात स्पष्ट रूप में 
नही लिखी है। शकराचार्य ने वे० सू० (३॥३।५३) की व्याख्या मे इस वात की ओर निर्देश'किया है और कहा 
है कि भाष्यकार शबर ने आत्मा के अस्तित्व के विषय में उद्घोष किया है तथा श्रद्धेय उपवर्ष ने पूर्वमीमासा की 
अपनी व्याख्या मे यह कहकर कि वे शारीरिक (अर्थात्‌ वेदान्तसूत्र) के विषय मे विवेचन करते समय इस 
विषय में विचार करेगे, इस प्रइन पर विचार करने से अपने को रोक दिया है| सम्मवत आत्मा-सम्बन्धी वक्तव्य 
के अभाव में कुछ लोगो ने पूव॑मीमासा को अनीश्वरवादी कह डाला है। कुमारिल ने अभियोग लगाया है कि 
यद्यपि मीमासा अनीश्वरवादी नहीं है तथापि कुछ लोगो ने इसे छोकायत ” कह डाला है, और इसी से 


२ सूत्र (पू० मी० सू० ११४४) में कई निष्कर्ष निहित हैं। प्रथम यह है-औत्पत्तिक (नित्य-) शब्दस्य 
अर्थेन सम्बन्ध दूसरा है-“तस्थ, ज्ञानमुपदेश (उपदेश, इसको, अर्थात्‌ धर्म को जानने का साधन है), यहाँ ज्ञान 
का अर्थ है ज्ञायते येत! (इलोकवातिक, औत्पत्तिक सूत्र, इलोकदे ), दूसरा अश है- “अव्यतिरेक्चार्थे:नुपलब्धे 
(जो प्रत्यक्ष नहीं हे उसके लिए यह अव्यतिरेक है, अमोध या निश्चित है), तत्प्रमाणमनपेक्षत्वात्‌, अर्थात्‌ वेदिक 
आज्ञा ज्ञान का एक उचित साधन है क्योकि यह स्वतन्त्र है, बादरायणस्थ (यही बादरायण का भी मत हे) 
वब्द क्‍या है ?' का उत्तर विभिन्न लेखको ने विभिन्न ढगो से दिया है। भ्रद्धास्पद उपवर्ष का कथन है कि गो. 
ऐसे शब्द से अक्षर ही शब्द के झोतक हैं (देखिए शबर, ११५४४ एवं शकर, बे० सू० १३२८) । अन्य मत यह 
है कि अक्षर स्फो्ट को व्यक्त करते हें और स्फोट हो अर्थ का परिचायक होता है। इस विषय पर यहाँ विचार 
नहों किया जा सकता। 

३ पायेणंव हि मीम/सा छोके लोकायतीकृता। तामास्तिक पे कतुमय यत्न कृतों मया।। कप 
वा० (इलोक १० ) । न्यायरत्वाकर ने टिप्पणी दी है कि भरत सित्र ने मीमासा के विषय में कई न्रुटिमिय सिद्धान्त 
प्रतिपादित किये हें बधा-आवश्यक कर्मो या निषिद्ध कर्मों के सम्पादन से वाज्छित या अवाज्छित फरलो कौ प्राप्ति 
नहीं होती। देखिए इस महाग्रन्‍्य को जिल्द ३, पृ०-४६-४७, टिप्पणी ५७ एवं जिल्द २, पृ० ३५८-३४६ 
जहाँ लोकायितो एवं नास्तिको का उल्लेख है। लोकायत का अर्य समय-समय पर बदलता रहता है। कौटिल्य 

(१२) ने लोकायत को साख्ययोग के साथ आन्वीक्षिकी के अन्तर्गत रखा है। पाणिनि को 'लोकायत' का जाप 
से 'ऋतुक्‍्यादिसूनान्ताटक' 
23000 23002 2 डक है और उक्यादिगण में लोकायत द्वितीय शब्द है। इस 


१३० धर्मशास्त्र का इतिहास 


उन्होने अपने इलोकवा तिक में यह प्रदर्शित करने का प्रयास किया है कि यह मीमासा आत्मा एवं परलोक में विश्वास 
रखती है। आत्माएँ अनेक है, नित्य, विभु एव शरीर से भिन्न है, वे ज्ञान एव मन से भी भिन्न हैं। आत्मा का निवास 
गरीर मे होता है, वह कर्ता एवं भोकक्‍ता है, वह शुद्ध चेतना के स्वरूप वाला है और स्वसवेद्य (स्वयं अपने से जाने 
योग्य) है। 

यद्यपि पू० मी० सू० ने सीवे ढंग से आत्मा के अस्तित्व की चर्चा नहीं की है, किन्तु कुछ ऐसे सकेत 
मिलते हैं, जिनके आधार पर यह कहा जा सकता है कि पू० मी० सृ० ने उपलक्षित ढग से आत्मा के अस्तित्व 
में विश्वास किया हे। बहुत से धामिक कृत्यों के सम्पादन का फल होता है स्वर्ग और पू० मी० सू० ने कतिपय 
वैदिक वचनो की ओट सक्रेत किया है जहाँ पर छत्यो का फल स्वर्ग कहा गया है (उदाहरणार्थ, अधिकरण 
३।७। १८-२०, 'शास्त्रफल प्रयोकतरि' जो अगििहोत्र जहुयात्स्वर्गकाम ऐसे वचनो का अर्थ बताता है)। शबर 
(११५) ने आत्मा को शरीर से भिन्न माना है। इलोकवातिक ने इस विषय मे १४८ इलोक दिये है और 
तत्त्रवातिक ने थी सक्षेप में इस पर विचार किया हे (पूृ० मी० सू० २॥१॥४) । इ्लोकवातिक (आत्मवाद, 
इोक १४८) में एक मतोरम इलोक है “--भाष्यकार (शबर) ने चास्तिकता का उत्तर देने के लिए यहां 


सूच पर काशिका ने 'छोकायतिक ! का उल्लेख किया है। कम-से-कम ६ठी इाती के पूर्व तक छौकायतिक शब्द उस 
व्यक्त के लिए प्रयुक्त होने छगा था जो आत्मा को शरीर से पृथक नहीं सानते थे । कादम्बर्र मे यो आया है. लोका- 
यतिऊविध्ये वाधर्मरुचे ! । झकराचार्य ने वे० सू० (३३५४) से कहा हे कि छौकबतिक लोग चार तत्त्वो (पृथिवी, 
जल, अग्नि एव वायु) के अतिरिवत किसी अन्य सिद्धान्त को नहँ। मानते । देखिए भो० दासगुप्त का ग्रन्थ, #इण्डि- 
यन फिलाँसॉकी, जिल्‍्द ३, पु० ५१२-५३३ एव डा० डब्ल्यू० रूवेन झत लोकायता (बलिन १ 5५४) ॥ छान्दोग्यो- 
पनिषद्‌ (८ा८) से प्रकट होता है कि असुर विरोचन के सत से दरीर से पृथक कोई आत्मा नहीं हे और शरीर 
ही आत्मा है। अभी हाल से (सन्‌ १६५४ ई०) श्री देवप्रसाद चटटोपाध्याय ने लोकायता नामक ग्रन्थ ल्खिा 
है जिसमे वित्तार के साथ प्राचीद भारतीय भौतिकवाद पर अध्ययन उपस्थित क्या गया है। 

४ दइत्याह नास्तिक्य निराकरिण्णुरात्मारितत। भाष्यक्ृदत्र युवत्या । दढत्वमेतहि षयरथ बोध भ्रयाति 
वेदास्तति बर्गेन ॥ इलोकवा० (आत्मवाद, १४८) । आत्मा के स्वसवेद्य होने के विषय से शबर का कथन है 
स्वतवेद्य स भवति , नासावस्पेन शक्‍यते द्रष्ट्र कथमसो रिदिव्येतेति। यथा च कश्चिच्चक्षुमान स्दथ रूप पद्यति 
न च शक्‍तोत्यस्थस्म॑ जात्यन्थाय तन्निदर्शयिटुम । मा च तन्न शवयते निदर्शयितुमित्येतावता नासतत्यवगरम्पते 
और बे बृहदारण्पकोपनिषद के कुछ वचनो पर निर्भर करते हैं, घथा-रेादी २६ ४2१५ (अगुह्यो न हि गृहयते ) 
४॥३।६ (आत्मैवास्य ज्योतिर्भवति) । इलोकवातिक मे, 'आत्मास्तिता' एवं नास्तिवर्या शब्द एक-दूसरे की सन्तिधि 
से रज्े हुए हैं, अत इसने यह प्रकद होता हे कि कुमारिल के मत से नास्तिक मुख्य रूप से वह है जो आत्मा 
के अस्तित्व मे विश्वास नहीं करता | पाणिति मे एक सूत्र है अस्ति नास्ति दिप्टे मति / (डीडें।६० ) जिस पर 
महासाष्य से दफा हे. अस्तीत्यस्थमतिरास्तिक ॥ नास्तत््यस्थ भतिर्नास्तिक” काशिका मे व्याख्या है 
'परलोकोउस्तौति यस्थ मतिरत्ति स आस्तिक तठ्िपरीतो नास्तिक'। अत मुस्य रूप से नास्तिक का अर्थ है 
'वह्‌ व्यवित जो आत्मा के अत्तित्व मे विश्वास नहीं रखता है (परिणामत वह भौतिक लोक के अतिरिक्त किसी 
अन्य लोक से विश्वास नहीं करता) । तन्त्रवातिक ( पुृ०४०२-४०४, २।१।५ ) में आत्मा के विषय में ऐसा 
कहा गया है तित्रनित्य सन्नात्मा शरीराम्यन्तरवर्तो (नाणुमात्र, न दरीरपरिमित ), सर्वंगत, आत्मनातात्ते 
त्वदोष.ढ सर्वगतत्वात्सिड्यात्मनो निर्चलूत्वम्‌ । 


जप 


पृर्वमीमांसा के कूछ मौलिक सिद्धान्त १२१ 


(अर्थात्‌ भाष्य-वचनो मे) तर्क द्वारा आत्मा के अस्तित्व को स्थापित किया है, इस विषय में (मर्थात्‌ आत्मा के 
अस्तित्व के विषय में )वेदान्त के बचनो द्वारा बोध (ज्ञान) सुस्थिर एवं चिरस्थायी हो जाता है ॥ पद्मपुराण 
(६।२६३।७४- ७६) में आया है कि जैमिनि ने एक विशाल किन्तु निरर्थक शास्त्र बनाया है जिसमे देवता 
के अनस्तित्व का विवेचन पाया जाता है।" 

(४) ईदवर एवं यज्ञों मे देदवागण शवर की स्थिति यो है-वेदों का प्रणयत ईश्वर द्वारा नहीं हुआ है 
और न शब्द एव अर्थ का सम्बन्ध ही ईश्वर द्वारा निर्मित किया गया है। प्रकरणपण्चिका ने भी अखिल विश्व के 
लिए किसी ख्रष्ठा की आवश्यकता नही समझी है | ऋमारिल की वात भी विलक्षण एवं आइचर्यजनक है। 
उन्होने इलोकवारतिक में कहा है कि यह सिद्ध करना कठिन है कि ईश्वर ने धर्माधर्म , उनकी प्राप्ति के साक्षनो, 
छब्दार्थों के सम्बन्धो एवं वेद के साथ सर्वप्रथम इस ससार की सुष्टि की ) इस प्रकार ऐसा प्रतीत होता हे कि 
उन्होने स्पष्टरूप से सर्वोच्च शक्ति या ईइवर के अस्तित्व को अस्वीकार नहीं किया है , प्रत्युत ऐसी शवित या 
ईश्वर के प्रति अनभिज्ञता मात्र प्रकट की है। इतना होते हुए भी उन्होने इलोकवातिक का आरम्म शिव-स्तुति के 
साथ किया है। न्‍्यायरत्नाकर का कथन है कि यह इलोक यज्ञ का देवकरण मात्र है। किक्तु वैसी स्थिति मे कुप्ता- 
रिल पर द्वधीमाव या कपट का ल/छन रूग जायगा। ऐसा कहना अच्छा होगा कि किसी ग्रन्थ के आरम्म करने 
मे मगल वचन कहने की परिपाटी को छुमारिरू अमान्य नही कर सके | 

पवित्र अग्नि मे आहुति डालने के सदर्भ में देवता से सम्बन्धित प्रइन पर विचार करने से गाइचर्यजनक 
परिणाम प्राप्त होते हैं। जैमिनि (८।१।३२-३४) के मत से यज्ञ में 'हवि' प्रधान है और देवता गौण, और जब ह॒वि 
एव देवता के चुनाव की बात उपस्थित हो तो अन्तिम निर्णय के लिए हमें हि पर निर्मर रहना होगा। तक 
यह है कि वेद देवता को यज्ञिय कृत्य से सम्बन्धित कर देता है, यथा 'सन्ताच के इच्छुक व्यवित को ११ घटशकलो 
पर पकाया गया ह॒वि इन्द्र एव भरिनि के लिए देना चाहिए, तब इन्द्र उसे सनन्‍्तान देता है” (तै० स० २२११ ) 
इतना होते हुए भी फल की प्राप्ति यज्ञ से ही होती है न कि देवो से (यहाँ पर इन्द्र एवं अग्नि से) और 
ऐसे शब्द कि इन्द्र एव अग्नि यजमान को सन्‍्तात देते हैं', केवल स्तुति रूपात्मक हैं। इस विषय में पू० मी० 
स्‌० (8।१।६-१० ) अति महत्त्वपूर्ण है। शबर ने वैदिक वचन उद्घृत क्ये हैं, यथा- ऋ० १०॥४७॥१, ३॥३० ५, 

८१७८ (जहाँ इन्द्र के दाहिने हाथ, मुक्का, गले, पेट एबं बाहुओ का उल्लेख है), १६५१०, ८॥७७।४ (जहां 
इन्द्र को अपने पेठ में समी खाद्य पदार्थों के रख लेने एवं ३० पात्रों में भरे सोमरस को पी छेते की चर्चा है), 
८ारेशरर एवं १०८६।१० (जहाँ इन्द्र को लोक, स्वर्ग, पृथिवी, जलो, पवेतो का राजा कहा गया है। शबर ने 
यह सब्र उद्धूत करके टिप्पणी की है कि ये सव अर्थवाद मात्र है, यद्यपि ऐसा रूगता है कि देवो को शरीर प्राप्त हैं 
और वे खाते-पीते हैं। शास्त्रदी पिका में तक आया है कि यदि देवता को शरीर होता और वे खाते-पीते एव प्रसन्न 
होते: तो वे अनित्य हो जाते और उनका वेद में, जो स्वय नित्य है, इस प्रकार का उल्लेख न होता। आगे और 
कहा गया है कि सीमित बुद्धि वाले लोग वेद-वचनों को भरती भाँति न जानने के कारण भ्रामक बाते करते हैं। 
शबर (१०४२३) ने टिप्पणी की है कि इस विषय में कतिपय मत हैं कि देवता क्या हैं जिन्हे सूवतो मे सम्बोधित 
किया जाता है (यथा ऋ० १॥६४ )या जिन्हे वेद द्वारा हवि देने का निर्देश है(यथा--आठ घटशक्लो पर पका 


५ वेदायेदन्महाशास्त्र सायया यदर्वदिक्म्‌। मयंव रक्ष्यते देवि जगता नाशकारणात्‌। दिफप्स्ना जैमिनिना 
पूर्व वेद (चेद ?) मपार्थकम्‌। निरोबवरेण वादेन कृत शास्त्र महत्तरस्‌।। पदापुराण (६।२६३॥७४-७६ )॥ 
हि 
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कर अश्नि को हवि देना चाहिए ), देवता यो ही यज्ञ से नही सम्बन्धित हो जाता, प्रत्यृत किसी हवि के सन्दर्भ 
मे प्रयुक्त शब्द से वह सम्बन्धित होता है। और जहाँ वेद के निर्देश के अनुसार अग्नि को हवि दिया जाता है वहाँ 
अग्नि के अन्य पर्याय शब्दों का प्रयोग नही किया जा सकता, यथा-शुचि, पावक, घूमकेतु, कृशानु, वैश्वानर था 
शाण्डिल्य | अत देवता शब्दों का ही विषय है, जैसा कि शवर का मत है। प्रकरणपश्चिका का भी कथन है कि 
इसके विषय में कोई प्रमाण नही है कि याग ऐसा साधन है जिसके द्वारा देवता को प्रसन्न किया जाता है, 
यदि ऐसा कहा जाय कि याग में देवता की पूजा होती है, तो यह केवल लाक्षणिक प्रयोग मात्र है। इससे और 
पूर्ववर्ती सिद्धान्त से यह निष्कर्ष निकछता है कि पू० मी० सू०, शवर एवं कुमारिरू ने इस वात को अस्वीकार 
कर दिया है कि वेद ईइवर का शब्द है या धारमिक कृत्यो के फछ ईइ्वर के अनुग्रह से प्राप्त होते हैं। इसी 
से पद्मपुराण (६१२६३।७४-७६) ने जैमिनि को निरीशवरवादी कहा है ! 

यदि बेद यह कहता है कि स्वर्ग की इच्छा करने वाले को याग करना चाहिए! तो इससे तीन आका- 
क्षाएँ उत्पन्न होती हैं। प्रथम आकाक्षा है-क्या प्राप्त करना है ? इसका उत्तर है स्वर्ग जो याग का फल या 
उद्देश्य है। दूसरी आकाक्षा हे--किंन साधनों से? जो प्रथम है, जिसे प्राप्त करना है, वह 'यज' धातु से प्राप्त 
होता है। तीसरी आकक।क्षा हँ--कौन सी विधि है या किस विधि से? और इसे पवित्र अग्नियो की सस्थापना 
से तथा उन कृत्यो द्वारा, जो वचन के संदर्भ में उल्लिखित हैं, प्राप्त किया जाता है, (स्वर्गकामो यजते) । इस 
वचन से यह ज्ञात होता है कि फल या उद्देश्य ( स्वर्ग ) याग से प्राप्त होता है ( उतपन्नहीता है ) न कि 
देवता से । 

यज्ञो मे देवताओं के विपय में पदचात्कालीन लेखक इन विचारों को नहीं अपना सके। वेकेटनाथ [या 
वेंकटदेशिक, १२६६-१३६४ ई०) ने 'सेश्वरमीमासा”' नामक ग्रन्थ ल्खि, जिसमे उन्होने भट्ट एवं प्रभाकर 
दोनो सम्प्रदायो की आलोचना की है और कट्टर रामानूजी वैष्णव होने के कारण उन्होंने दोनों मीमासाओं 
का समस्वय उपस्थित करने का प्रयत्त किया है और शबर, कुमारिछ, शालिकनाथ आदि के सम्मिलित साक्ष्य के विरोध 
में यज्ञों के सम्पादन से उत्पन्न फल के दाता के रूप में ईश्वर को माना हे। देखिए डा० राधाकृष्णन की 'इण्डि- 
यन फिलॉमॉफी' जिल्‍द २ (पृ० ४२४-४२६), जहाँ पुर्वमीमासा के मतानुसार ईश्वर एवं लोक पर विवेधन 
उपस्थित किया गया है। 

(५) अखिल विदव की न तो वास्तविक सृष्टि होती है और मन दिनादा आधारभूत तत्त्व या अग तो 
आते-जाते रहते हैं किन्तु विध्व का न तो आरम्म है और न अच्त। सृष्टि एवं प्रकय कारवर्णन तो देव (भाग्य या 
नियति) की शक्ति एवं मानव प्रयत्त की निस्सारता प्रदर्शित करने का साधन मात्र है और वेदविहित कर्तव्यों को 
करने के लिए उद्वोधन मात्र है। बिना किसी मानव प्रयास के छोक उत्पन्न हो सकता है और सभी प्रयासों के 
रहते हुए भी इसका (लोक का) विलूयन भी हो सकता है। विश्व वास्तविक है, और सदा रहा है तथा सभी 
समयो मे चलता रहेगा। देखिए इलोकवातिक (५)११२९-११७), प्रकरणपश्चिका (पृ० १३७-१४०) एवं न्याय- 
रत्नाकर$ । इलोकबातिक में यहाँ तक कहा गया है---यह निश्चित रूप से मान देना चाहिए कि ये सव (लोक 


ह्य्वादधददेदांत सर्मप्रलयवक्‍त्यना। समस्तक्यजतन्मम्या मे सिध्यत्य प्रमाणिका ॥ | सर्वशवन्निषेध्या घ 


द्द 
छप्टू सपभावजत्पता।। . तस्मात्‌ भागपि सर्वेज्मी कप्ट्रासन्‌ पदादय + स्यात्तत्युदंकता चास्य चैतन्यादस्मदादिवत्‌ ॥] 


एवं ये युश्निभि माहुस्तेपाँ दुर्लभनुसरम्‌। अच्वेष्पो व्यवहारोयमनादिवेंदवादिनि ॥ इौकवा० (सस्वन्बाक्षेप० स्छोर 


धृर्दंसीसासा के कुछ मौरिक सिद्धास्त ५१३ 


आदि) सूष्टा के पूर्द से ही उपस्थित थे, और फिर भी जिस प्रकार हमलोगों के पूर्व वेद का अस्तित्व था, उसी 
प्रकार वेद के पूर्व बुद्धिमान होने के कारण छ्रष्टा का होना (अनुमान द्वारा) सिद्ध किया जा सकता है। 
यह्‌ द्रष्टव्य है कि सृष्टि एवं प्रढलय के विषय में मीमासा का दृष्टिकोण महाभारत एवं गीता (१०८) 
के दष्टिकोण से भिन्न है. (अह सर्वस्य प्रभावों मत्त सर्च प्रवर्तते) । 
हु (६) अपूर्व का सिद्धान्त वेद मे आया है कि स्वर्गेच्छुक को यज्ञ करना चाहिए। किन्तु स्वर्ग की फल- 
प्राप्ति बहुत दिनो के उपरान्त होती हैं और यज्ञ थोड़े काल मे ही समाप्त हो जाता है। अत यज्ञ (कारण) एव 
स्वर्ग (फल) या उद्देश्य के बीच कोई सीधा सम्बन्ध नही रहता। वेद की आज्ञा से यह मान लेना चाहिए कि 
मनुष्य के यज्ञ-सम्पादन सम्बन्धी कर्म एव फल के बीच कोई जोडने वाली कडी है। इसके पूर्व कि यज्ञ मे प्रमुख 
एवं गौण कर्म किये जाये, मनृप्यो के पास स्वर्ग के लिए कोई सामर्थ्य नही है और यज्ञ भी स्वर्ग को उत्पन्न करने 
में असमर्थ है। किसी यज्ञ में प्रमुख एव गौण कमे जब सम्पादित होते है तो वे असमर्थता को दूर करते हैं और 
स्‍्वरगे के लिए किसी शक्ति की उत्पत्ति करते हैं। ऐसा सभी को अवश्य मान लेना चाहिए। यदि ऐसी समर्थता ने 
पायी जाय तो एक अगीकार न किये जाने वाल निष्कर्ष उत्पन्न होगा कि कर्मों का सम्पादन एवं उनका 
असम्पादन एक ही स्वर पर है। यह समर्थता या शक्ति जो या तो मनृष्य (क्ता) मे होती है या सम्पादित यज्ञ 
से उत्पन होती है, शास्त्र मे अपूर्व नाम से घोषित है। यह सत्य है कि इस समर्थता की सिद्धि प्रत्यक्ष ज्ञान से नहीं 
हो सकती, केवल श्रुतार्थापत्ति' से ही इसे हम सिद्ध कर सकते हैं। जब हमसे कोई यह कहता है कि एक मोटा 
व्यक्ति दिव मे नही खाता है तो हमे यह मान लेना होता है कि वह रात्रि में अवश्य खाता होगा। इमी प्रकार, वेद 
यज्ञ एव स्वर्ग दोनो को लाता है, हमे यह मान लेना है कि यज्ञ से हमे सूक्ष्म शक्ति की प्राप्ति होती है, यद्यपि 
स्वय यज्ञ कुछ काल के उपरान्त स्वय समाप्त हो जाता है और यह शवित स्वर्गफल को उत्पन्न करने का कारण है 
और हम उसे यजमान के आत्मा मे अवस्थित या एक अदृश्य प्रभाव के रूप मे मान सकते हैं । मीमासक छोग 
यह नही स्वीकार करते कि धामिक कर्मो के फल ईरवर द्वारा दिये जाते हैं । वे० सू० (३४२४०) का कथन है 
कि यह जैमिनि का दृष्टिकोण है (घर्म जैमिनिरत एवं) और यह वादरायण, शकर एवं भामती के इस मत का 
विरोधी है कि ईश्वर ही फल देने वाला है। प्रकरणपड्चिका (पृ० १८६) के मत से अदृश्य शक्ति कर्ता नही है 
प्रत्युत वह स्वय कमे से सूक्ष्म रूप मे उत्पन्न होती है। माधवाचार्य द्वारा दर्शपूर्णमास यज्ञ के विषय मे अपूर्व के चार 
प्रकार कहे गये हैं (अपूर्वे के अन्य उप प्रकार भी कहे गये हैं) । 
भावना यह्‌ है कि प्रत्येक झृत्य एक अपूर्व की उत्पत्ति करता है और छत्य के प्रत्येक अग का एक भपूर्व 
होता है जो सम्पूर्ण कृत्य के अपूर्व का छोटा रूप होता है । 
तन्त्रवातिक ने जम की व्याख्या की है। यज्ञ-सम्पादन के पूर्व अदृश्य शक्ति का अस्तित्व नही था, 
इसका प्राकट्य यज्ञ-सम्पादन के उपरान्त ही एक नवीन शवित के रूप में होता है, अत इसका अर्थ केवल यौगिक है। 


प्र मे इलोक ११३-११४ पर टिप्पणी हुई है. यथा च वुद्धादे सर्वज्ञत्व पुरुषत्वादस्मदादिव्चिषिद्धम, एव प्रजापतेरपि 
रूप्दुत्व निपेध्यमित्याह्‌ सर्वज्ञवदिति। तेन द॑ वप्रभावकथनार्थोय सृष्टिप्रत्धाद । समस्त पुरुषकाराभाव5पि सृष्टि 


फाले देववशेनंव सर्वे भदर्तते, प्रलयकाले च सत्यपि पुरुषकारे देवोपरमादेबोपरमिति 
'देवोपरमिति तस्माद्धम नुष्ठान 
5 एवं यतितन्य- 
मित्पेतत्वर सृष्टिप्रत्य वचनमिति । न्‍्या० ८० (इलोकवार्तिक, सम्बन्धक्षेपपरि०, लोक ११२ )। 33020000% 


१३४ पैर्मशास्त्र का इतिहास 


यदि कोई ऐसी धारणा बनाता है कि अपूर्व कोई ऐसी शक्ति है जो किसी यज्ञकर्ता मैं निवास करने के 
निमित्त आती है, तो उप्तकी यह घारणा उन अर्वाचीन छेखको की भाँति है जो ऐसा विश्वास करते हैं कि वास्त- 
विक पूजा केवल पुनीत समझे जाने वाले द्ाब्दों का वार-बार कहना नहीं है, प्रत्यत यह्‌ ऊध्वंगामी गति है या 
पूजक की आध्यात्मिक शक्ति की तीक्षता की वृद्धि का च्योतक है (देखिए डबल्यू० जेम्स का ग्रन्थ विराइटीज़ आव 
रिलिजिएस एक्स्पीरिएस', पृ० ४६७) । 

(७) स्वत प्रामाण्य यह पहले दी कहा जा चुका है प्रमाण छह हैं (किन्तु प्रभाकर के अनुसार कैवल 
पाँच है) । पूर्वरी मासा का कथन है कि सभी प्रत्यक्ष अपने में स्वाभाविक रूप से सप्रमाण अथवा सिद्ध हैं, उन्हे 
अपनी प्रामाणिकता सिद्ध करने के रहिए वाहय सहायता की आवश्यकता नही पडती , किन्तु प्रत्यक्ष की अप्रामा- 
णिकता (परत ) वाहय रूप से यह प्रदर्शित कर स्थापित होती है कि प्रत्यक्ष उत्पन्न करने वाले अग में दोष था 
या आगे चल कर यह कहकर कि एक विशिष्ट प्रत्यक्ष श्लामक था, उसे स्थापित किया जाता है। प्रभाकर और 
आगे बढ जाते है और मत प्रकाशित करते है कि प्रत्येक अनुभव सप्रमाण होता है और कोई भी अनुभव झ्रामक 
या मिथ्या नही कहा जा सकता। 

८) स्वर्ग जैमिनि, शबर एव कुमारिल द्वारा व्यक्त स्वर्ग सम्बन्धी विचार बेद एवं पुराणों मे उल्लिखित 
विचार से भिन्न है। देखिए इस महाग्रन्थ का खण्ड (जिल्द) ४, पृ० १६५-१६७ एवं १६८-१७१ जहाँ पर वैदिक 
साहित्य, महाकाथ्यो एवं पुराणों मे उल्लिखित स्वर्ग से सम्बन्धित सुख का वर्णन किया गया है। स्थानामाव से 
हम यहाँ पर बहुत ही सक्षेप मे कहेगे। ऋग्वेद (११३७-११) मे ऋषि ने सोम से प्रार्थना की है कि वह उन्हें 
उस अमर लोक मे रख दे जहाँ निरन्तर प्रकाश रहता है, जहाँ सभी इच्छाओं की पूति हो जाती है, जहाँ पर 
विभिन्न कोटियो के आनन्द की उपलब्धि होती है। स्वर्ग को ऐसा स्थान माना गया है जहाँ पर युद्ध लडने के 
उपशान्त वीर लोगो के जीवात्मा जाते है (ऋ० ६॥४६॥१२)। ऋ० (१०१५४२-४) में आत्मा से कहा गया 
है कि वह उन लोगो से जाकर मिरू जाय जो महान्‌ तपो से अजय्य हो गये हैं, जो युद्ध मे मर गये हैं, जिन्‍्होने 
सहद्नो गायो का दान किया है, जिन्होनें सदाचार का जीवन विताया है और जो विज्ञ ऋषि थे। 

अथव॑वेद (४३०१२ एवं ५-६) में आया है कि स्व मे बहुत-सी नारियाँ हैं, खाने के लिए बहुत-से पौधे, 
विभिन्न प्रकार के पुष्प हैं, वहाँ घृत, मधु, सुरा, दूध, दही की नदियाँ हैं और चारो ओर कमल के सरोवर हैं । 

शतपथ ब्राह्मण (१४।७॥१।३२-३३) में आया है कि स्वर्ग का आनन्द, पुथिवी के आनन्द का सौगुता होता है। 
देखिए मेकडोनेल का ग्रन्य विदिक मैघॉलॉजी' (पृ० १६७-१६८) एवं ए० बी० कीय का ग्रन्थ 'रिलिजन एण्ड 
फिलासॉफी आव दि वेद! आदि (पु० ४०३-४०६, १५२४) । यहाँ तक कि उपनिषदो ने भी स्वर्ग के आनन्द का 
उल्लेख किया है, यथा--छा० उप० (८।५॥३) ने ब्रह्म के लोक में दो झीलो, सोम की वौछार करते हुए 
अद्वत्य वृक्ष एव अपराजिता नामक ब्रह्मा की नगरी का उल्लेख किया है, कौशीतकि उप० (१॥३ एवं ४ )ने इसे 
बढाया है और इतना जोड दिया है कि जो लोग स्व मे पहुँचते हैं उनके स्वागत मे पाँच सौ अप्सराएँ आती हैं, 
जिनमे एक सौ के हाथो मे जयमाल, एक सी के पास अजन, एक सौ के पास सुगधियाँ, एक सौ के पास वस्त्र तथा 
एक सौ के पास फल रहते है | कालिदास ऐसे कवियों ने युद्ध में मृत बीर फे आत्मा के विषय में छिखा है कि 
जब दह्‌ स्वर्ग मे पहुँचता है तो उसके पास अप्सराएँ आती हैं (रघुबश ७/५१ वामागससक्तसुरागन स्व नृत्यत्क- 
बन्ध समरे ददद' )। पुराणों ने स्वंग के आनन्द का बडा सुन्दर वणन किया है । देखिए ब्रह्मपुराण (२२१६) पह्म० 
(श६५।२-५), माकण्डेय (१०६३-६० ), जिन्होने नन्‍्दन वन, अप्सराओ के समूहो से युक्त विमानों, सोने के 
आउनों, विस्तरो, चिन्तामावो, सभी सुखो आदि का विद्वद उल्लेख किया है। शबर ने पु० मी० सू० (६१॥३) 
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पर लिखते हुए स्वर्ग सम्बन्धी दो प्रचलित मतो का उल्लेख किया है, एक है--वह स्वर्ग है जो व्यवित को आनन्द 
देता है, यथा रेशमी वस्त्र, चन्दन, पोडशियाँ, दूसरा हे--स्वग वह है जहाँ न उष्णता है, न जाडा है, न भूख है, 
न प्यास है, न असन्तोष है ओर न थकावट है। 
शवर एवं एुम।रिक का कथन है कि स्वरगगंविषयक प्रचलित 'वारणा अप्रामाणिक है, महाभारत एवं पुराण 
मनुष्यक्ृत हैं, अत उनकी वाते अविचारणीय है तथा स्वर्ग सम्बन्धी वैदिक निरूपण केवल प्रशसा के लिए अर्थ- 
वाद है। 
पू० मी० सू० (४४३१५) मे आया है कि स्वर्ग सभी धामिक कृत्यो (यथा--विश्वजित) का फल है जिसके 
लिए वचनो द्वारा कोई स्पप्ट फल घोषित नही है। शवर का कथन है सुख ही स्वर्ग है और उसे सभी खोजते 
है'। एक प्राचीन इलोक मे आया है---वह सूख-स्थिति जिसमे दुख न मिला हो, और जो आगे दुख से न ग्रसित 
होने वाला हो, जो अभिलाषा करन पर प्राप्त हो जाय, वही स्वर (स्वगं) शब्द से सज्ञायित होता है? ।! 
मेघातिथि ने टिप्पणी की है कि स्मृतियाँ क्मी-वर्भी घोषित करती हैं" कि एक गाय के दान से सभी 
फलछो की प्राप्ति होती हैं और पापो से छुटकारा मिल जाता है, इसका परिणाम यह हो जाता है कि महान्‌ 
धार्मिक कृत्यो तथा हलके-फुल्के कृत्यो के फल एक-से समझ ल्यिे जाते हैं, किन्तु यह सोच लेना चाहिए कि फल 
अवधि को लेकर भिन्न-भिन्न होते है, नही तो कोई भी महान्‌ एवं कठिन कृत्यो का सम्पादन नही करेगा। 
कुछ बैदिक कृत्यो से ऐसे फल प्राप्त होते है जो स्वर्ग से भिन्न होते है। उदाहरणा््थ, तै० २० (राश- 
६॥१) में आया है---'जो अधिक पशुओ की कामना रखता है उसे चित्रा चामक यज्ञ करना चाहिए! या जो एक 
ग्राम का चेता बनना चाहता है उसे सम्रहणी' नामक इप्टि करनी चाहिए (त० स० २११६२) । शबर का 
कथन है कि वेद ऐसा नही कहते कि इस प्रकार के यज्ञों से इस जीवन में फल नहीं प्राप्त हो सकता। इस पर 
टुपूटीका (पु० मी० सू० ६१११) ने एक सुन्दर टिप्पणी की है। अभिरूषित वस्तुओ (पुत्र-जन्म आदि) की प्राप्ति 
के लिए वेद मे जो उपाय घोषित है वह इस या उस लोक में अवश्य फलदायक होगा। यदि किसी व्यक्ति ने पूर्व- 


७ स स्वर्ग स्थास्सवन्धित्यविशिप्टत्वात्‌। पु० मं ० सू० (४३।१५), झबर का कथन है 'सर्वे हि पुरुषा 
स्वगेंकाया कुत एतत्‌। भ्रतिहि स्वर्ग सर्वबच प्रीति प्रार्थयते।' स्वर्ग साध्य है और याग साधन है जैसा कि घु० 
भी० सू० (६२४४) की टुप्टीका मे आया है, यन्‍त ई खेन सम्भिन्न न च प्रस्तमनन्तरम्‌। अभिलाषोपनीत च तत्सख 
स्व-पदास्पद््‌ ।। वाचस्पति की साख्यकौमुदी (पृ० ४५, चौखम्भा सीरीज) द्वारा तथा उद्योगपर्व ( डशडिर ) 
पर नीलकण्ठ द्वारा उद्धृत । कुछ लोगो में इस इलोक को विष्णुपुराण का माना है। प्रकरणपण्चिका (पृ०१०२-१ 


ततिप्दीमेंन स्वर्ग थे ०३ 
मे इस इलोक को ध्वनि प्राप्त होती है. ज्यों स्वर्गंकामों यजेतेत्यवमादि समाम्नाय सकलदु खसम्भेदरहिताभि: । 


मो पु शः है] का 
ल्ाषोपनीतदीर्घंतरसुखसाधनत्वेनार्थवादे स्तृथमान कर्म दृश्यते। तथा च यावत्तावत्सुखसाधने स्वर्गशब्द न प्रयु. 
झजते किन्तु सातिशयर्श्नतिजनके । मेधातिथि (सनु ४ड।८७--जहाँ नरको की सख्या २१ कह गयी है) ने टिप्पणी 


दी है नरकशब्दो निरतिशयदु खबचन | एकरविदशति सख्या अर्थवाद । प्रकाशित बिष्णुपुराण (२६४६ भ्न्ने 
जाया है मन प्र।तिकर स्वर्गों नरकस्तद्विपयंय । नरकस्वर्गंसज्षे बै पुष्यपापे द्विजोत्तम॥ 

८ स्मृत्यन्तरे सर्वफलता पापप्रमोचनार्थत्रापि गोदानस्य श्रुता यावतामल्पोपकराणा महोपकारे फलसाम्य 
म्‌च्यते तेषपा लोकवत्परिमाणत फछविशेषोष्वगन्तव्य । प्राप्यते तदेव फल न तु चिरकालम्‌। आवाच्यों हाथ ! 
पणऊच्य हि तत्माज्ञ फ्रीणाति दि पर --इति समानफ़लत्वे महाप्रयासानयंव प्राप्नोति। सेघा० ( नर ३ ४४) | 
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जन्म मे दुष्कृत्य किये हो तो उसे उव पापों के प्रभावों से निपटता परडेंगा और जब तक वह पापप्रभावों मै रहता दै 
तब तक यज्ञों से उत्पन्न फल स्थगित रहते हैं। किन्तु जब पापो के प्रमाव बहुत कम रह जाते हूँ वो व्यक्ति इसी 
जीवन मे काम्य कृत्यो के फल प्राप्त करने रूगता है। वेद-वचन' केवल इतना कहते हैं कि इृत्य-संम्पादन की फल 
अवश्य मिलता है, किन्तु वे यह नही कहते कि फल (ह्ृत्य-सम्पादन के उपरान्त) तुरत मिल जाते हैं। अत (फल 
प्राप्ति के काछ के विषय में) कोई निश्चितता नही है। किन्तु स्वर्ग का उपभोग (इसी जीवन में सम्पादित छत्यों 
के फल के रूप मे) परलोक में ही होता हे। स्वर्ग निरतिशय प्रीति (अर्थात्‌ आनन्द) है और कर्म के अनुरूप 
ही उसकी प्राप्ति होती है, किन्तु इसका उपभोग इस जन्म में नहीं हो सकता, क्योंकि मनुष्य इस लोक मे प्रत्येक 
क्षण मे सुख एव दुख का अनुमव करता रहता है। प्रत्येक सुख ज्योतिष्टोम से ही नही प्राप्त होता और प्रत्येक 
व्यक्ति ज्योतिप्टोम करता भी नहीं। किन्तु कुछ सुख मनृप्य को प्राप्त होता ही है। अत यह स्वाभाविक है । 
निरतिशय सुख के अनूमव के लिए दूसरे शरीर की कल्पना करनी ही है, क्योंकि कोई अन्य तकंसगत व्याख्या नही 
मिल पाती । वह निरतिशय सुख (प्रीति) व्यवित के पास तब तक नहीं आती जब तक कि वह जीता रहता है, 
अत स्वर्ग का उपभोग दूसरे जीवन मे ही होता है।'* 

(8) मोक्ष पू० मी० सू०, शबर एव प्रभाकर ने मोक्ष के वियय मे नही लिखा है। कूमारिल एव प्रकरण- 
पड्चिका ने इस पर विचार किया है। दोनो मे आया है कि मोक्ष की प्राप्ति हो जानें पर पुन शरीर घारण नहीं 
होता । इलोकवातिक में आया है--जो मोक्ष प्राप्त करता चाहता है उसे निषिद्ध कर्म नही करना चाहिए और न 
काम्य (यथा सन्‍्तान, घन आदि के लिए किया जाने बाला) कर्म ही करना चाहिए, उसे नित्य (यथा अग्निहोत्र ) 
एवं नैभित्तिक (स्तान, जप, दान जो विश्ञेष पर्व, ग्रहण आदि में किया जाता है) कर्म करन चाहिए जिससे 
उन पापों से छुटकारा हो जो इन कर्मों के न करने से एकत्र होते है , यदि व्यविति नित्य एवं नैमित्तिक कर्मो 
के फलो की कामना नही करता तो वे उसे प्राप्त नही होगे, क्योकि ऐसे फल केवल उन्ही को प्राप्त होते हैं जो 
उन्हे चाहते हैं। पूर्व जीवन के कर्मों के फछो का निवारण उस जन्म में भोगने से होता है जिसमे मोक्ष की खोज 
की जाती है। यह मत शकराचार्य (वे० सू० ४३।१४) की घारणा से भेल नही खाता, क्योकि झकराचाय॑ ने 
ऐसा कहा है कि विना आत्म-ज्ञान के मोक्ष की प्राप्ति नहीं होती (इ्वेत० उप० ३८) | उसी सूत्र के अपने भाष्य 


& पुत्रादीनि कामयमानस्थोपायों विधीयते । उपाये व छते नियतमुर्पेयेन भवितव्यम्‌ । तदा पूर्वजन्मन्यशुर्न 
कृतम्‌॥ तच्चानुभाव्य तस्मात्पुवंजन्मझुतमनुभूयते। ठन्न यदि जन्मान्तरकृतोष्घर्म प्रक्षीणगस्तत इहैव जन्मनि फलम्‌ । 
अथाक्षीणस्ततस्तेन वद्धसाधक फलमृत्त्छप्यते । फल भवतीत्येतावति विधिद्नव्दोश्ल्ति न त्वनन्तरत्वे तस्त्मादनियम । 
स्वर्गस्तु जन्मान्तर एबं।स हि निरतिदया प्रीति फर्मानुरूपा चेति व शबयेह जन्मन्यनुभ विठुम्‌ । यतोडस्मिंल्लोके क्षणे 
क्षण तुखदु से अनुभवन्ति। न च प्रौतिमात्र ज्योतिप्टोमफलम्‌ । प्राणिमात्रस्य च सा विद्यते न च प्राणिमात्र ज्योति- 
प्होम फ्रोति। तस्मात्स्वाभाविवयसौ। देहान्तर तु निरतिशयप्रीत्यनुभवनायान्यथानुपपत्त्या फल्प्यते । तच्चामृतस्य 
न भवतीत्यतो जन्मान्तरे स्वर्ग । दुपूदीका (डीश२८)। यह द्वप्टव्य है कि यहाँ पर प्रीति (सुख-क्षण) एंव निरति- 
शयत्रीति में अन्तर दर्शाया गया है। दुप्टीका (६१११) मे आया है कि सिद्धान्त नत के अनुसार स्वर्ग का अर्थ है 
प्रीति किन्तु पूर्दपक्ष मे आया है कि स्वर्ग उन वस्तुओं के साधनों फा द्योतन करता है जिनसे प्रीति (या सुथध ) 
उत्पन्न होती है, किन्तु दोनों ऐसा नहीं फहते कि स्वर्ग फोई स्थान है, एकत्य प्रीति स्वर्गेशब्दवाच्या अपरस्य 
प्रीतिमद्‌ इव्यम्‌ ॥ विशिष्टो देश उमयोस्प्यवाच्य ” दुषपृढीका (पू० मौ० सू०, ६११) | 
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में उन्होने, ऐसा प्रतीत होता है, कुमारिल के मत की आलोचना की है। कुमारिल के अनुसार आत्म-ज्ञान के विषय 
मे उपनिपदो की उ््तियाँ केवल अर्थवाद हैं, क्योकि वे कर्ता को यह ज्ञान देती है कि वह आत्मवान्‌ है और 
आत्मा की कुछ विशेषताएं हैँ। किन्तु शकर का कथन है (वे० सू० ११॥१) कि पूर्व मीमासा एवं ब्रह्म-मीमासा 
मे फल, जिज्ञासा का विषय एवं वैदिक प्रवोधनवाक्य (चोदना) भिन्र हैं। कुछ स्मृतियों ने इस बात की खिल्ली 
उडायी है कि केवल आत्मज्ञान से मोक्ष की प्राप्ति हो जायगी । उदाहरणार्थ, बृहद्योगियाज्ञवल्वथ (&।२६ एवं ३४) 
में आया है कि 'ज्ञान एवं कम दोनो से मोक्ष की प्राप्ति होती है” । ऐसा कहना कि केवल ज्ञान मोक्ष की ओर ले 
जायगा, प्रमाद का प्रतीक हे तथा शरीरश्रम के भय से अबोध लोग कर्म करना नहीं चाहते।” ९ 
पूर्वभीमासा के आरम्मिक एव प्रमुख लेखको के सिद्धान्त विचित्र एव चकित करजे बाले हैं। वेद की अमरता 
(नित्यता) एवं स्वयमृता के विषय में उतके तर्क भ्रमजनक हैं और अन्य प्राचीन भारतीय सिद्धान्तों द्वारा भी 
अग्ीकृत नही हो सके है। प्रभाकर एवं कुमारिल दोनो ने अपने सिद्धान्त के अन्तर्गत ईश्वर को फलदाता या प्रार्थना 
से प्रसन्न होकर मनृष्य की नियति का शासन करने वाले के रूप मे कोई स्थान नही प्राप्त है। वे स्पष्ट रूप से 
ईश्वर के अस्तित्व को अस्वीकार तो नही करते, किन्तु वे वैदिक उवितयो मे वणित देवताओं एवं ईइवर को 
गौण स्थान देते हैं या व्यावहारिक रूप से उन्हे न-कुछ समझते है । वे यज्ञ को ईश्वर की स्थिति तक उठा देते 
है और उनके यज्ञ-सम्बन्धी सिद्धान्त एक प्रकार से व्यावसायिक-से" * हैं, यथा--व्यवित को इतने कर्म करने 
चाहिए, पुरोहितो को दान देना चाहिए, हवि देना चाहिए, कुछ सदाचार के नियमों का पारूत करना चाहिए, 
(यथा, मास न खाना, केवल दूध पी कर जीना) क्योकि ऐसा करने से बिना (ईब्वर की मध्यस्थता के फल की 
प्राप्ति हो जाती है! *। घामिक सवेगो (मक्ति आदि) के प्रति कोई प्रेरणा नहीं है, किसी सर्वेज्ञ की चर्चा नहीं 
है, न तो कोई द्नष्टा है और न लोक की सृप्टि। पूर्वमीमासा ने निस्‍्सन्देह जीवन मे मनृष्य के कर्तव्यों (एवं अधि- 
कारो) पर बल दिया है। अन्य दर्शनो ने विशेष रूप से इस ससार से मुक्त हो जाने तथा मृत्यूपरान्त मनुष्य की 
नियति से अपने को अधिक सम्बन्धित रखा हे। पु० मी० सू०, शबर एवं कुमारिल ने वैदिक वचनो के विवरण या 
व्याकरण के प्रति महत्त्वपूर्ण योगदान किये हैं। शबर के भाष्य में छमभग ७ सहस्न उद्घरण हैँ, जिनमे कई सौ 
की पहचान अभी तक नही हो सकी हे। इनमे से कम-से-कम एक सहस्र तै० स० एव तै० ब्ना० से लिये गये हैं। 
लगभग १२ अधिकरणो का सस्वन्ध अशिगुप्रैष से है। कुछ अधिकरण तो प्रैष में प्रयुवत कुछ छाब्दो की व्याख्या 


१० जझ्ञाव प्रधान मं तु कर्महीव कर्म प्रधान नतु बुद्धिवततम्‌ । तरभाव्‌ हयोरेध भवेत सिद्धिर्नहयेकपक्षो 
विहएः प्रयाति॥ परिज्षावाद्भवे“नुक्तिरेतदालस्थलक्षणम्‌ । कायवलेशभयाच्देव पर्मचेच्छन्त्पपष्डिता ॥ धृहचोगिया० 
(२८, ३४ छृत्यरल्य हएरा उद्धृत, पृ० १४६) । कि 

११ ईश्वर से व्यावसाथिक व्यवहार के लिए देखिए मन्त्र दिहि मे ददासिते नि से धेहिनिते 
मे हरा निहार नि हरासि ते। ते ० स० (शठाड।१-२), बा० स० ३४०) , मिलाइए 

१२ देखिए ते ० स० (२।५॥५।६) जहाँ दर्शपुर्णभास मे सल"न व्यब्ति के दिपय में उल्लेख है तस्वे 
मानत वरदेन्न मासमश्नीयाज्ष स्त्रियमुपेयत्मास्य पल्पूछनेच बास पत्पूलयेण ” एवं दै० स० मलिक के 
पवापू एवं आाशिज्षा का प्रयोग कम से ब्राह्मण, क्षत्रिय एव बैदय के लिए उचित भोजन कहा गया है। जे पय , 

(डशा5-द) में घोषित किया है कि यह रतवर्य (आवश्यक) है। देलिए इस बहा बा पे ) जेमिनि 
११४८० जहाँ चम्तिष्डोग यतञ के लिए दीक्षित व्यदित के लिए नियमों पा उल्लेस है। कक अर 


दवे । निहारमिन्नि 
इए अथर्ववेद (३११५६ )। 


११६ चर्मशास्त क्षा इहिहालं 


जन्म मे दुष्क्ृत्य किये हो तो उसे उन पापों के प्रभावों से निपटना पड़ेगा और जब तक वह पापप्रभावों में रहता है 
तब तक यज्ञों से उत्पन्न फल स्थगित रहते हैं। किन्तु जब पापो के प्रभाव बहुत कम रह जाते है तो व्यक्ति इसी 
जीवन मे काम्य छत्यो के फल प्राप्त करने रूगता है। वेद-वचन केवल इतना कहते हैं कि कृत्य-सम्पादन का फलछ 
अवश्य मिलता है, किन्तु वे यह नही कहते कि फल (कत्य-सम्पादन के उपरान्त ) तुरत मिल जाते हैं। अत (फल 
प्राप्ति के काछ के विषय मे) कोई निश्चितता नही है। किन्तु स्वर्य का उपभोग (इसी जीवन में सम्पादित हृत्यो 
के फल के रूप मे) परलोक मे ही होता हे। स्वर्ग निरतिशय प्रीति (अर्थात्‌ आनन्द) है और कर्म के अनुरूप 
ही उसकी भ्राप्ति होती है, किन्तु इसका उपभोग इस जन्म में नहीं हो सकता, क्योकि मनृप्य इस छोक मे प्रत्येक 
क्षण मे सुख एवं दुख का अनुभव करता रहता है। प्रत्येक सुख ज्योतिष्टोम से ही नही प्राप्त होता और प्रत्येक 
व्यवित ज्योतिप्टोम करता भी नहीं। किन्तु कुछ सुख मनुप्य को प्राप्त होता ही है। अत यह स्वाभाविक है। 
निरतिशय सुख के अनु भव के लिए दूसरे शरीर की कल्पना करनी ही है, क्योकि कोई अन्य तकंसगत व्याख्या नही 
मिल पाती । वह निरतिशय सुख (प्रीत्ति) व्यवित के पास तब तक नही आती जब तक कि वह जीता रहता है, 
अत स्वर्ग का उपभोग दूसरे जीवन मे ही होता है।* 

(६) मोक्ष पू० मी० सू०, शवर एव प्रभाकर ने मोक्ष के विषय मे नही लिखा है। कुमारिल एवं प्रकरण- 
पड्चिका ने इस पर विचार किया है। दोनो मे आया है कि मोक्ष की प्राप्ति हो जाने पर पुन शरीर धारण नही 
होवा। इलोकवातिक मे आया है--जो मोक्ष प्राप्त करना चाहता है उसे निषिद्ध कर्म नही करना चाहिए और न 
फाम्य (यथा सन्‍्तान, घन आदि के लिए किया जाने वाला) कर्म ही करना चाहिए, उसे नित्य (यथा अग्निह्योत्र ) 
एवं नेमित्तिक (स्नान, जप, दान जो विशेष पर्व, ग्रहण आदि में किया जाता है) कर्म करन चाहिए जिससे 
उन पायो से छुटकारा हो जो इस कर्मो के न करने से एकत्र होते है, यदि व्यक्ति नित्य एवं नैमित्तिक कर्मो 
के फलो की कामना नही करता तो वे उससे प्राप्व नहीं होगे, क्योकि ऐसे फल केवल उन्ही को प्राप्त होते है जो 
उन्हे चाहते हैं। पूर्व जीवन के कर्मों के फलो का निवारण उस जन्म मे भोगने से होता है जिसमे मोक्ष की खोज 
की जाती है। यह मत शकराचार्य (वे० सू० ४।३।१४) की घारणा से मेल नही खाता, क्योकि शकराचार्य॑ ने 
ऐसा कहा है कि विना आत्म-ज्ञान के मोक्ष की प्राप्ति नही होती (इवेत० उप० ३८) । उसी सूत्र के अपने भाष्य 


के पुत्रादीनि कामयमानस्थोपायो विधीयते । उपाये थ छुते नियतमुपेयेन भवितव्यम्‌ । तदा पुवंजन्मन्यशुभं 
कतम्‌॥ तच्चानुभाव्य तस्मात्पृवेजन्मछतमनुभूयते। तन यदि जन्मान्तरकृतोष्धर्म प्रक्षीणस्तत इहैव जन्मनि फलम्‌ । 
अथाक्षीणस्ततस्तेन वद्धसावक फलमुच्त्छृष्यते। फल भवदीत्येतावति विधिदव्दोषस्ति न त्वनन्तरत्वें तस्त्मादनियम । 
स्वर्गस्तु जन्मान्तर एव। स हि निरतिशया प्रति फर्मानुरूपा चेति न शवयेह जन्मन्यनुभ वितुम्‌। यतोडस्मिंल्लोफे क्षणे 
क्षण तुखडु खे अनुभवन्ति। न च घीतिमान्र ज्योतिष्दोमफलम्‌ | प्राणिमाजस्थ च सा विद्यते न च॑ प्राणिमाच्र ज्योति- 
प्ठोम फ्रोति। तस्मात्त्वाभाविक्यसौं। देहान्तर तु निरतिशयप्रीत्यनुभवनायान्यथानुपपत्त्या कल्प्यते। तच्चामृतस्य 
न भवतीत्यतों जन्मान्तरे स्वर्ग । दुपूटीका (४३।२८)। यह द्व॒प्ट्व्य है कि यहाँ पर पीति (सुस-क्षण) एवं निरति- 
शयशओीति में अन्तर दर्शाया गया है। डुप्टीफा (६१११) से आया है कि सिद्धान्त सत के अनुसार स्वर्ग फा अर्थ है 
प्रीति! किन्तु पूर्वपक्ष मे आया है कि स्वयं उन चस्तुओं के साधनों का द्योतन फरता है जिनसे श्ौति (या सुख ) 
उत्पन्न होती है, किन्तु दोनों ऐसा नहों पहलते कि स्वर्ग कोई स्थान है, 'एकफस्य प्रीति स्वर्गेद्राच्दवाध्या अपरत्य 
प्रीत्तिमद्‌ प्रव्यम्‌। विशिष्टो देश उसयोसप्यवाच्य/ दुपूटीका (9० भी० सू०, ६११) । 


पुर्व॑भीसांसा कै फूछ मोछिक सिद्धान्त १२७ 


भे उन्होने, ऐसा प्रतीत होता है, कुमारिल के मत की आलोचना की है| कुमारिल के अनुसार आत्म-ज्ञान के विषय 
में उपनिपदो की उत्तियाँ केवल अर्थवाद हैं, क्योकि वे कर्ता को यह ज्ञान देती है कि वह आत्मवान्‌ है और 
आत्मा की कुछ विशेषताएं है। किन्तु शकर का कथन है (वै० सू० १११ ) कि पूर्व मीमासा एवं ब्रह्म-मीमासा 
मे फ्ल, जिज्ञासा का विपय एवं वैदिक प्रवोवनवाक्य (चोदना) भिन्न हैं। कुछ स्मृतियो ने इस बात की खिल्ली 
उडायी है कि केवल आतमज्ञान से मोक्ष की प्राप्ति हो जायगी । उदाहरणार्थ, बृहृद्योगियाज्ञवल्वय (६।२६ एच ३४) 
में आया हे कि 'ज्ञान एवं कर्म दोनो से मोक्ष की प्राप्ति होती है! । ऐसा कहना कि केवल ज्ञान मोक्ष की ओर छे 
जायगा, प्रमाद का प्रतीक हे तथा शरीरश्रम के मय से अवोध छोग कर्म करना नहीं चाहते) " 
पूवेमीमासा के आरम्भिक एव प्रमुख लेखको के सिद्धान्त विचित्र एवं चर्कित करे वाले है। वेद की अमरता 
(नित्यता) एवं स्वयभूता के विषय में उनके तर्क भ्रमजनक हैं और अन्य प्राचीन भारतीय सिद्धान्तों द्वारा भी 
अगीकृत नही हो सके है। प्रभाकर एव कुमारिल दोनो ने अपने सिद्धान्त के अन्तर्गत ईश्वर को फलदाता या प्रार्थना 
से प्रसन्न होकर मनृष्य की नियति का शासन करने वाले के रूप में कोई स्थान नही प्राप्त है। वे स्पष्ट रूप से 
ईश्वर के अस्तित्व को अस्वीकार तो नही करते, किन्तु वे वैदिक उबितयो भें वणित देवताओं एवं ईईवर को 
गौण स्थान देते हूँ या व्यावहारिक रूप से उन्हे न-कुछ समझते हैं । वे यज्ञ को ईश्वर की स्थिति तक उठा देते 
हैं ओर उनके यज्ञ-सम्वन्धी सिद्धान्त एक प्रकार से व्यावसायिक-से ! ! हैं, यथा--व्यवित को इतने कर्म करने 
चाहिए, पुरोहितो को दान देना चाहिए, हवि देना चाहिए, कुछ सदाचार के नियमों का पालन करना चाहिए, 
(यथा, मास न खाना, केवल दूध पी कर जीना) क्योकि ऐसा करने से बिना ईश्वर की मध्यस्थता के फल की 
प्राप्ति हो जाती है'*। घामिक सवेगो (भक्ति आदि) के प्रति कोई प्रेरणा नही है, किसी सर्वज्ञ की चर्चा नही 
है, न तो कोई स्नष्ठा है और न छोक की सृष्टि | पूर्वमीमासा ने निस्सन्देह जीवन में मनुष्य के कर्तव्यों (एवं अधि- 
कारो) पर बल दिया है। अन्य दर्शनो ने विशेष रूप से इस ससार से मुक्त हो जाने तथा मृत्यूपरान्त मनृष्य की 
नियति से अपने को अधिक सम्बन्धित रखा हे। पू० मी० सू०, शबर एवं कुमारिल ने वैदिक वचतो के विवरण या 
व्याकरण के प्रति महत्त्वपूर्ण योगदान किये हैं। शवर के भाष्य में रगमग ७ सहस्न उद्घरण हैं, जिनमे कई सौ 
की पहचान अभी तक नही हो सकी है। इनमे से कम-से-कम एक सहस्र तै० स० एवं तै० ब्रा० से लिये गये हैं । 
छूगभग १२ अध्िकरणो का सम्बन्ध अभश्रिगुप्रैष से है। कुछ अधिकरण तो प्रैष मे प्रयुवत कुछ शब्दों की व्याख्या 


१० ज्ञाव प्रधान न तु कर्महीत्र कर्म प्रधान नतु वुद्धिहीनम्‌ । तरभाद्‌ हयोरेच भवेत सिद्धि 


कल मह्येकपक्षो 
विह॒ग प्रयाति॥ परिक्षावावभवे “मु वितरेतदालस्यलक्षणम्‌ । कायवलेशभयाच्चैव पार्मचेच्छन्त्ययण्डिता ॥ वृहयोग्या 

४एजाएएरया० 
(६१२४, रेड छृत्यतल्य हारा उद्धृत, पृ० १४६) । 


११ ईश्वर से व्यावसायिक व्यवहार के लिए देखिए मन्त्र दिहि मे दवामिते नि मे धघेहि नि ते दये । निहारमिन्नि 
में हरा निहार नि हरासि ते। त॑० स० (शणाड।१-२), बा० स० ३४४०) , मिलाइए अथर्ववेद (३११५ हर 
१२ देखिए ते ० स० (२।१।५।६) जहाँ दर्शपूर्णमास से सल्‍ृ'न व्यवित के दिएय में है हक 
सानत वरदेश्न मासमस्तोयान्न स्पियमुऐेयानास्य पत्पूछनेद बास पत्यूलयेयु ” एव तै० स० (दराश। स्वेतदबत- 
पदवापू एवं आिज्ञा का प्रयोग क्रम से ब्राह्मण, क्षत्रिय एव वैश्य के लिए उचित भोजन कहा कप ) जहाँ पथ, 
(४३८-द८) में घोवित क्रिया है कि यह ऋतवर्य (आवश्यक) है। देखिए है! गया है। जैमिनि 


ए इस महाग्रच्य 
६१४० जहाँ सम्बिष्शेम यज्ञ के लिए दीक्षित व्यदित फे छिए नियनों फा उल्लेख है। का खण्ड २, पृ० १ ११६- 


शै२६ धमंशास्थ फा इतिहास 


से सम्बन्धित हैं (देखिए इस महाग्रन्य का खण्ड २, पु० ११२१ एवं पाद-टिप्पणी २५०४) । शवर एव कुमारिल ने 
आत्मा के विपय मे जो घारणाएँ व्यक्त की है उनसे पूवमीमासा को दाशंनिक महत्त्व प्राप्त हो सका है। वैदिक एव 
वेविकोत्तर विवरण अथवा व्याकरण के निमित्त शवर की देनो के विषय मे विद्यद्‌ अध्ययन्त के लिए देखिए डा० 
एसू० वी० गर्ग का ग्रन्थ साइटेशस इन शबर-भाप्य (पृ० १४०-११३, पूना, १६४२) । 
इस सिद्धान्त से कि वेद नित्य है और सर्वोच्च प्रमाण वाला है, कतिपय अवाडिछत प्रवृत्तियाँ उठ खडी हुई 
हैं। नये सिद्धान्तो के प्रवर्तक बडी कठिनाई से यह सिद्ध करने का प्रयास कर बैठते हैं कि उनके सिद्धान्तो के 
पीछ वैदिक प्रमाण है। उदाहरणार्थ, वे० सू के १।१।५-१८ सूत्र यह बताते है कि उपनिषदे प्रघान को विद्व का 
कारण नही मानती, जैसा कि साख्य लोग कल्पना करते है। शकराचार्य ने स्पप्ट रूप से कहा है कि सास्यों ने 
वेदान्त बचनो को अपने सिद्धान्तो के अनुरूप व्याख्यायित कर डाला है और इसी से उनके तक का खण्डन उहेँ 
वे० सू० (१॥१।४५-१८) मे करना पडा। हमने यह बहुत पहले देख लिया है कि किस प्रकार शाक्‍त पूजा के अनु- 
यायियों ने ऋ० (५॥४०७॥४ चत्वारइ विश्रति आदि-आदि) की व्याख्या अपने शावत सिद्धान्तो की पुष्टि मे कर 
डाली है और उपनिपद्‌ नाम से उद्घोषित करके अपने गन्‍्थो को मान्यता देने का प्रयास किया है, यथा--माव- 
नोपनियद्‌ । शबर ने अपने पू० मी० सू० के भाष्य में यह कहा है कि विज्ञानवादी बौद्धों ने अपने समर्थ में 
बृह॒दारण्यकोपनिपद्‌ (४।५७१३ विज्ञानधन इवैतेग्यो भूतेम्य समुत्थाय तान्येवानुविनश्यति न प्रेत्य सज्ञारित) की 
वाते रस दी हैं। अत्यन्त चकित करने वाले उदाहरणो मे एक है आनन्दत्तीथ॑ (जो मध्याचायं भी कहलाते हैं) द्वारा 
उपस्थापित ऋ० (१॥१४१॥१-३) की व्यार्या । आनन्दतीर्थ ने महाभास्त-तात्पय॑-निर्णय' मे अपने को वायु का 
तीपरा अवतार माना है, (दो अन्य अवतार हैं, हनूमान एवं भी मसेन) और यह कहने का प्रयत्न किया है कि ऋष० 
(१॥१४१॥१-३) इन तीन अवतारों की ओर सकेत करता है। 'मध्व” एवं 'मातरिइ्वा' छझब्द (जिनका अर्थ है वायु 
देव) ऋ० (१।१४१।३) मे प्रयुक्त हैं। इतना ही इस बात को कहने के लिए पर्याप्त था कि हत सिद्धान्त के प्रवर्तक 
मध्व ऋ!ेद मे उल्लिखित हूँ। यदि वेद मे मीमसेन (जो परम्परा से दी हुई महामारत की तिथि के अनुसार 
लगभग ५००० वर्ष पूर्वे हुए) का सकेत है और मध्व का (जो रूगभग ७०० दर्ष पूर्व हुए थे) उल्लेख है तो वेद 
नित्य कैसे कहा जायगा और स्वय मध्वाचार्य वेद की अनित्यता के प्रत्यृत्तर मे क्या कहेंगे ? स्पष्ट है, वेद इन तिथियों 
के उपरान्त प्रणीत हुआ होगा ! यह तर्क कि यह सकेत किसी पूर्व कल्प का है, नही ठहर सकता, क्योकि वह कल्प, 
मन्वन्तर एवं महायुग जिनमे भीम एवं मध्व।चार्य हुए तथा अरवचीन कार अभी एक ही है। द्वापर (जिसमे भीम- 
सेन थे ) के अन्त मे कोई प्ररूप नही हुआ, प्रत्युत उसी समय कलियूग आरम्भ हो गया। महाभारत का युद्ध द्वापर 
एवं कलि (आदि पर्व २११३) के बीच मे हुआ तथा युद्ध के समय कलियुग का आरम्भ होने वाला था (वनपर्वे--- 
एतत्‌ कलियूगे नामाचिराह्मद्‌ प्रवतते, एव शल्य० ६०।२४ प्राप्त वल्य्िग विद्धि)। इसी प्रकार के स्वत्वप्रति- 
पादन के कारण अप्पय दीक्षित ऐसे प्रसिद्ध छेखको ने उनकी भर्त्सना की है। अप्पय दीक्षित ने अभियोग रूगाया 
है कि मध्वाचार्य ने अपने सिद्धान्त के समर्थन में कपट-रचना द्वाय वैदिक एवं अन्य बचनों का उद्घरण दिया है। 
देखिए इण्डियन ऐण्टीक्वेरी (जिल्द ६२, पू० १८४) जहाँ पर श्री वेक्टसुव्वियाह ने ३० से अधिक ऐसे ग्रन्थों के 
नाम दिये हैं, जिन्हें मध्व ने उल्लिखित किया है, किन्तु वे ग्रन्थ वास्तव मे कही नहीं पाये जाते। म० म० चितन्न- 
स्वामी ने, जिन्‍्होने अप्पय के ग्रन्य को ६० इलोको में सम्पादित किया है, जिसमे मध्वमतविध्वसन नामक अप्पय की 
टीका मी है और स्वय उनकी टिप्पणी भी है, पू० ४ पर ३६ अज्ञात ग्रन्थों तथा सूत्रों का उल्लेख कया है जहाँ 
पर बे अप्पय द्वारा उदाह॒त हुए हैं। यह द्रष्टव्य है कि शकर एव रामानूज ऐसे महान्‌ आचार्यों ने अपने अन्धो 
में यह कटी भी नही ल्सिा कि वे किसी देवता के अवतार थे | यदि किप्ही नें कुछ वहा तो वे उनके दिप्य लछोग थे। 


पूर्वमीसासा के कुछ मौलिक तिद्धान्त १२६ 


यह स्थापित करने के उपरान्त कि वेद नित्य और स्वयम्मू है, मीमासको ने अपने वैदरध्य, त्क-शवित एय 
पुक्ति के खुड कर प्रयोग [का है। उतका अपना एक विशेष तक॑ है जिसके द्वारा वे न केवल वेद-वचनो की व्यारया 
करते हैँ प्रत्युत वे स्मृतियों एवं धर्मशास्त्र-सम्बन्धी मध्यकालीन ग्रन्थो (जिनमे व्यवहार अथवा कानन, विधि आदि 
सम्मिलित है) का निरूपण उपस्थित करते हैं। जैसा कि कोलब्रुक ने, जो कि अत्यन्त सम्यक्‌ एव उचित विचार 
रखने वाले पाइ्चात्य सस्कृत विद्वानों में परिगणित होते हैं, आज से १४० वर्ष पूर्व कहा है कि मीमासा पर जो 
विमर्श हुए हैं वे व्यावहारिक (कानूनी) प्रश्नो से सादृश्य रखते हैं, और वास्तव मे हिन्दू कानून (व्यवद्दार) 
लोगो के घमे से सना हुआ है, उसी प्रकार का तक॑ सब बातो मे प्रयुक्त होता है। मीमासा का तक॑ कानून (व्यव- 
हार) का तर्क है, वह छौकिक एवं घामिक अनुशासनो (अध्यादेशो) की व्याख्या का नियम है। प्रत्येक विषय की 
जाँच होती है और वह निश्चित की जाती है ओर इस प्रकार के निर्णीत विपयो से ही सिद्धान्त एकत्र किये जाते 
हैं। उन सबका सुव्यवस्थित ढंग व्यवहार (कानून) का दर्शन है, और इसी का सचमुच, मीमासा में प्रयास किया 
गया है (फूटकर निबन्ध, जिल्द १, पृ० ३१६-३१७, मद्रास, १८३७ ई० )। 
वदिक सामग्री का प्रथम विभाजन रून्त्र एव ब्राह्मण रूप मे है। हमने यह पहले ही देख लिया है कि वे 
ही मन्त्र कहे जाते हैं जो उस रूप मे विद्वानों द्वारा स्वीकृत हैं। पू० मी० सू० (२१३१-३२ ) में व्यवस्था है कि 
मन्त्र वह है जो केवल दृढ़ता पूर्वक कहता है (उत्साह देने वार नही है) या (वही बात दूसरे ढग से) वे मन्त्र 
हैं जो उस नाम से इसलिए पुकारे जाते हैं क्योकि वे कुछ दृढ़तापूर्वक कहते हैं!। शबर (पू० मी० सू० १॥ ४१) 
ने कहा है कि मन्त्र वह है जो यज्ञ की विधि के समय यजमान को व्यवस्थित बात का स्मरण दिलाता है या उसे 
स्पष्ट करता है, यथा---मैं कृश घास (को अग्न भाग) काठता हूँ जहाँ देवता का निवास है'। यह मन्त्र का एक 
सामान्य वर्णन हुआ, न कि उसकी सम्यक्‌ परिभाषा। केवल यज्ञों मे उच्चारण से ही मन्त्र उपयोगी नही होते, 
प्रत्युत वास्तव में वे अभिधायक होते हैं (अर्थात्‌ कया किया जाना चाहिए या क्या किया जा रहा है उसको 
स्मरण विलाने वाले) । शबर की टिप्पणी है कि केवल लक्षण से ही मन्‍्त्रो की अभिज्नता होती है न कि 
भन्‍्त्रो की कुछ विशेषताओ के वर्णन से, जैसा कि वृत्तिकार ने किया है, यथा--कुछ छोउ असि' (तू है) से 
अन्त करते हे या त्वा' से जैसा कि तैं० स० (१११) के 'इथे त्वा' मे है, प्रार्थना या आकाक्षा से (यथा तै० 
स० ११६६१ में आयुर्धा असि') या प्रशसा से (अग्निर्म्षा दिव , तै० स० ४९४४ ) । शबर ने दर्शाया है 
कि असि' एवं त्वा' सस्त्रों के मध्य मे भी पाये जाते हें, अन्य विश्येषताएँ, यथा--आशीवेचन एवं प्रशसा 
ब्राह्मणों में भी पायी जाती हैं। मीमासा-बार-प्रकाश में आया है कि मन्ब्रो के एक सौ प्रकार हैं और यदि 
हम चौदह वैदिक छन्‍्दो एवं उनके उय-विभाजनों को भी सम्मिलित करें, केवल ऋतक मनन्‍्त्रो (ऋचाओ) की 
२७३ विभिन्न कोटियाँ प्राप्त हो जायेगी (पृ० ६६-६७) । कछ ऐसे वचन हैं जो मन्त्र कहे जाते हैं (यथा-- 
'बसन्‍्ताय कपिजलानारूमते', वाज० स० २४१२०) जो न केवल दृढतापूर्वेक कहे गये हैं प्रत्युत याग की 
विधि से सम्बन्धित हैं (यथा अश्वमेघ से , वाज० स० २४२० )॥ 
मन्‍्नो को तीन शीर्षको में बाँटा गया है, यथा--ऋक्‌, साम एवं यजु । इसकी परिभाषा पू० मी० 
सू० (२१३५-३७) में की हुई है। ऋक” नाम उन मस्त्रो के लिए 


प्रयृत्त है जो मात्रायुकत पादों से 
(वहुघा) अर्थ के आधार पर विभाजित हैं ।१३ 'साम' उन वैदिक मन्त्रो का माम है जो गाये जाते हैं। 


१३ तेपाम्‌ग्यत्रार्थवश्ञेन पादव्यवस्था । गीतिष्‌ 


सामास्या । शेथे यजु* 
३७) | सस्निमीले पुरोहित! (ऋ० 
१७ 


अबद ॥ पु० भो० सू० (२१।३४- 
३१३) से प्रथम पाद से पृर्णभाव है, 


किन्तु आनि पूर्वेिऋषि निरुद्यो 


रैबै० धर्मशास्त्र का इतिहास 


पू० मी० सू० (७॥१२।१-२१ एवं ६।२॥१-२) में ऐसा स्थापित हैं कि भन्त्र-यधन"४ 'साम” नही पढे 
जाते, किन्तु केवछ गीति वाले इस नाम से पुकारे जाते हैं, वह गीति क्रिया है जो गायक द्वारा भीतरी 
प्रयत्न से विभिन्न स्वरो के रूप मे अभिव्यवत्त होती है और सगीतमय प्रभाव उत्पन्न करने के लिए गायक को 
ऋचा के अक्षरों को परिष्कृत करना पड़ता है, उनमे कुछ भागो को इधर-उधर करना होता है, छोड 
देना होता है, वार-बार दृहराना होता है या कही-कही उनमे रोक लूगानी पडती है और स्तोम?" देना होता 
है । ७४२१-२१ में पू० मी० सू० ने यह स्थापित किया है कि “रथन्तर साभ” एव बृहत्साम” शब्द केवल गीति 
की ओर निर्देश करते हैं, वे ऋचा या उस मूल वचन की ओर जो सगीतमय बना दिया गया है कोई सकेत 
नही करते । यजु! वे मन्त्र हैं जो न तो ऋक' हैं और न 'साम'। एक अन्य शब्द है “निगद” जो कुछ 
ऐसे मन्त्रों के लिए प्रयुक्त होता है जो निर्देश रूप में अन्य लोगो को सम्बोधित हैं, यथा--अग्नीद'मीन्‌ विहृर, 
प्रोक्षणीशसादय', “इध्मावहिर्पसादय', और जो उच्च स्वर से कहे जाते हैं। ये 'यजु (अर्थात्‌ गद्य मे) 
हैं, केवल एक अन्तर यह हे कि वे उच्च स्वर से कहे जाते हैं (अत जिनसे कहा जा रहा है वे सुन सके) । 
किन्तु अन्य सामान्य 'यजु ' घीरे कहे जाते हैं। देखिए पू० मी० सू० (२।१।३८-४५) जहाँ निगदो पर विवेचन 
है और मैतायणीसहिता (३।६।५) जहाँ “उच्चैऋचा क्रियत उच्चे सामोपाशु यजुपा' आया है । 

मन्त्र एवं ब्राह्मण मिरू कर वेद कहे जाते हैं | पू० भी० सू० (२।१।३३) में आया है कि वेद के 
ये अश जो मन्त्र नही हैं और न मन्त्र कहे जा सकते हैं, शाह्मण हैं!६। शबर ने टिप्पणी की है कि वृत्तिकार 


नूतन ढत ( ऋ० ११४२) मे भाव (अर्य) प्रथम पाद मे पूर्ण नहों हो सका है । अत परिभाषा केवल 'पादव्यवस्था 
है तया अवंवश्ञेतत' केवल दार्ष्टतिक है, ज॑ंसा कि शबर ने कहा है 'यतो नायंबशेनेति वृत्तादिवशब्यावृत्त्यध, कि 
नहिं अनुवाद एप प्रदर्शनार्थ । तस्माग्त्र पादकह्कता व्यवस्था सा ऋषणिति 7 
१४ तस्मादारितय सामानि न प्रगीतानि मन्त्रवाक्यानि । झबर (पु० सौ० सू० &।२॥२)+ सामवेदे सहस्न 

गीत्यूपाया । गे तिर्नाम क्रिया । सा आस्यास्तरप्रयत्तजनितस्वरविद्येषाणामभिव्यझिजिका । सा सासशब्दाभि- 
लूप्पा । जा निवतपरिसाणा | ऋचि च गीयते । शबर (पु० मी० सू० द्वारा२६ )। सर्वे देशान्तर वातिक पर प्रथम 
आन्हिक मे महाभाध्य का कथन है. चत्वारों वेदा सागण सरहस्या चहुधा विभिन्ना एकशतमध्वर्युशाजा सहलवर्त्या 
सामबेद एकरविद्यतिया प्राहवुच्य नवधायवंणो बेद.. । यहाँ पर सामवेद के लिए शाला नहीं प्रयुक्‍त हुआ है 
प्रत्युत 'बित्मंन! (ढग) शब्द का प्रयोग हुआ है । जता कि बाबर ने स्पप्ठ कहा है कि सामवेद मे एक सहस्र गीत्यु- 
पाय हैं, अत सहज्वर्त्मा का अर्थ है 'सहज्नगीत्युपायवान्‌! और 'सहत्नवर्त्ती को सहलशास ” कहना ठीक्ष नहीं है, 

जैसा कि वह॒त-से विद्वानों ने किया है। विष्णुपुराण (३६) ने सामबेद के पाठान्तरों का च्राभक विवरण उपस्थित 
किया है, इलोक ३ एवं ६ में ऋ्रम ले १००० सहिताओं (सुकर्मा द्वारा उद्भावित) एवं २४ सहिताओं (हिरप्यनाभ 

फे शिप्य द्वारा उद्भावित) फा उल्लेख है। 

१५ गानो मे जो ऊपर से जोडा जाता है उसे स्तोभ कहते हैं, यथा हाई, हाइ, ई, ऊ, हुम्‌ जादि। वेखिए 
छान्दोस्योपनिषद्‌ (११३१-३) जहाँ हम्‌' को १३ वाँ स्तोम कहा गया है (उसे परम ब्रह्म भी कह दिया ग्रया 
है) भर अन्य १२ स्तोभो का उल्लेख किया गया है, यथा--हाउ, हाइ, ई, अ० जादि | देखिए णैं० (दोरारेदे, 
अधिप च विवर्ण च जैमिने स्तोमशब्दवात्‌) । 

१६ जोपे ब्राह्मणशब्द । पू० मौ० सू० (२१३३) , 'सस्त्राइच ब्राह्मण च बेद । त्त्र सत्तरछ्कण उसते परि- 
शेपसिद्धत्वात्‌ ब्राह्मपत्क्षणमवर्दनीयं मन्त्रठक्षणवचनेनेद सिद्धमू ॥ शवर ॥ 


पृर्वसीयासा के! कुछ चौछिस सिद्धान्त १३९ 


छात्रों को ब्राह्मण-भाग की जानकारी प्रदान करने के लिए छुछ ऐसी विश्येषताएँ प्रदर्शित की है जो ग्राह्मण- 
ग्राम में पायी जाती हैं, यथा वे अश जिनमे 'इति' या “इत्वाह' कथा-वार्ता, किसी आदेश के कारण, व्युत्तत्ति, 
मत्सेना, प्रशसा , आशका, आदेश, उदाहरण (जहाँ किसी अन्य ने वही कार्य किया है ), पूर्व युगो मे हुई 
ब्रटना एं, मूल को देखकर (उस पर वियार करने के उपरान्त) अर्थ में परिवर्तत करना आदि आये रहते 
३१७ । शाबर ने दो ऐसे इलोक उद्ध त किये हैं जिनमें ब्राह्मण-बचनों की विश्येषताओ को दस शीर्षको में 
रखा गया है और उन्होने यह प्रदर्शित किया है कि यह सब केवल दुष्टान्त-सम्बन्धी हैं और वृत्तिकार द्वारा 
उल्लिखित विशेषताएँ मन्त्रो मे मी पायी जाती हैं, यथा 'इति' (ऋ० १०११६१), 'इत्याह (ऋ० ७॥४१ 
२) , आख्यायिक” (ऋ० १११६३), हितु/ अर्थात्‌ कारण (ऋ० शारा४) । केवल ऋग्वेद मे १० सहस्न 
से अधिक मस्त्र पाये जाते हैं। सभी वैदिक कृत्यो मे इन मन्‍्त्रों के एक-तिहाई से अधिक प्रयोग में नही 
लाये जाते। शेष का प्रयोग जप में होता है । इसके अतिरिक्त अन्य वेदों के भी सहझ्नो मन्त्र हें। अत मन्त्र 
की कोई औपचारिक परिमाषा नही की जाती है और केवल इतनो ही कहना पर्याप्त माना जाता है कि मन्त्र 
वे हैं जो उस रूप में विद्वानों द्वारा मात्य ठहराये गये हैं**। 
प्रत्येक बेद के साथ ब्राह्मणों का सयोजन हुआ है, यथा-- ऐतरेय एवं कौषीतकि ब्राह्मण ऋग्वेद के 

हैं, तैत्तिरीय कृष्ण यजुर्वेद का है, शतपथ शुक्ल यजुर्वेद का है, ताण्ड्य सामवेद का तथा गोपथ यजुर्वेद का 
है । ब्राह्मणों में मारोपीय भाषाओं के सबसे प्राचीन ज्ञात गद्य के रूप में पाये जाते हैं, यद्यपि गद्य के सूत्र 
(नियम), जो सम्भवत ब्राह्मणों के गद्यो से प्राचीन हैं, कृष्ण एबं शुक्ल यजुर्वेद सहिताओ मे पाये जाते 
हैं। यज्ञो, घामिक इृत्यों एवं पुरोहितों के विषय में जानकारी देने मे वे प्रमुख उपकरण माने जाते हैं । 
उनमे घामिक हृत्यों एवं यज्ञों को बताने के लिए बहुत-सी कथा-वार्ताएँ, किवदन्तियाँ आदि पायी जाती हैं। 
उनमे देवो एवं असुरो के युद्धों का उल्लेख है और उनमें शब्द-व्युत्पत्तियाँ पायी जाती हैं । उनके विषयों 
को हम दो कोटटियों में विभाजित कर सकते हैं, यथा--विधियाँ (ऐसे वचन जो आदेशयुवत्त एवं उपदेशात्मक 
हैं) एवं अर्थदाद (व्याख्यात्मक वचन) । अर्थवादों के विषय-क्षेत्र एव उद्देश्य के विषय में आगे ल्खि जायगा | 

किन्तु एक बात द्रष्टव्य है कि मीमासक लोग यह कमी भी स्वीकार नही करते कि वेद का कोई भी अश, यहाँ 

तक कि अल्प से अल्प अश भी, व्यर्थ या निरभंक है । 

अब हमे यह देखना है कि मीमासक लोग किस प्रकार वेद की बातों पर विचार करते हैं। आज का 
विद्यमान वैदिक साहित्य अति विद्या एबं विभिन्न प्रकार का है। जब एक बार यह मान्य हो जाता हैँ कि 


१७ हेतुनिवंचन निन्‍दां प्रशंसा सशयो विधि । परक्रिया पुराकल्पों व्यवधारणकल्पना । उपमान दर्शाते तु 
विघयो ब्राह्मणस्थ तु । एतत्‌ स्पात्‌ सर्वेवेदेष्‌ नियत विधिरक्षणम्‌ ॥। शबर द्वारा २११३३ पर उद्धृत । तन्‍्त्रवातिक मे 
व्याख्या की है कि यहाँ पर विधिलक्षण से विधि' शब्द का अर्थ है ब्राह्मण। “व्यवधारणकल्पना' के विषय से इसका 
कथन है, यत्रान्ययार्थ प्रतिभात पोर्वापर्यालोचनेन व्यवधायं अन्यथा कल्प्पते सा व्यवघारणकल्पना तथ्था प्रति- 
गृह्लीयादिति श्रुत्त भ्रतिग्राह्मे दिति कल्पयिवष्यते । 'परकृति' एवं पुराकलप के विषय मे कथन यो है 'एकपुरणकत क- 
मुपाख्यान परकृति बहुकत्‌ क पुराकल्प ! । ग्रह्माण्डपुराण (२।३४६३-६४) ने व्याख्या की है 'अन्यस्थान्यस्थ 
घोफ्तियाँ वुधे सोफ्ता पुराक्ृति । यो ह्यत्यन्तपरोक्षार्थ स पुराकल्प उच्यते ॥7 


१८ स्वाघ्याये पद्यमानेपु मेप्‌ सन्मपद स्मृतम्‌ । ते मन्त्रा लामिधानं हि मन्‍्जाणा छक्षण्ण गा 
पातिक (पू० सो० सू०, २११३४) । स्थितम्‌ ॥ तस्त्र- 


प्श्र घरमेशास्त्र का इतिहास 


वेद स्वयमू है और इसका प्रणयत किसी मानव या दिव्य शवित द्वारा नहीं हुआ है, इसका कोई भी 
भाग स्पष्ट रूप से अमोघ हो जाता है अर्थात प्रामाणिकता में अस्खलनश्ञील हो जाता है। वेद धर्म की जान- 
कारी का एक मात्र साधन है, अत मीमासको को यह मान्य हो गया कि जो कुछ बेद कहता है वह 
प्रामाणिक है**। किन्तु बहुत-से बैदिक वचन एक-दूसरे के विरोध मे पड जाते हैं और सामान्य अनुभव के 
विपरीत पड जाते हैं । इन कठिनाइयो को स्पष्ट करने के लिए कुछ विस्मयावह उदाहरण यहाँ द्यि जा 
रहे हैं । तैं० स० (५२७) एवं मैत्रायणी स० में आया है कि खाली पृथिवी, आकाश एवं अन्तरिक्ष में 
अग्नि-वेदिका नहीं बनानी चाहिए * । आकाश या अन्तरिक्ष मे कोई भी वेदिका नहीं बना सकता, जो अस- 
म्भव है उसे वेद अमान्य ठहराता है, अत यह निषेध प्रथम दृष्टि मे अर्धहीन-सा छंगता है । तै० ब्रा० (३॥८। 
१०१५) में आया है कि पूर्णाहुति देने से यजमान सभी वाड्छत वस्तुएँ प्राप्त करता है । यदि पूर्णाहुति 
सभी वस्तुएँ प्रदान कर देती है तो अग्निहोत्र आदि की क्रियाएँ करने से कया छाम ? क्या वेद ऐसा समझता 
हे ? वेद में व्यक्तियों के विवय मे आख्यान एवं अनु श्रुतियाँ पायी जाती है, यधा--तै० स० ने बबर प्रावा- 
हणि का उल्लेख किया है, जो एक प्रभावशाली ववता बनना चाहता था और उसकी इच्छा की पूर्ति के 
लिए उसने पञ्चरात्र भमामक यज्ञ किया और अपनी वाडज्छित बात प्राप्त भी की। अत इस बंबर के उपरान्त 
वेद की रचना मानी जायगी और इस प्रकार वेद का नित्यत्व समाप्त हो जायगा । अत शबर का कहना है 
कि वह कथा जो कभी घटित नही हुईं थी, केवल स्तुति या प्रशसा के लिए कह दी गयी है । इस प्रकार 
का कथन इस बात का द्योतक है कि यह मात्र एक बहाना है, वास्तव में इस प्रकार की व्याख्या चेद के 
पक्ष में नही जाती । यहाँ पर एक ऐसी गाथा कही गयी है जो कमी घटी नही और वह भी वेद के किसी 
आदेश को बढ़ावा देने के लिए। यदि लोग यह जान ले कि यह गाथा असत्य है (जैसा कि शबर ने व्यारया 
की है) तो वे उस कृत्य की सम्पादित न करना चाहेगे। इस विषय में एक सच्ची कथा अधिक उपयुक्त होती। 
तम्त्रवातिक ने शवर की व्यास्या से उत्पन्न कठिनाई को दूर करने का प्रयास किया है। 


१६ शब्दप्रमाणका वय यच्छब्द आह तदस्माक प्रमाणम्‌ । शबर (पू० भी० सू० ३३२३६) । वातिक | 

(प्रथम आक्चिरु) पर महद्दाभाष्य मे भी ये ही शब्द आये हें । 
२० न पृथिव्यामग्निब्वेतव्यों नात्तरिक्षे न दिवि--इत्याहु । अमृत बहिरण्पमम्‌ते वा एतदग्निचीयते । मै० 
स० (३२६) । देखिए पू० मौ० सू० (१।२४५ एव १८) एवं व्यवहारमयूख (प० २०२, जो कहता है कि यह 
'निषेघान्‌ वादमज्म्‌! है) १ इसका जो तात्पयं है वह यह है कि जिस प्रकार वायु या आकाश में अग्निचयन कभी 
नहीं देखा गया है उसी प्रकार खाल, पृथिवी, पर भी वह अज्ञात है और इसका सम्पादन पृथिव॑, पर सोने का एक 
खण्ड रख कर होना चाहिए। यह सोने की स्वुति (प्रशसा) मात्र हे। कात्यायनश्रीतसूत्र (४॥१०४) की दीका 
दर पूर्णहुति को, व्याल्या है. पूर्णया लुचा माह॒रति'। बबर प्रावाहणिरकासयत वाच प्रबदिता स्थामिति स एत 
पजञ्चराजमाहरत्‌ तेनायजत ततो व॑ स वाद प्रवदिता&भवत्‌ । य एवं विद्वान्‌ पम्चरात्रेणयजतेप्रवदितव बाचो भवत्ययो 
एन वाचस्पतिरित्याहु । तें० स० (७४११०२-३ ) | प्रावाहुणि का अर्थ हे प्रवाहण का पुत्र! । देखिए पु० मं(० सू० 
(१२६ एवं १८)। शबर ने दीका की हे 'असदूवृत्तान्तान्वास्यान स्तुत्यरथेन प्रशसाया गम्पमानत्वात्‌' (११२१० ), 
जिसपर तन्‍्जवातिक की टिप्पणी है. एवं वेदेपिविधिना तावत्फलूमवगमितमर्थवादास्त्वसत्येननामप्ररोचयन्तु न तद्गते, 
सत्यासत्यत्वे किदित्‌ दृूषयत प्रवर्तनसात्रीपकारित्वात्‌ ॥ तस्मादुपास्यानासत्पत्वमतन्त्रम्‌ ४ तन्त्रवा० (१९१०) । 


पुरवंसीमासा के कुछ सौलिक सिद्धान्त १३३ 


कभी-कभी वेद को तीन भागो में बाँठा जाता है, यथा--विधि, अर्थवाद एवं मन्त्र, उदभिद एवं विशव- 
जित्‌ के समान यागो के नाम विधि के अन्तर्गत रखे गये हैं। इलोकवातिक ने अपने अन्तिम इलोक में इस 
त्रिधा विभाजन की ओर सकेत किया है | घर्मं क्‍या है, अर्थात्‌ क्या करना चाहिए तथा क्‍या नहीं करना 
चाहिए, इसके विपय मे यद्यपि वेद ही उचित ज्ञान का साधन माना गया है, किन्तु वेद के विभिन्न भाग घर्म 
के उचित ज्ञान से वीवे ढग से नही सम्बन्धित हैं। वेद का अधिकाश मुरय भाग से मध्यस्थ भाव से ही सम्ब- 
न्धित है" +* । एक स्थान पर शबर, ने बड सक्षिप्त किन्तु स्पप्ट ढग से वैदिक बचनो की तीन कोटियो की 
परिभाषा की है और दृष्टान्त दे कर ध्षमझाया हे । वेद को पॉच भागों में भी बाँठा गया हूं, यधा--दिचि, 
अर्थवाद, मन्त्र, नाप्रवेय एवं प्रतिषेध | इन पाँचों के विषय में ऊपर उल्लेख हो चुका हे। यहाँ पर इनके 
विषय मे कुछ विस्तार से कहा जायगा । विधि एक ऐसा आदेश है जो अर्थवान्‌ है, क्योकि इसके साथ एक विपय 
सयूज्य रहता है जिसका (उपयोगी) उद्देश्य होता है और विधि ऐसी वस्तु की व्यवस्था करती है जो कसी 
अन्य प्रमाण से स्थापित नही होती | स्वय शबर ने विधि के अर्थ के विपय में कई स्थलो पर वर्णन किया है। 
उदाहरणार्थ, स्वर्ग की इच्छा रखने वाले को अग्निहोत्र करना चाहिए” नामक आदेश में होम करने की व्यवस्था 
है जो किसी अन्य आदेश (शासन) द्वारा व्यवस्थित नही है अ।र उसका लाभकर उद्देश्य है । इसका अर्थ 
है कि अस्तिहोत्र द्वारा स्व की प्राप्ति करनी चाहिए। किन्तु जहाँ कोई कृत्य दूसरे प्रकार से स्थापित होता 
है, बसी स्थिति मे उसके साथ कोई सहायक आदेद छगा दिया जाता है। इस प्रकार दही के साथ आहुति दी 
जानी चाहिए! नामक वाक्य मे होम की व्यवस्था स्वर्ग की इच्छा करने वाऊे को अग्निहोत्र करता चाहिए' 
नामक शब्दों में पहले से हो चुकी रहती है तो वैसी स्थिति मे केवल उसके सदस मे दही की आहुति देने 


२१ इति प्रमाणत्वमिद प्रसिद्ध युक्‍त्येह धर्म भ्रति चोदनाया । अत पर तु प्रविभज्य चेद तघा ततो 
वक्ष्यति यस्य योर्थ । मीमासा बालप्रकाश (शकरभद्‌ट कृत) हारा उद्धृत (पृू० ७), इस पर न्यायरत्नाकर 
में आया है, तिन सिद्धेषि चोदनाप्रामाष्ये तत पर विध्यर्थवादमन्त्रात्मना वेद चेधा विभज्यतत्स्तुत्यादिप्रयोजनप्रति- 
पादनेन कृत्स्नस्थ वेदस्य तन्मूलयोइ्च स्मृत्याचारयोर्धसंम्‌ प्रति प्रामाण्यमुपरितने पादत्रये प्रतिपादयिष्यत इति समस्तो- 
ध्याय प्रमाणलक्षण, नैबेहू समाप्तमिति 7 पूर्वपक्षसूत्र 'उक्त्‌ समाम्नायदसश्ये तस्मात्‌ सव॑ तदर्थ स्थात्‌' (पु० सी० 
सू० १४४१) पर शबर का कथन है . 'क्चिदस्थ (वेदस्यथ) भागोविधियोंविदितसर्थ चेदयति, यथा सोमेन 
यजेतेति । कश्चिदर्यंवादो य प्ररोचयन्‌ विधि स्तौति यथा वायुव क्षेपिष्ठा देवता इति। करिचिन्मन्त्रो यो चिहितसर्थ 
प्रयोगकाले प्रकाशयति यथा बहिदेवसदन दामि-इत्येबमादि । अय अर्थ यस्थ स्‌ इदमर्थ तस्य भाव ऐदमथ्यम 
समाम्नाय का अर्थ है चेद। उक्त पु० मी० सू० ( १२१ ) की ओर सकेत करता है ( का 
जियार्थत्वात्‌ )। 20303 


२२ शास्त्रदीपिका ने पू० मो० सू० (१४१)पर कहा है. तत्र चोदनैव साक्षात्प्रमाणम्‌ । अर्थवाद. 
मन्नस्तृतिनामवे यानि तच्छेषत्वेन तन्पूलत्वेन च प्रमाण भवन्तीति धर्मप्रमितेरिति कतंव्यतास्थाने नियत लिप हे 
(पृ० ५४) | यह दात कि विधि का अर्थ है 'वह जो पहले से या किसी अन्‍य स्रोत से न ज्ञात हो' पर्व । 
सूच (शरार८) से प्रकट होती है । 'अविदितवेदन च विधिरित्यच्यते' ” 'अज्ञातस्थ हि ज्ञापन कप आय 
(१०१३१२० )» १४४८ पर यो फहा गया है “यद्यज्ञातस्ततो विधि यदि जालस्लमोन्मा दम झ् है विधि । शबर 
कुत्प था नामशणज्दा्थ ध्यापरो विधीयते ए हे ने हंयास्यातमन्तरेण 


३ अर्पशासश का घतिहास 


का आदेश है, जहाँ अर्थ यह है कि दही हारा आहुति दी जानी चाहिए । देखिए टुप्टीका (पू० गी० घू० 
६।२।१७) एवं एम० एन० पी०२० १७, भण्डारकर ओरिएप्टल रीस् इस्टीट्यूट सस्करण २३। 


विधि-विचार 


वैदिक वचनो में विधियों का सचयन वेद का सार है और वह कई विश्विष्ट झृत्यों की ओर निर्देश 
करता है। विधि मे केन्द्रीय तत्त्व है क्रिया या क्रियात्मक रूप, जिसकी व्याख्या हम आगे करेगे । प्रइन यह 
है---कोई किसी विधि को पहचाने कैसे ”? शबर ने एक इलोक उद्धत किया है जिसे वे लोग जो शब्दों एव 
वाक्यों के अर्थों को जानते हैं, परम्परापूवंक उद्घोषित करते हैं, यथा--सभी वेदो मे विधि के स्थिर एवं तिरिचर 
चिहन होते हे कुछ शब्द, यथा---इसे व्यक्ति अवश्य करेगा', इसे करना चाहिए, इसे अवश्य करता चाहिए, 
'ऐसा होना चाहिए! । “इसे ऐसा होता चाहिए'*४ | इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि विधि सामान्यत 
विधि लिट द्वारा प्रकट की जाती है, तथा वर्तमान काल मे कोई क्रिया सामान्य रूप से विधि नही प्रदर्शित 
करती । किन्तु कमी-कभी किसी वचन से वतंमानकाल में भी विधि की झलक मिल जाती है। उदाहरणार्थ, 
महापितृपक्ष मे एक वैदिक वचन आया है---पितृयज्ञ मे चमस के दण्ड (डॉडी) के नीचे समिघा रखकर अनु- 
सरण करना चाहिए, देवो के लिए कृत्य करने वाला दण्ड के ऊपर समिधा रखता है*"। इसे विधि के रूप मे 


३३ यत्र तु कर्म प्रकारान्तरेण प्राप्त तत्र तदुद्देशेंन गुणमात्रविधानम्‌ । यथा दघ्ना जुहुयात्‌' इत्यत्रे 
होमस्य अग्निहोत्र जुहुबात्‌' । इत्यनेन प्राप्तत्वात्‌ होमीदेशेन दध्षिमात्रविधानम्‌, दध्वा होस भावयेत्‌ इति। सी० 
न्‍्या० प्र० (पु० १७) । 

२४ एवहि पववाय्यार्थम्यायविद इलोकमासनन्ति । झुर्यात्‌ क्रियेते ... भवेत्त्यादिति पञ्चमम्‌। 
एतत्स्पात्सवंवेदेषु नियत विधिलक्षणम्‌ ॥ शबर (पु० मी० सू० ४॥३॥३) । 

२४ दिष्टगतारिनहोत्रे महापितुय्ञ बा श्ूयते । अधस्तात्समिष धारयब्ननुद्रवेद॒परि हि वेवेभ्योधारयति । 
पु० सो० सू० (३३४६) पर तन्त्रवातिक हारा उद्ध,त (झवर गत पाँच सूत्रों के साथ इसे भी छोड दिया है), 
तदुपरान्त आगे आया है, 'मित्ये होमेष्घस्तात्‌ लुग्बण्डस्थ समिद्धारयितव्या ।” दबे च॑ पुनदपरिष्टादिति । विधित्वे 
चे दमादीनामुक्त कल्पनाप्रकार । तस्माद्विघिरिति ॥ प० परदे । यह है कि स्मृतिचल्निका (१ 
पृ० ७२-७३) ने इस बंदिक बचन का उल्लेख किया है, उसने सामा को पुत्री से विवाह के या अपने 
फी पुत्री से विवाह के ओऔचित्य के विषय मे अपने विवेचन मे शतपथ (१८३६) को उद्ध.त् करते हुए भी 
इसे उद्धूत किया है । का बचन यों है तत्सात्समानादेव पुदषादत्ता चाद्मयच जायेते इब हिं चतुर्थ पुरे 
तृतीय सगच्छामहे इति विरेब दीव्यमाना आसते' (जहाँ कियाएं वर्तमान काल में हों और विधि लिंग 
मे न हो, तव भो स्मृतिचन्त्रिका फा कथन है कि यह केवल . नहीं है, किन्तु इससे विधि का निर्माण 
हो जाता है) । और देखिए परा० माघ० (१३२, पृ० ६६-६७) नहाँ ऐसा ही दिया गया हैं। ऐसा 
नियम-सा था कि हि! (जो फारण की ओर सकेत करता है) या व” (उसको ओर सकेत करता है जो 
मलौभांति ज्ञात है) ऐसे शब्दों फा प्रपोग सामान्यत किसी विधि में. _. नहीं होते । देखिए शवर (परुं० 
सौ० सू० छ।१४१) “न घ विभीयमाने बंशब्यों भवति प्रसिद्धवघनों हयेष दुष्ट. , न वे स्त्रेणानि सल्यानि 
सस्ति-इति यया ।' न य॑ मादि ध्टू० (१०६५॥१५) में भी जाया है। 
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लिया गया है न कि केवल अर्थवाद के रूप में | एक अन्य दुष्टान्त रात्रिसत्रों (सोमयज्ञ, जो सम्पादन में १२ 
दिनो से अधिक समय लेते हैं) से सम्बन्धित है । राजिसत्रों के सदर्म में एक वचन यो है जी लोग रात्रि- 
सत्र करते हूँ वे स्थैयं (प्रसिद्धि, नाम) भ्राप्त करते हैं, उन्हें ब्रह्मनतज प्राप्त होता हैं और बे भोजन प्राप्त करते 
हैं ।' यह रात्िसत्रो के सम्पादन की केवल प्रशसा या स्तुति (अर्थवाद) की भाँति लगता है, किन्तु वास्तव 
में यह विधि है जो उपर्युक्त वचन में वणित राज़िसत्र के फल से सम्बन्धित हैं ओऔर नियम के अपवाद को 
व्यकत्त करती है कि यदि वैदिक वचनों का कोई फल उल्लिखित न हो तो किसी कत्य का फल स्वर्ग होता 
है । यही बात मिताक्षरा (याज्० ३।२२६) मे प्रयुवत हुई है जहाँ ऐसा आया है कि अज्ञान में किया गया 
पाप प्रायदिचत्तो से दूर हो जाता है। सामान्यत पापमय कर्म का नाश ईदइवर द्वारा दिये गये दण्ड हारा ही 
होता है, किन्तु याज्ञवल्क्य ने एक विशिष्ट नियम दे दिया है । मेघातिथि ने मनु० (५४०, जहाँ यह आया 
है कि पशु-पक्षी एवं औषधियों जो यज्ञो में अपित होती हैं, उच्च गति पर पहुँच जाती हैं) की बात कहकर यह 
घोषित किया है कि यह मात्र अर्थवाद है और रात्रिसत्र के दृष्टान्त द्वारा इससे कोई विधि नहीं कल्पित की 
जा सकती । देखिए परा० माघ० (११, पृ० १४६) जहाँ ऐसा भाया है कि स्थिरता (प्रसिद्धि) की 
इच्छा रखने वाले के लिए राजिसत्र के विषय मे दिये हुए वचन से अधिकारविधि की बात कल्पित कर ही 
गयी है। एकादशीतत्त्व मे रघुनन्दन ने पू० मी० सू० (४३१७-१४) की व्याख्या की है और इस न्याय 
का दृष्टान्त दिया है | 
घेदों का अनुसरण करके स्मृतियों ने भी कतिपय विधियों कौ व्यवस्था कौ है और क्रियाओं को 
विधि लिगय में या 'यत्‌', तव्यत्‌” आदि के साथ रख कर विधि-रूप प्रदशित किये हैं। उदाहरणार्थ, मन (श। 
२५, 'अग्निद्ोत्र च जुहुयात' एवं ११५३ “चरितव्यमतो ) ने दो ढग के दृष्टान्त दिये हैं। कई दृष्टिकोणो 
से विधि कई प्रकार से विभाजित की गयी है। एक विभाजन में चार कोटियाँ हैं, यथा--उत्पत्तिविधि (मौलिक 
नियम या आदेश या विधि ) विनियोगविधि (प्रयोग में छायी जाने वाली), प्रयोगविधि (सम्पादन) एवं अधिकार- 
विधि (नियोज्यता) । उत्पत्तिविधि वह है जो सामान्य तथा इृत्य के रूप को दर्शाती है, यथा--'अग्निहोतर 
जुहदोति' (वह अग्निहोत्र आहुति देता है) मे विनियोगविधि वह है जो विसी गोण अथवा सहकारी विषय को मुख्य 
कृत्य से सम्बद्ध कर देती है, यथा--दष्नाजुहोति' (वह दही के साथ आहुति देता है) मे और इसका वर्णन 
पू० भी० सू० के तीसरे अध्याय मे हुआ है । प्रयोगविधि वह है जो क्सिी कृत्य के विभिन्न अश्यो के क्रम को 
निर्धारित करती है और शीब्ता दो तथा देरी न हो , इसका निर्देश करती है, यद्यपि बहुघा यह स्पष्ट रूप 
से कही नहीं जाती प्रत्युत उपलक्षित मात्र होती है । इसका वर्णन पू० मी० सू० के चौथे एवं पाँचवें अध्याय में 
हुआ है | अधिफारविधि (अहँता या योग्यता) वह है जो किसी कर्म के फल के स्वामित्व की ओर सकेत 


फरती है, यधा--स्वर्गकामों यजेत' (जो स्वर्ग की इच्छा रखता है उसे याग करना चाहिए ) और बह पू० 
मी० सू० के ६ठ अध्याय का विषय है**। ्र 


२६ मौ० न्‍्या० घ्र० मे मधोलिखित परिभाषाएं दी हुई हैं * 'तत्तिद्ध विधि घ्योजनवन्तमप्राप्ताथ॑विषत्ते 
दर फर्मेस्वरपमात्रवोषकों विधिरुत्पत्तिविधि,, यया--अश्निहोत्र जुहोतीति । अगप्रधानसम्बन्धवोघकों लिविविनि- 
योगविधि , यथा--दघ्ना जुहोतोति।  प्रयोगग्रांशभाववोबको हि 


दिधि प्रयोगविधि ६स चांज्भवाक्येकतामापतन्न 
प्रधानविधिरे ज्ववाक्यकतामापतन्न- 
नवधर्वय। फस्वास्पदोषको गव्धिरपिकारदिधि. । फलस्वाम्प दस कर्मंजन्यफलभोवतृत्वम्‌ । स उ यजेत 
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एक अन्य विधि-विभाजन है, यथा--अपुर्वेविधि (सर्वधा नया आदेश जो पहले से स्वर्गकामों यजेत' 
ऐसा व्यवस्थित न हो ), तियमविधि (नियामक आदेश), यथा--ब्रीहीन अवहन्ति' वह चावल को कूटता है या 
निकालता हे', एवं परिसख्याविधि (जब दो विकल्प होते है तो उनमे एक का निवारण होता है, अत दो 
विकल्पों मे एक के निवारण की विधि) । तस्त्रवातिक ने इन तीनो की परिभाषा एक इलोक में की है। यज्ञ 
के लिए ऐसी भूमि की आवश्यकता होती है, जो सपाट या उवड-खाबड (ऊंची-नीची ) हो सकती है । यहाँ 
पर दो विकल्प है, जो एक ही समय कार्यान्वित नही हो सकते (अर्थात्‌ एक व्यक्ति समतलछल तथा उऊँची-नीची 
भूमि पर एक ही समय यज्ञ नहीं कर सकता) । अत 'समे देझे यजेत (अर्थात्‌ सम भूमि पर यज्ञ करना 
चाहिए) एक नियम हुआ (अर्थात्‌ यज्ञ-सम्पादन समतल भूमि पर ही होगा, ऐसा नियन्त्रण छग गया और 
नियम बन गया) जिसके द्वारा विपम भूमि पर यज्ञ-सम्पादन अमान्य ठहरा दिया गया। 'पॉच पचनख वाले 
पष्‌ भक्ष्य हैं', यह परिसस्या है। यह वाक्य कोई विधि नही है, क्योकि मास खाना मनृप्य की भूख द्वारा 
पहले से ही स्थापित है। यह नियम भी नही है, क्योकि कोई व्यवित एक समय में पाँच नख वाले पशुओ एवं 
अन्य पशुओ को भी खा सकता है। यह परिसख्या है, क्योकि पाँच नख वाले पाँच पशुओ के अतिरिक्त अन्य 
पशुओ के भक्षण को मना किया गया हे । रूप मे यह वाक्य एक विधि है (क्योकि इसने भक्ष्या' शब्द का 
प्रयोग किया है, जो विधिप्रत्यय मे है, किन्तु अर्थ के रूप में यह एक नियन्त्रण है, अर्थात्‌ पच नख वाले पाँच 
पशुओ' के अतिरिक्त अन्य पश्ुओं के मास भक्षण पर नियन्त्रण है। 'परिसस्या' शब्द पू० मी० सू० (१०७) 
४ एवं ७) में आया है और दबर ने इसमे तीन दोष देखे हैं । 
धर्मशझ्ास्त्र के लेखको ने नियम एव परिसख्या के सिद्धान्त का बहुधा प्रयोग किया है। मेघातिथि (मनु० 

३॥४५, ऋतुकालाभिगामी स्यात्‌) ने नियम एवं परिसख्या पर एक हरूम्बी टिप्पणी की है, तन्त्रवातिक के 
एक इलोक को उद्धत किया है और पचनख वादे पाँच पशुओ की व्यारया की है। मिताक्षरा (याज्० १। 
७दे, तस्मिन युग्मास सविशेत) अर्थात्‌ रज्स्वा होने से चौथी रात्रि के उपरान्त १६व्ी तक प्रत्येक सम 
रात्रि में पति को पत्नी के पास जाना चाहिए) ने इस दिपय पर रूम्बा विवेचन उपरिथत विया है कि यह 
विधि है या नियम हे या परिसरया है , पुन याज्र० (१।८६) में भी वही बात आयी है। मिताक्षरा ने तीनो 
की व्यारया गद्य में की है, उदाहरण दिये है और कहा है कि कुछ लछोगो के विचार से यहाँ केवल परिसख्या 
होती है, किन्तु भारुचि, विश्वरूप आदि (मिताक्षरा भी सम्मिल्ति है) ने मत प्रवाशित क्या है कि याज्ञ० 
१७८ एवं १८१ में केवछ नियमविधि है। आप० घ० सू० (१।१।१७) ने भी याज्ष० (१७६ एवं ८१) 
के विपय का उल्लेख किया है और हरदत्त का कथन है कि यह नियम है, किन्तु अन्य इसे परिसिरया बहते हैं, किन्तु 
यह किसी प्रकार एक शुद्ध विधि नही है। गौतम (५५२) पर हरदत्त की टिप्पणी है कि आचार्य (अर्थात्‌ 
हरदत्त) के मत से केवल परिसस्या है (सूत्र यह है--सर्वत्र वा प्रतिसिद्धवर्जममू) । मिलाइए याज्ञ ० (१८१ 
यथाकामी भवेद्ापि ), जिस पर मिताक्षरा ने वल्पूर्वक' कहा है कि गौतम एवं याज्० दोनों मे एक 


स्वर्गंकाम इत्येच रूप । आइब० गृ० (१२१) मे व्यवस्था है. साथ प्रात सिद्धस्य हविष्यस्य जुहुयातू ।' यहाँ 
पर जूह॒यात्‌' उत्पत्तिविधि है 'सिद्धस्थ हुविष्यस्प' द्नियोगविधि होगी। .. ह ने प्रयोगविधि की एक अन्य 
परिसाया दी है, बया--अगाना क्रमबोषबको विधि प्रयोगविधिरित्यपि लक्षणम्‌! (पृ० ११), अर्थात्‌ श्रयोगविधि 
वह है जो प्रमुख फर्म मे विभिन्न अमगो के ऋ्रम का बोध फरातो है । 
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व्यावत्रक नियम है | गौतम ने व्यवस्था दी है कि ब्राह्मण को तीन उच्च वर्गों के यहाँ भोजन करना चाहिए 
और उनसे दान ग्रहण करना चाहिए। हरदत्त ने इन दो नियमों की परिसस्याविधि कहा है | आप० घ० 
सू० (२) ने बिवाह के उपरान्त पति एवं पत्नी के छिए अचार-नियम बनाये हैं, प्रथम यह है--दो वार (प्रात 
एवं साथ) भोजन करना चाहिए । हरदत्त ने इसे परिसख्या कहा है और अर्थ रूमाया है कि तीसरी वार 
भोजन करना मना है (किन्तु वे दिन मे दो बार खा सकते हैं और नहीं भी खा सकते है), किन्तु अन्य 
लोगो ने इसे नियम माना है, अर्थात्‌ उन्हें दिन मे दो बार अवश्य खाना चाहिए। 
नियमविधियाँ तीन प्रकार की होती हैं, यथा--वे जो प्रतिनिधियों से सम्बन्धित हैं, वे जो प्रतिपत्ति 
(अन्तिम कर्म या यज्ञो में प्रशुक्त कूछ वस्तुओ की अन्तिम परिणति) से सम्बन्धित है तथा वे जो इन दोनो 
के अतिरिक्त अन्य विषयो से सम्बन्धित हैं | ताण्ड्यब्राह्मण मे आया है कि “यदि सोम के पौधे न प्राप्त हो 
तो पूत्तीको से रस निकाला जा सकता है” (जैमिनि (३३६४० एवं ६।३।१३-१७) ने इस विपय पर विचार 
किया है और जैमिनि एवं शबर ने व्यवस्था दी है कि यदि सोम उपलब्ध न हो तो यजमान उसके स्थान 
पर पूतीका का उपयोग कर सकता है, अन्य किसी का नही, मरे ही वह सोम से अधिक ही क्यो न मिलता- 
जुलता हो"४ । प्रतिपत्ति शब्द जैमिनि द्वारा कई सूत्रों में प्रयुक्त हुआ हे (देखिए ४२११, १५, १६, २२) । 
ज्योतिष्ठोम में अन्तिम स्‍्नाव (अवभूय) के समय जल में सोम से सलग्न सभी पात्रों (सोम निकालने के उपरान्त 
बचा हुआ अश अर्थात्‌ छूछ, पत्थर, लकडी के दो तख्ते तथा सदो के बीच मे उदुम्बर का स्तम्म) को फेक 
देना प्रतिपत्तिकर्म कहा जाता है (पू० मी० सू० ४२२२) । यह परिभाषा धर्मंशास्त्र प्न्थों मे प्रयुक्त होती है। 
मन्‌ ० (३३२६२-२६३) मे कहा है कि पके हुए चावल के तीन पिण्डो मे से, जो तीन पूर्व पुरुषो को दिये जाते 
हैं, यजमान की पुत्रेच्छुक पत्नी को बीच वाला (जो पिवामह के लिए होता है) खा लेना चाहिए और देवरू 
ने व्यवस्था दी है कि पिण्ड या तो ब्राह्मण को दे दिये जाने चाहिए या बकरी या गाय को खिला देना 
चाहिए या अग्नि अथवा जल में डाल देना चाहिए। अपरार्क० (याज्ञ० १॥२५६) एवं स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० 
४८६) के अनुसार पिण्डो को यही श्रतिपत्ति है। देखिए इस महाग्रन्य का खण्ड ४, पृ० ४८०-४८ १। 
प्रतिपत्ति शब्द अर्थकर्म का विरोवी है | उदाहरणार्थ तैं० स० मे हम पढते है सोम पौधे को लाने के उपरान्त 
वह दण्ड को मेत्रावरुण पुरोहित के हाथ मे देता है' । यहाँ पर दीक्षा के समय दण्ड सर्वप्रथम यजमान को दिया गया था 
जो अब मैत्रावरुण को दिया जा रहा है जिसे वह कई प्रकार से उपयोग में छायेगा, यथ “वह अंधेरे मे उसकी सहायता 
से चल सकता है, जल मे प्रवेश कर सकता है, गायो को रोक सकता है, साँपो को पास आने से रोक सकता 
है और वह स्वय उस पर अपना भार दे सकता है या उसके सहारे चल-फिर या कूद-फाँद सकता है काल 
यह प्रतिपत्ति से मिन्न है जिसमे वस्तु अन्तिम रूप से फेक दी जाती है और पुन उसका कोई उपयोग नही होता। 
इसका उल्लेख पू० मी० सू० (४२१६-१८) में हुआ है । यह (दण्ड का दिय" जाना) अथंकर्म है और प्रतिपत्ति 
कर्म के विरोध मे पड़ जाता है। इसका उल्लेख तै० सु० (६१॥४२) में हुआ है (ऋ्रीते सेमि मैत्रावरुणाय दण्ड 


२७ यदि सोम न विन्देयु पुतोकानभिषुणुयुयंदि न पुतीकानर्जुनानि च। ताण्डय (६४४३) । नियमार्था- 
गुणधुत्ति । पृ० मौ० सू० शध्व४ड०, नियमार्थ दवचिद्गिधि | पू० मौ० सू० (६१३१६ तिल मर हबेर 
डिप्पणो यो है. 'सोमाभावे बहुषु सदुषेष्‌ प्राप्तेप्‌ नियम क्रियते । पूतिका अभिषोतत्या हृति 
सूपादाय प्रयोग फर्लच्य इति ॥ इंति । तस्मात्मतिनिधि- 


श्ध 


१३६ धर्मशास्त्र फा हतिहास 


प्रचच्छति )। प्रतिपत्ति का दूसरा उदाहरण है चात्वारल पर क्षृष्ण हरिण के सींग कौ फेंकना (तै० सं० 
६।१।३।८ एवं पू० मी० सू० ४२१६) । पू० मी० स्‌ू० (११६६-६८) ने अर्थकर्म का एक दृष्टान्त दिया है। 
मर जाने पर यजमान को उसकी यज्ञिय सामग्रियो एव पात्रों के साथ जलाना उपकरणों या पात्नों का प्रतिपत्ति 
कर्म कहा जाता है (तै० स० १६॥८२-३ एवं पू० मी० सू० ११३३४) । मनु ० (४१६७) ने व्यवस्था दी है कि 
यदि किसी आईत्ताग्नि की पत्नी उसके पूर्व ही मर जत्ती है तो वह पति द्वारा स्थापित पविन्न अग्नि से ही यज्ञिय 
उपकरणों के साथ जलायी ज,ती है । नियम के तीसरे प्रकार के उदाहरण के लिए देखिए आप० घ० सू० 
(१।११।३११) जहाँ आया है--पूर्व मुख करके भोजन करना चाहिए (यह नियम प्रतिनिधि एव प्रतिपत्ति से सम्ब- 
न्धित नही है) | व्यक्ति किसी दिशा मे भोजन कर सकता है किन्तु यह नियम केवल पूर्व मे' ही खाने को कहता 
है। यहाँ प्रतिनिधि या प्रतिपत्ति का प्रश्न नही उठता है। 
विधियाँ ऋत्वर्थ (कृत्य के लिए) एव पुसुषार्थ (पुरुष के लिए) रूपो मे भी विभाजित हैं” | ये 'प्रयक्ति' 
से सम्बन्धित हैं। प्रयुक्ति' को प्रेरणात्मक शवित कहते हैं, जो पू० मी० सू० के चौथे अध्याय का दिपय है। पू० मी० 
सू० (४१२) मे पुरुष रथ की परिभाषा है और शबर ने उस सूत्र की तीव व्याख्याएँ उपस्थित की है, जिनमे 
एक है-पुरुषार्थ वह विषय है जिसके करने पर मनुष्य को सुख प्राप्त होता है, क्योकि सुख को प्राप्त करने 
की इच्छा से इसे जाना जाता है और पुरुषार्थ (मनृष्य का उद्देश्य) सुख से भिन्न नहीं है'। इस अस्पप्ट एव 
असुन्दर परिमापा से यह प्रतीत होता है कि पुरुषाथ (मनृप्य का उद्देश्य) सूख से भिन्न नही है! । इस अस्पष्ट 
एवं असुन्दर परिभाषा से यह प्रतीत होता है कि पुरुषार्थ वही है जिसे सुख के फल की प्राप्ति के लिए 
सावारणत व्यक्ति अपनाता है, किन्तु ऋत्वथं वह है जो पुरुषार्थ की पूति मे सहायक होता है और स्वय सीचे तौर 
से कर्ता को कोई फल नही देता । दर्शपूर्ण मास ऐसे सभी प्रमख यज्ञ पुरुपार्थ' के अन्तर्गत सम्मिलित हैं, किन्तु क्र वर्थ 
के अन्तर्गत वे सभी सहायक कृत्य रखे जाते हैं जो प्रमुख कृत्य को पूर्ण करने के उपयोग में आते हैं, यथा- 
पाँच प्रघान जो दर्शयूर्ण मास के लिए सहायक है कऋत्वर्थ हैं और स्वय दवशुंपूर्णमास पुस्षार्थ है" * | इस 
अन्तर की महत्ता इसमे है कि जो ऋत्वर्थ है यदि उसका अनुसरण न किया जाय तो स्वय कृत्य दोषपूर्ण रह जाता है, 
किन्तु जो पुरुषार्थ है यदि उसका अनुसरण न किया जाय तो स्वय व्यक्ति अपराधी या पातकी हो जाता है किन्तु 
अनुष्ठान या कृत्य दोयपूर्ण नही होता । 
पू० मी० सू० (४।१॥२) की तीन व्याख्याओ का एक वर्ग शवर द्वारा यो उपस्थित किया गया है-ब्राह्मण 

को दान-प्रहण से घन कमाना चाहिए, क्षत्रिय को विजय द्वारा तथा वेश्य को कृषि आदि से (देखिए, गौतम, १०। 
४०-४२, मनू १०७६-७४ ) । ये तियमो के समान छूगते हैं। यदि घन प्राप्ति ऋत्वर्य हो, और यदि कोई शारत्र 
विहित साथनो के अतिरिक्त अन्य साधनों से घन प्राप्त करता है और उस घन से यज्ञ करता है तो स्वय यज्ञ 
दोपपूर्ण हो जायगा और वाडिछत फल नही देगा। किन्तु यदि धन की प्राप्ति पुरुषार्थ से हुई हो तो चाहे जिस 
सावन से उसकी प्राप्ति हुई हो उससे किया गया यज्ञ दोपपूर्ण नही कहा जायेगा। मिताक्षरा (याज्ञ० २॥११०) 
ने गुरु प्रभाकर को एक उक्ति उद्धुत की है जो दायमाग (याज्ष ० २।६७) द्वारा भी उद्धृत है, किन्तु नाम नही 


र८ तें० स० (३३६११) ने द्शपृर्णणात्त के _ ह॒विष्यो के पुवसिस के छप से पाँच प्रयाजों का 
उल्लेय किया है, यया---समियो यजति, तनूनपात॑ यजति, इडो यजति, घहिर्यजति, स्वाह्कार यनति'। में छत्यों 
के या देववाओ के नाम हैँ, इस विषय में मतैक्य नहीं है। 


धूर्वभौसासा के छुछ सौलिक सिद्धान्त रेट 


दिया हुआ है। किन्तु स्मृतिच० (२, पू० २५७-१८), मदनरत्व (व्यवहार, पृ० ३२४-३२५) एवं व्यव- 
हारप्रकाश (१०४२०) ने न्यायविवेक से ऐसा ही वचन उद्धृत किया हैं। विश्वकूप (याज्ञ० २१४४) ने भी कहा 
है कि घन क। प्राप्ति के विषय के नियम पुरुषार्थ है। घन एकत्र करना स्वाभाविक है। धन प्राप्ति शास्त्र पर नहीं 
निर्मर है। इसके अतिरिक्‍त, यह सभी को ज्ञात है कि घन जब कमाया जाता है तो वह प्राप्तकर्ता को सुख देता है । 
अत घन पुस्षार्थ है और यज्ञ , जो धन द्वारा सम्पादित होते हैं वे भी पुरुषार्थ हैं। सामान्य नियम यह है कि सभी 
अग (सहायक कृत्य) ऋत्वथं है और सभी प्रमुख कृत्य (यथा दर्शपूर्ण मास, सोमयाग) पुरुषार्थ है, और वे सभी 
वचन, जो कृत्यो के फलो की व्यवस्था करते हैं, पुरुषार्थ है। कुछ उदाहरण दिये जा सकते हैं। शाखायनब्राह्मण 
(६।६) में ऐसा कहकर कि यजमान को कुछ ब्रत करने चाहिए, ऐसी व्यवस्था की गयी है कि यजमान को सूर्योदय 
एव पुर्यास्त नही देखना चाहिए । शबर ने इन ब्रतो को प्रजापतिब्रतानि' कहा है और इन्हे पुरुषार्थ घोषित किया है, 
जिसका अथं यह है कि यजमान को सूर्योदय एव सूर्यास्त न देखने का प्रण करना चाहिए। 
ऋत्वर्थ एव पुरुषार्थ के अन्तर को घर्मशस्त्रीय रण मिल चुका है। उदाहरणार्थ, यज्ञ ० (१॥५३) ने व्यवस्था 
वी है कि उस लडकी से विवाह करना चाहिए जो रोगरहित हो, भाई वाली हो और दूसरे गोत्र या प्रवर वाली 
हो। मिताक्षरा (याज्ञ ० १४३) ने व्याख्या की है कि यदि लडकी सपिण्ड हो य। एक ही गोत्र या प्रवर वाली 
हो तो पत्नी होते की उसकी स्थिति की वात ही नहीं उठती " (स्वयं विवाह ही अवैध होगा है), किन्तु वह 
कन्या जो रोग्रग्नरस्त होती है, विवाह हो जाने पर पत्नी हो जाती है, केवल एक ही फल यह होता है कि 
वह बीमार रहती है (जो दुख एवं चिन्ता का कारण है) । कुल्लूंक (सनु० ३॥७) ने शवर के इस सिद्धान्त की ओर 
सकेत किया है और कहा है कि उस रुठुम्ब की कन्या से जिवाह नहीं करना चाहिए, जिसमे राजरोग (तपेदिक) 
अवस्मार (मिर्गी), चरक एवं कुष्ठ के समात रोग हो। मिताक्षरा (याज्ष० ३॥२।८०) ने एक उद्धरण दिया है- 
'विज्ञ व्यवित को उस लडकी से विवाह नही करना चाहिए, जिसको माई, पिता न हो, क्योंकि वह पुत्रिका (वह 
कन्या जो पुत्र रूप में नियुक्त होती है) हो सकती है! । यहाँ पर निषेघ वसा ही है जो किसी विकलूग रूडकी के 
साथ विवाह करने के विषय मे होता है अर्थात्‌ यह एक ज्ञात (प्रत्यक्ष) उद्देश्य है। अत विवाह चैध होगा अर्थात्‌ 
निेध पुरुषार्थ है। मन्‌ (६१६८) में आया है-वह दत्तक पुत्र है जिसे माता या पिता विपत्ति आदि की स्थितियों 
में जल के साथ देता है'। मिताक्षरा ने याज्ञष० (२।१३०) की व्यास्या मे इस इछोक को उद्धृत कर कहा है कि 
यहाँ पर 'आपद' (विपत्ति) शब्द विशिष्ट रूप से उल्लिखित है, जब आपद' न हो तो किसी अन्य व्यक्ति को 
अपना पुत्र गोद के रूप मे नही देवा चाहिए, यह निर्षघ केवल देने वाले को प्रभावित करता है (नकि गोद छेने 
वाली क्रिया को ), अर्थात्‌ यह निदेध पुरुषार्थ है, ऋत्वर्थ नही?" । यह्‌ द्रष्टव्य है कि व्यवहारमयूख ने इसे 


२६ सपिण्डा-समानगोजा-समानप्रवरासु-भार्यात्वमेव नोत्पथ्यते रोगिष्यादिवु तु भार्यात्वे उत्पन्नेडप दृष्ट- 
विरोध एवं। मिता० (याज्ञ० १५३), इसका आशय यह है कि सपिण्ड, समरोन्न या सप्रवर लडकी के विवाह 
के विरोध में जो व्यवस्था है चह्‌ ऋत्वथं है, किन्तु रोगग्रस्त लड़की के साथ विवाह करने की व्यवस्था केवल 
पुरषार्थ है । 


३० आपद्ग्रहणादनापदि ले देय । दातुरय प्रतिदेध मिता० (याज्ञ० २११३०), व्यवहारमयत 
(१० १०७) ने विरोध किया है भय निर्षेधो दातुरेव पुरुषार्थ , न कृत्वर्य इति विज्ञानेब्वर.। तन्न। अस्प वाक्याद- 
दृष्टायेतया फ्रत्वर्यावगमात्‌ एं 5 


१३७ धर्मझास्थ फा इतिहास 


प्रयच्छति )। प्रतिपत्ति का दूसरा उदाहरण है चात्वाल पर कृष्ण हरिण के सींग को फेंकना (तै० सं० 
६। !३।८ एवं पू० मी० सृ० ४२१४८) । पू० मी० सू० (११।२६६-६८) ने अर्थकर्म का एक दृष्टान्त दिया है। 
मर जाने पर यजमान को उसकी यज्ञिय सामग्रियों एवं पात्रों के साथ जहाना उपकरणों या पात्नों का प्रतिपत्ति 
कर्म कहा जाता है (तै० स० १॥६॥८।२-३ एव पू० मी० सू० ११३।३४) । मनु ० (५१६७) ने व्यवस्था दी है कि 
यदि किसी आदितारिन की पत्नी उसके पू्व॑ ही मर जःती है तो वह पति द्वारा स्थापित पवित्र अग्नि से ही यज्िय 
उपकरणो के साथ जलायी जाती है । नियम के तीसरे प्रकार के उदाहरण के लिए देखिए आप० घध० सू० 
(१११॥३११) जहाँ आया है--'पूर्व मुख करके भोजन करना चाहिए (यह नियम प्रतिनिधि एव प्रतिपत्ति से सम्ब- 
न्वित नही है) | व्यक्ति किसी दिशा मे मोजन कर सकता है किन्तु यह नियम केवल पूर्व मे ही खाने को कहता 
है। यहाँ प्रतिनिधि या प्रतिपत्ति का प्रइन नही उठता है। 

विधियाँ ऋचषर्थ (कृत्य के लिए ) एव पुस्षार्थ (पुरुष के लिए) रूपो मे भी विभाजित हैं । ये 'प्रयक्ति' 
से सम्बन्धित हैं । प्रयुक्ति' को प्रेरणात्मक शवित कहते हैं, जो पू० मी० सू० के चौथे अध्याय का विपय है। पू० मी० 
सू० (४१२) मे पुरुषःर्थ की परिमाषा है और शवर ने उस सूत्र की तीन व्यार्याएँ उपस्थित की है, जिनमे 
एक है-पुरुषार्थ वहु विषय है जिसके करने पर मनृष्य को सूख प्राप्त होता है, क्योकि सुख को प्राप्त करने 
की इच्छा से इसे जाना जाता है जौर पुरुषार्थ (मनुष्य का उद्देश्य) सुख से भिन्न नही है!। इस अस्पप्ट एवं 
असून्दर परिभाषा से यह प्रतीत होता है कि पुरुषार्थ (मनृप्य का उद्देश्य) सूख से चित्न नही है'। इस अस्पष्ट 
एवं असुन्दर परिभाषा से यह प्रतीत होता है कि पुरुषाथं वही है जिसे सुख के फल की प्राप्ति के लिए 
सावारणत व्यक्ति अपनाता है, किन्तु ऋत्वर्थ वह है जो पुरुषार्थ की पूर्ति मे सहायक होता है और स्वय सीबे तौर 
से कर्ता को कोई फल नही देता । दशंपूर्ण मास ऐसे सभी प्रमुख यज्ञ पुरुषार्थ के अन्तगंत सम्मिल्ति हैं, किन्तु क्र बर्थ 
के अन्तर्गत वे सभी सहायक कृत्य रखे जाते हैं जो प्रमुख कृत्य को पूर्ण करने के उपयोग में आते हैं, यथा- 
पाँच प्रधात जो दर्शयूणंमास के लिए सहायक है क्रत्वर्थ हैं और स्वय दरश्ंपूर्णमास पुस्पार्थ है < | इस 
अन्तर की महत्ता इ समे हे कि जो ऋत्वर्थ है यदि उसका अनुसरण न किया जाय तो स्वय छत्य दोपपूर्ण रह जाता है, 
किन्तु जो पुरुषार्थ है यदि उसका अनुमरण न किया जाय तो स्वय व्यक्ति अपराधी या पातकी हो जाता है किन्तु 
अनुष्ठान या कृत्य दोयपूर्ण नही होता । 

पू० मी० सू० (४।११२) की तीन व्याख्याओ का एक वर्ग शवर द्वारा यो उपस्थित किया गया है-ब्राह्मण 
को दान-ग्रहण से घन कमाना चाहिए, क्षत्रिय को विजय द्वारा तथा वैश्य को कृषि आदि से (देखिए, गौतम, १०। 
४०-४२, मनू १०७६-७४) । ये नियमो के समान रूगते हैं। यदि घन प्राप्ति ऋत्वर्थ हो, और यदि कोई शारत्र 
विहित साथनो के अतिरिक्त अन्य साधनो से घन प्राप्त करता है और उस घन से यज्ञ करता है तो स्वय यज्ञ 
दोयपूर्ण हो जायगा और वाझछत फल नही देगा। किन्तु यदि घन की प्राप्ति पुरुषार्थ से हुई हो तो चाहे जिस 
सावन से उसकी प्राप्ति हुई हो उससे किया गया यज्ञ दोपपूर्ण नही कहा जायेगा । मिताक्षरा (याज्ष० २११४ ) 
ने गुरु प्रभाकर की एक उ्ित उद्धृत की है जो दायमाग (याज्० २६७) द्वारा भी उद्धृत है, किन्तु नाम नही 


र८ तो० स० (३६६११) ने दर्षपूर्णमास के प्रमुख हृविष्यो के पुवसिस के रूप से पाँच प्रयाजों का 
उल्लेख किया है, यया--समिबो पजति, _...__ यजति, इडो यजति, बहिर्यजति, स्वाह्कार यजति। ये छत्यों 
के या देववाओ के नाम हैं, इस विषय में सतेक्‍्य नहीं है। 


पूरवमौमांसा के णुछ सौलिफ सिद्धान्त १ 


दिया हुआ है। किच्तु स्मृतिच० (२, पु० २२५७-५८), भदनरत्न (व्यवहार, पृ० ३२४-३२५) एवं व्यव- 
हारप्रकाश (पृ० ४२०) ने न्यायविवेक से ऐसा ही वचन उद्धृत किया है। विश्वरूप (याज्० २१४४) ने भी कहा 
है कि घन क। प्राप्ति के विदय के नियम पुरुषार्थ है। धन एकत्र करना स्वाभाविक है। घन प्राप्ति शास्त्र पर नदी 
निर्भर है। इसके अतिरिक्त, यह सभी को ज्ञात है कि घत जब कमाया जाता है तो वह प्राप्तकर्ता को सुख देता है। 
अत धन पुस्षार्थ है और यज्ञ , जो घन द्वारा सम्पादित होते हैं वे भी पुरुषार्थ है। सामान्य नियम यह है कि सभी 
अग (सहायक कृत्य) ऋत्वर्थ है और सभी प्रमुख कृत्य (यथा दर्शयू्णंमास, सोमयाग) पुरुषार्थ है, और वे सभी 
बचन, जो कृत्यो के फलो की व्यवस्था करते हैं, पुरुषार्थ है। कुछ उदाहरण दिये जा सकते हैं। शाखायनत्राह्मण 
(६६) में ऐसा कहकर कि यजमान को कुछ ब्रत करने चाहिए, ऐसी व्यवस्था की गयी है कि यजमान को सूर्योदय 
एव पुूर्यास्त नही देखता चाहिए । शबर ने इन ब्रतो को 'प्रजापतिन्नतानि' कहा है और इन्हे पुरुषार्थ घोषित किया है, 
जिसका अथ॑ यह है कि यजमान को सूर्योदय एव सूर्यास्त न देखने का प्रण करना चाहिए। 
ऋत्वर्थ एव पुरुषार्थ के अन्तर को घर्मशास्त्रीय रण मिल चुका है। उदाहरणार्थ, यज्ञ" (१५३) ने व्यवस्था 
दी है कि उस लडकी से विवाह करना चाहिए जो रोगरहित हो, भाई वाली हो और दूसरे गोत्र या प्रवर वाली 
हो । मिताक्षरा (याज्ञ० १।५३) ने व्याख्या की हैं कि यदि लडकी सपिण्ड हो या एक ही गोत्र या प्रवर वाली 
हो तो पत्नी होने की उसकी स्थिति की बात ही नहीं उठती * (स्वयं विवाह ही अवैध होता है), किन्तु वह 
कन्या जो रोमग्रस्त होती है, विवाह हो ज।ने पर पत्नी हो जाती है, केवल एक ही फल यह होता है कि 
वह बीमार रहती है (जो दुख एवं चिन्ता का कारण है) । कुल्लूक (मनु० ३।७) ने शबर के इस प्िद्धान्त की ओर 
सकेत किया है और कहा है कि उस ऋुटुम्ब की कन्या से निवाह नही करना चाहिर, जिसमे राजसोग (तपेदिक), 
अपस्मार (मिर्गी), चरक एव कुष्ठ के समान रोग हो। मिताक्षरा (याज्ञ० ३।२॥८०) वे एक उद्धरण दिया है- 
“विज्ञ व्यक्ति को उस लडकी से विवाह नहीं करना चाहिए, जिसको भाई, पिता न हो, क्योकि वह पुलिका (वह 
कन्या जो पुत्र रूप में नियुक्त होती है) हो सकती है” | यहाँ पर निषेघ वैसा ही है जो किसी विकरू/ग लडकी के 
साथ विवाह करने के विषय मे होता है अर्थात्‌ यह एक ज्ञात (प्रत्यक्ष ) उद्देश्य है। अत विवाह वैध होगा अर्थात्‌ 
निषेध पुरुषार्थ है। मन्‌ (६१६८) मे आया है-'वह दत्तक पुत्र है जिसे माताया पिता विपत्ति आदि की स्थितियाँ 
में जल के साथ देता है'। मिताक्षरा ने याज्ष० (२१३०) की व्याख्या में इस इलछोक को उद्धत कर कहा है कि 
यहाँ पर आपद' (विपत्ति) शब्द विशिष्ट रूप से उल्लिखित है, जब आपद' न हो तो किसी अन्य व्यक्ति को 
अपना पुत्र गोद के रूप में नही देना चाहिए, यह निषेध केवल देने वाले को प्रभावित करता है (न कि गोद छेने 
वाली क्रिया को), अर्थात्‌ यह निषेध पुरुषार्थ है, ऋत्वर्थ नहीं?" । यह द्रष्टव्य है कि व्यवहारमयूख ने इसे है 


२६८ सपिण्डा-समानग्रोत्रा-समानप्रवरासु-भार्यात्वमेव नोत्पद्यते रोगिष्यादियु 
विरोध एवं । मिता० (याज्ञ० ११५३), इसका आहय यह है कि सपिण्ड, समोत्र या सप्रचर लडकी के विवाह 


के विरोध से जो व्यवस्था है वह ऋत्वर्थ है, किन्तु रोगग्रस्त लड़की के साथ विवाह करने की व्यवस्था केवल 
पुरषार्थ है । 


तु भार्यात्वे उत्पन्ने्षप दृष्ट- 


३० आपू्ग्रहणादबापदि म देय ।॥ दातुरय प्रतिदेध मिता० (याज्ञ० २३१३० ), व्यवहारमयूख 
(पृ० १०७) ने विरोध किया है भय निषेधो दातुरेव पुरुषार्थ , न धत्वर्थ इति विज्ञानेश्वर.। तन्न । अस्य बावयाद- 
दृष्ठार्थतया फत्वर्यावगसात्‌ ह 


१३६७ धर्मशास्त्र का इतिहास 


प्रयल्छति )। प्रतिपत्ति का दूसरा उदाहरण है घात्वाल पर क्षष्ण हरिण के सींग को फेंकना (तै० सं० 
६१३८ एवं पूृ० मी० सूृ० श३।१४) । पू० मी० सू० (११२६६-६८) ने अ्थंकर्म का एक दृष्ठान्त दिया है। 
मर जाने पर यजमान को उसकी यज्ञिय सामग्रियो एवं पात्रों के साथ जलाना उपकरणों या पात्नो का प्रतिपत्ति 
कर्म कहा जाता है (तै० स० १॥६॥८२-३ एवं पू० मी० सू० ११३३४) । मन्‌ ० (५१६७) ने व्यवस्था दी है कि 
यदि किसी आहिताग्नि की पत्नी उसके पूर्व ही मर ज।ती है तो वह पति द्वारा स्थापित पवित्र अग्नि से ही यज्ञिय 
उपकरणो के साथ जलायी जतती है । नियम के तीसरे प्रकार के उदाहरण के लिए देखिए आप० घ० सू० 
(१११।३११) जहाँ आया है-- पूर्व मुख करके भोजन करना चाहिए (यह नियम प्रतिनिधि एव प्रतिपत्ति से सम्ब- 
न्धित नही है) | व्यक्ति किसी दिशा मे भोजन कर सकता है किन्तु यह नियम केवल पूर्व मे' ही खाने को कहता 
है। यहाँ प्रतिनिधि या प्रतिपत्ति का प्रइन नही उठता है। 

विधियाँ ऋणतर्थ (कृत्य के लिए) एव पुस्षार्थ (पुस्ष के लिए) रूपो मे भी विभाजित हैं! । ये प्रयविति 
से सम्बन्धित हैं। प्रयुक्ति' को प्रेरणात्मक शवित कहते हैं, जो पू० मी० सू० के चौथे अध्याय का विपय है। पृ० मी० 
सूृ० (४।१।२) मे पुरुषर्थ की परिभाषा है और शबर ने उस सूत्र की तीन व्याख्याएँ उपस्थित की है, जिनमे 
एक है-'ुरुषार्थ वह विषय है जिसके करने पर मनृष्य को सुख प्राप्त होता है, ब्योकि सुख को प्राप्त करने 
की इच्छा से इसे जाना जाता है और पुस्षा्थ (मनृष्य का उद्देश्य) सुख से भिन्न नही है!'। इस अस्पप्ट एव 
असुर्दर परिभाषा से यह प्रतीत होता है कि पुरुषार्थ (मनृप्य का उद्देश्य) सूख से पिन्न नही है! । इस अस्पष्ट 
एवं असुन्दर परिभाषा से यह प्रतीत होता है कि पुरुषार्थ वही है जिसे सुख के फल की प्राप्ति के लिए 
साधारणत व्यक्ति अपनाता है, किन्तु ऋत्वर्थ वह है जो पुरुषार्थ की पूति मे सहायक होता है और स्वय सीधे तौर 
से कर्ता को कोई फल नही देता । दर्शपूर्ण मास ऐसे सभी प्रमुख यज्ञ पुरुषार्थ' के अन्तर्गत सम्मिल्ति है, किन्तु क्र वर्थ 
के अन्तर्गत वे सभी सहायक कृत्य रखे जाते हैं जो प्रमुख कृत्य को पूर्ण करने के उपयोग मे आते हैं, यथा- 
पाँच प्रधान जो दर्शयू्णमास के लिए सहायक है कत्वर्थ हैं और स्वय दबंपूर्णनास पुस्षार्थ है. । इस 
अन्तर की महत्ता इसमे हे कि जो ऋत्वर्थ है यदि उसका अनुसरण न किया जाय तो स्वय कृत्य दोषपूर्ण रह जाता है, 
किन्तु जो पुरुषार्थ है यदि उसका अनुसरण न किया जाय तो स्वय व्यक्ति अपराधी या पातकी हो जाता है किन्तु 
अनुष्ठान या कृत्य दोयपूर्ण नही होता । 

पू० मी० सू० (४१३२) की तीन व्याख्याओ का एक वर्ग शबर द्वारा यो उपस्थित किया गया है-ब्राह्मण 
को दान-प्रहण से घन कमाना चाहिए, क्षत्रिय को विजय द्वारा तथा बैध्य को कृपि आदि से (देखिए, गौतम, १०। 
४०-४२, मनु १०७६-७६) । ये वियमो के समान छरूगते हैं। यदि धन प्राप्ति ऋत्वर्य हो, और यदि कोई शारन 
विहित सावनो के अतिरिक्‍त अन्य साधनो से धन प्राप्त करता है और उस घन से यज्ञ करता है तो स्वय यज्ञ 
दोयपूर्ण हो जायगा और वाडिछत फल नही देगा। किन्तु यदि धन की प्राप्ति पुरुषार्थ से हुई हो तो चाहे जिस 
साधन से उसकी प्राप्ति हुई हो उससे किया गया यज्ञ दोपपूर्ण नही कहा जायेगा। मिताक्षरा (याज्० २॥१६४ ) 
ने गुरु प्रभाकर की एक उक्ति उद्धृत की है जो दायभाग (याज्ष० २।६७) हारा भी उद्धृत है, किन्तु नाम नही 


श्८ ते० स० (३६६११) ने दर्शपूर्णमास के प्रमुख ह॒विष्यो के पूृवरास के रूप से पाँच प्रयाजों का 
उल्हेस किया है, यया---'समियो यजति, तसूनपात॑ यजति, इडो यजति, बहियंजति, स्वाह्मकार यजति/। ये छत्मों 
के या देवव।ओ के नाम हैं, इस विषय में मरतेव्य नहीं है । 
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दिया हुआ है। किन्तु स्मृतिच० (२, पू० २५७०-४८ ), मदनरत्न (व्यवहार, पृ० ३२४-३२४) पते वे: 
हारप्रकाश (१० ४२०) ने न्यायविवेक से ऐसा ही वचन उद्धृत किया है। विश्वरूप (याज्ञ० २॥१४०) ने भी कहा 
है कि घन क। प्राप्ति के विषय के नियम पुरुपार्थ है। धन एकत्र करना स्वामाविक है। धन प्राप्ति शास्त्र पर नही 
निर्मर है। इसके अतिरिक्त, यह सभी को ज्ञात है कि घन जब कमाया जाता है तो वह प्राप्तकर्ता को सुख देता है। 
अत घन पुस्षार्थ है और यज्ञ , जो घन द्वारा सम्पादित होते हैं वे मी पुरुषार्थ हैं। सामान्य नियम यह हे कि सभी 
अग (सहायक कृत्य) ऋत्वर्थ है और सभी प्रमुख अत्य (यथा दशपूर्णमास, सोमयाग) पुरुषार्थ है, और वे सभी 
वचन, जो कृत्यो के फलो की व्यवस्था करते हैं, पुरुषार्थ है। कुछ उदाहरण दिये जा सकते है। शाखायनब्राह्मण 
(६॥६) में ऐसा कहकर कि यजमान को कूछ ब्रत करने चाहिए, ऐसी व्यवस्था की गयी है कि यजमान को सूर्योदय 
एव सूर्यास्त नही देखना चाहिए । शबर ने इन ब्रतो को प्रजापतिब्रतानि' कहा है और इन्हे पुरुषार्थ घोषित किया है, 
जिसका अर्थ यह है कि यजमान को सूर्योदय एव सूर्यास्त न देखने का प्रण करना चाहिंए। रे 
ऋत्वर्थ एव पुरुषार्थ के अन्तर को धर्मशस्त्रीय २ग मिल चुका है। उदाहरणार्थे, याज्ञ० (१५३) ने व्यवस्था 
दी है कि उस लडकी से विवाह करना चाहिए जो रोगरहित हो, भाई वाली हो और दूसरे गोत्र या प्रवर वाली 
हो। मिताक्षरा (याज्ञ० १४३) ने व्याख्या की है कि यदि लडकी सपिण्ड हो या एक ही ग्रोत्र या प्रवर वाली 
हो तो पत्नी होने की उसकी स्थिति की बात ही नहीं उठती * (स्वयं विवाह ही अवैध होगा है), किन्तु वह 
कन्या जो रोगग्रस्त होती है, विवाह हो जाने पर पत्नी हो जाती हैं, केवल एक ही फल यह होता है कि 
वह वीमार रहती है (जो दुख एवं चिन्ता का कारण है) । कुल्टूक (मनु० ३।७) ने शवर के इस सिद्धान्त की ओर 
सकेत किया है और कहा है कि उस रुटुम्ब की कन्या से विवाह नहीं करना चाहिए, जिसमे राजरोग (तपेदिक), 
अपस्मार (मिर्गी), चरक एव कुष्ठ के समान रोग हो । मिताक्षरा (याज्ञ० ३।२८०) ने एक उद्धरण दिया है-- 
“विज्ञ व्यक्ति को उस लडकी से विवाह नही करता चाहिए, जिसको भाई, पिता न हो, क्योकि वह पुजिका (वह 
कन्या जो पुत्र रूप में नियुक्त होती है) हो सकती है' | यहाँ पर निषेध वैसा ही है जो किसी विकल/ग छड़की के 
साथ विवाह करने के विषय मे होता है अर्थात्‌ यह एक ज्ञात (प्रत्यक्ष उद्देश्य है। अत विवाह बैध होगा अर्थात्‌ 
निषेध पुरुषार्थ है। मन्‌ (६१६८) मे आया है-वह दत्तक पुत्र है जिसे माता या पिता विपत्ति आदि की स्थितियों 
मे जल के साथ देता है'। मिताक्षरा ने याज्ञ० (२१३०) की व्याख्या मे इस इलोक को उद्धव कर कहा है कि 
यहाँ पर 'आपद' (विपत्ति) शब्द विशिष्ट रूप से उल्लिखित है, जब आपद्‌' न हो तो कसी अन्य व्यक्ति को 
अपना पुत्र गोद के रूप मे नही देना चाहिए * यह निषेध केवल देने वाले को प्रभावित करता है (न कि गोद हछेते 
वाडी क्रिया को), अर्थात्‌ यह्‌ निषेध पुरुषार्थ है, ऋत्वर्थ नहीं" । यह द्रष्टव्य है कि व्यवहारमयूत ने इसे 


२४ सपिण्डा-समानगोत्रा-समानप्रवरासु-भार्षात्वमेव नोत्पथते रोगिप्यादिव भारषात्वे 
हि |] ये दुष्ट 
विरोध एवं । मिता० (याज्ष० १५३), इसका आशय यह है कि सपिण्ड, समोत्र 8 सर उत्पलेर्धप वृष्ठ- 
के विरोध मे जो व्यवस्था है बह्‌ ऋत्वथं हे, किन्तु रोगप्रस्त लडकी के साथ विवाह करते लडकी के विवाह 
पुरुषायं है । ने की व्यवस्था केवल 
३० आपद्ग्रहणादतापदि म देव । दातुरय प्रतिषेध पमिता० 
(१० १०७) ने विरोध किया है. अय निदेधो दातुरेव पुदषारथ , न कत्वर् हक ९१३०), 
दृष्ठार्थतया पत्वर्यावगमात्‌ 7 "| तेन्न । भत्य वावयाद- 


कह 
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नही माता है और कहा है कि वियेष ही क्रवर्थ है। सामान्य रूप से यह कहा जा सकता है कि वे व्यवस्थाएँ, जौ 
अदृब्द, आव्यात्मिक या परलोफ़ सम्बन्धी फड वाली हैं, ऋत्वयं॑ होती हैं, कित्तु वे (व्यवस्थाएँ) जो साक्षात 
फलदायिनी होती हैं, पुरुषार्थ कहलाती है। 
आगे कुछ और कहने के पूर्व हमे यजेत' शब्द का विश्लेषण कर लेना आवश्यक है । यह शब्द वैदिक 
वाक्यो में प्रयुक्त है, यया-स्वर्गेकरामो यजेत' (जो स्वर्ग की कामना करे उसे यज्ञ करना चाहिए) । 'यजेत' शब्द 
में दो अश हैं, यथा-यज' घातु तथा प्रत्यय । प्रत्यय के भी दो अश हैं, यथा-आख्यातत्व (सामान्य क्रिया रूप) 
एवं लिझत्व (आज्ञा या आदेश रूप) । आख्यातत्व को दसो लकारो में पाया जाता है किन्तु लिडत्व केवल आज्ञा 
में ही पाया जाता है। दोनो केवल भावना को व्यक्त करते है। मावना का शाब्दिक अर्थ है कसी भावक की क्रिया 
(व्यापार-विशेष) जो फल की अनुकूलता का कारण है । यह भावना दो प्रकार की होती है, यथा-शाब्दी 
भावना एवं आर्थी भावना (मीमासा न्यायप्रकाश पृु० ४-६)। 
यह हमने बहुत पहले ही देख लिया है कि विधियाँ वेद के मर्म की परिचायक हैं। भावना का सिद्धान्त 
विधियो का हृदय है अत यह मीमासा के अत्यन्त महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तों मे परिगणित है । 
सामान्य जीवन में जब कोई किसी से कहता है--यह तुम्हारे द्वारा किया जाना चाहिए, तो कुछ करने 
के लिए प्रोत्साहन या प्रेरणा (उत्तेजन) विसी व्यवित से प्राप्त होता है। किन्तु मीमासा के मत से वेद का न तो 
कोई मानव और न कोई दिव्य प्रणेता है । अत वैदिक विधि मे शब्द के इच्छार्थक था आज्ञात्मक रूप से ही 
प्रोत्साहन (उत्तेजन या प्रेरणा) का उदय होता है, उस आज्ञा के पीछे न तो कोई मानव है और न कोई दिव्य शवित 
या व्यवित है, अत इसी से भावना को 'शाब्दी' (अर्थात्‌ स्वयं शब्द पर आधृत, न कि किसी व्यक्ति की इच्छा 
या आज्ञा या निर्देश पर आघृत) कहा गया है। अत शाब्दी मावना का अर्थ है किसी कर्त्ता (यहाँ पर बेद का 
शब्द) की कोई विशिष्ट क्रिया जो किसी व्यक्ति द्वारा उत्पादित होती है, और यह उस अश्ञ या तत्त्व से अभिव्यवत् 
होती है, जिसे हम इच्छार्थंक कहते हैं। यह घाब्दी इसलिए कही जाती है, क्योंकि यह ब्दनिप्ठ”' (वेद के छाब्द 
मे केन्द्रित ) है न कि 'पुरुषनिष्ठ' (किसी व्यक्ति मे केन्द्रित) । शाब्दी मावना में तीन तत्त्व पाये जाते हैं, यथा- 
(१) किया के लिए कर्ता का प्रोत्साहन होता है, (२) आज्ञा या शासन ही' कारण होता है तथा (३) अध॑याद 
बचनो से उद्घोषित औचित्य द्वारा विधि या रीति की प्राप्ति होती है। शाव्दी भावना से आर्थी भावना का उदय 
होता है। आर्थी भावना (जो अथ या फल की खोज करती है) मे भी तीन तत्त्व पाये जाते हैं, यथा-(१) स्वर्ग 
ही फल है, जिसकी प्राप्ति करनी होती है, (२) कारण या सोघन या निमित्त है यागा, (३) याग की भी 
एक विधि या ढंग (इतिकत्तेव्यता ) होता है। यह सभी पूृ० मी० सू० (२११), शबर के भाष्य एवं तन्त्रवातिक 
के कतिपय इलोको पर आधूृत है। यह पूरा विवेचन हमे अपूर्व के अर्थ की ओर ले जाता है। याग अल्प समय का 
होता है , किन्तु स्वर्ग व्यक्ति की मृत्यु के उपरान्त प्राप्त होता है, जो याग (यज्ञ) के सम्पादन के वर्षों उपरान्त 
हो सकता है। तो रैसी स्थिति भें याग एवं स्वयं (कारण एवं फल) में कौन-सी जोडने वाली कडी है ? यह 
कडी याग द्वारा उत्पन्न की हुई शवित है जो स्वर्ग की उत्पत्ति करती है । 
सक्षेप मे अभिप्नाय यह है-दोनो अर्थात्‌ घातु एव प्रत्यय मिलकर प्रत्यय (आगम) का अर्थ प्रकट करते हैं, 
और इसमे भावना प्रमुख तत्त्व है, अत यह प्रत्यय का ही अर्थ द्योतित करती है । भावशब्द बहुत हूँ? । 


३१ भावर्था कर्मशब्दास्तेम्य क्रिया प्रतीयेतेष हयर्थों विधोयते । पु० मी० सू० (२१।१)+ शास्त्रदीपिका 
पर लिखी पयी मयूखमालिका मे इसफो यों है--भावार्षा भावनाप्रयोजनका में क्र्मंग्ाब्या पातवस्ते- 
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यथा-प्रजति, जुहोति, ददाति, दोग्धि, पिचेष्टि । ये सभी दो प्रकार वाले है, यथा--प्रधान एव गुणभूत । वे भाव, शब्द, 
जिनसे किसी घार्मिक कृत्य के लिए कोई द्रव्य नही उत्पन्न होता या उपयुवत बनाया जाता, प्रधान कर्म के द्योतक 
होते है (यथा-प्रयाज ), किन्तु वे मावशब्द, जिनसे द्रव्य उत्पन्न होता है या द्रव्य उपयुक्त बनाया जाता है, गुणभूत 
कहलाते है (यथा -चावल को कूटना, याज्ञिय स्तम्भ बनाने के लिए लूकडी छीलना या खुब को स्वच्छ करना) । 
क्रियापदो के दो रूप हैं- (१) वे, जिनका रूप केवल यह बताता है कि कर्ता का अरितित्व हे, यथा- अस्ति, 
भवति , विद्यत', (२) वे रूप ,जो न केवल कर्ता के अस्तित्व को बताते ह, प्रत्युत उनसे यह भी प्रकट होता 
है कि कृत्य के साथ फल भी है, यथा-यजति' (याग करोति), ददाति' (दान करोति), पच्ति' (पाक 
करोति), गच्छति” (गमन करोति) | इन विषयो में करोति/ का भाव छिपा रहता है। जँमिनि (पू० मी० 
स्‌० २१४) ने शब्दो को दो कोटियो में वाँटा है “--तामानि (सज्ञाएँ) एवं कमंशब्दा (त्रियाएँ) प्रथम के 
अच्तगंत शाबर ने सर्वतामो एव विशेषणों को परिगणित किया है। दूसरी कोटि को 'आख्यात' कहा गया है। 
शबर (२।१३) ने नामानि' का अन्वय द्व्य-गृणशब्दा ' के अर्थ मे क्या है और टिप्पणी की है कि सूत्र 
(२१३) मे नामानि' शब्द (द्रव्यगुणशब्दा ' के अर्थ मे प्रयुवत हुआ है। शबर का कथन है कि घात्वर्थ मे धर्मो के 
लिए कोई आकाक्षा नही होती । किन्तु प्रत्ययार्थ में विधि के लिए (इतिकत्तेब्यता) की आवाक्षा होती है 


अथेवाद 


अब हम वैदिक वचनो (उक्तियो) के दूसरे बडे विभाजन अर्थात्‌ अर्थवादो का विवेधन उपस्थित करेगे । 
इनका निरूपण पृ० मी० सू० के प्रथम अध्याय के दूसरे पाद में हुआ है। बहुत-से बैदिक वचन है, यथा--बह 
गरज उठा (उसने रोदन किया) अत वह रुद्र कहराया' (तें० स० १॥५॥१।१), “प्रजापति ने स्वय अपना 
मास काठा' (तै० स० २।१।१॥४), मज्ञिय भूमि मे पहुँच जाने के उपरान्त भी देवो को दिशाओ का ज्ञान नही 
हुआ' (तें० स० ६१५१), कोई यह नहीं जानता कि कोई परछोक मे रहता है कि नहीं! (तै० स० ६॥११॥१), 
'पृथिवी पर या अच्तरिक्ष मे या स्वर मे अग्तिवेद्िका का चयन नहीं होना चाहिए (तै० स० ५२७११) । विरोध 


फ्योज्यूवें प्रतोषति एप हि घात्वथ पदश्रुत्या भावनाकरणत्वैन विधीयते। 'कर्मदाब्दा ! का अर्थ है कर्मप्रतिपादका । 
क पुनर्भाव फेते पुनर्भावशब्दा इति | यजति ददाति जुहोत्येचमादाय । यजेतेत्येवमादय साकाइक्षा यजेत कि 
केल कथमिति स्वर्ग काम इत्पेतेन प्रयोजनेन निराकाइक्षा। । शबर ५ अभिषासावनामाहुरन्पाभेव सलगादय ॥ अयोत्म- 
भावना त्वन्या सर्वास्यतिष्‌ गम्यते । तन्त्रवातिक (पु० २७८), शास्त्रें तु सर्वत्र प्रत्ययार्थों भावनेति व्यवहार । 
तन्नायमिप्नाय । प्रत्यार्थ सह बूत प्रकृतिप्रत्ययौ सदा। प्राधान्यादृभावना तेन प्रत्ययार्थोह्वधा्यते। तस्त्रवा० (पु० 
३८०) । पाणिनि (३॥१।६७) के बातिक (२) पर महत्साष्य से एक नोतिवादय (कहावत ) है 'प्रकतिप्रत्ययौ 
प्रत्यवार्थ सहब्रूत' और शबर ने इसे आचार्योपदेश कहा है (३३४१३, पृ० २२) । पाणिनि ने कालो एव 
क्ियापद की अवस्था बताने चाले पदो के लिए विशिष्द पारिभाषिक नाम दियें है और आर्थ को व्यक्त करनेवाले 
शब्दों का प्रयोग नहीं किया है, यया वर्तमानकाल, अतीतकाल या भविष्पत्काछ । ये 'ल' से आरम्भ होते हैं अत 
लकार कहे जाते है | वे इस प्रकार हैं--लट्‌ (वर्तमान), छेट (वैदिक क्रिया का सदयार्थंक रूप), लिट 
(परोक्षे लि), छुड्, लट्ट (अनद्यतनभूत), लिडः, लछोट, लुदु, लूट, लड़ । भावार्था फर्मब्दा की प्रतिध्वनि नि 
नियक्िति (१४१) भावत्रधानमास्यातम्‌ में हे । ; 


टुठर्‌ हू ब्रास्थव पा छापहुप्स 


कर्ता कहता है-तुमने स्वय घोषित किया है कि धामिक कृत्यो का सम्पादन बेद का उद्देश्य है! (पू० भौ० सूँ० 
११२) | उपयुक्त एवं अत्य समान वचन घामिक कर्मो के विषय में किसी उद्देश्य की पूति नही करते, अत 
वे निरर्थक है और अनित्य हैं (किसी नित्य विषय की ओर सकेत नहीं करते)। इसका उत्तर यह है कि ये 
वचन बेद के उद्वोधन युक्त वचनो (विधिवावयों) के साथ एकरूपता के भाव से सम्बन्धित है और उद्बोधन- 
कारी वचनो की महत्ता प्रकट करने वर उपयोग सिद्ध करते है। शवर ने (१।२७) एक वचन उद्धुत किया है, 
जो समृद्धि का इच्छुक है उसे वायू के सम्मान मे इवेत पशु की बलि देनी चाहिए, वायु तेज चलने बाला देवता 
है, वह वायू के अनुरूप भाग के साथ उसके पास दौडता है, वह (वायु) यजमान को समृद्धि के पास छे 
जाता है? *। ये सभी शब्द एक पूर्ण वचन बनाते हें, प्रथम अझय व्यायव्य भूतिकाम ' स्पप्टत एक विधि है, 
जैसा कि आलमेत' शब्द से प्रकट होता है। बाद वाला अजय केवल महत्ता के गान के लिए एक अर्थवाद मात्र है। 
लोग जानते हे कि वाय्‌ क्षिप्र गति से चलता है । अत 'वायूर्वें. आदि' केवल ब्ही दृहराता है जो छोगों को पहले 
से ज्ञात है (अर्थात्‌ यह एक अनुवाद है) । १२ के सूत्र १६-२५ मे पू० मी० सू० ने कुछ ऐसे दचनो पर विचार 
किया है जो विवियो-से रूगते हें किन्तु वे अर्थेवाद के रूप मे घोषित है। उदाहरणार्थ, (तै० स० २॥१॥१६) 
“यज्ञिय स्तम्भ उदुस्वर की लकडी का होना चाहिए, उदुम्बर काप्ठ वास्तव मे शवित (भोजन या सार) है, पशु 
शक्ति हैं, इस शक्तिशाली (रसयुक्त) स्तम्भ के द्वारा वह (यजमान) 'शवित की प्राप्ति के लिए! पशुग्राप्ति 
करता है। विरोध करने वाला कहता है कि यह एक फलविधि (फल के विषय मे एक आज्ञा-बचन) है, वयोकि 
'ऊर्जोश्वस्द्धय/ शब्दों मे उद्देश्य (प्रयोजन) है और श्छाघा (या भ्रशसा या स्तुति) के लिए कोई शब्द 
नही हूँ । इसका उत्तर यह है कि केवल इलाघा (प्रशसा या स्तुति) ही है । 

वेद मे कूछ ऐसे वचन है जहाँ (हि! के समान शब्दों का प्रयोग हुआ है, जिसका अर्थ है क्योकि'। यथा- 
अग्नि में आहुति सूप से देती चाहिए, क्योकि इसी से अन्न तैयार किया जाता है! (तै० ब्रा० १६५) ३7। 


३२ आस्तायस्य क्रिया्थेत्वादानर्थक्यमतदर्थाता तस्माद्नित्यमृच्यते (पूर्वपक्ष) । विधिना त्वेकबाबय- 
त्वास्तुत्यथेंन विषीना स्पू ॥ पु० मौ० सू० (१२१ एवं ७)। १॥२॥७ की व्यास्या से निमोक्‍त्त वचन उद्धृत 
है वायव्य ब्वेतमालभेत भूतिकाम । वायुर्व क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपधावति। स एवैन भूत 
गसयति' । यह अथंबाद (वायुर्व॑ क्षेपिष्ठा देवता) वायव्य.. लभेता आदि की विधि का शोष है, यह तै० 
स० (२३१११) में आया है । (१।२४१०) पर भाष्य (गुणवादस्तु) उन बचनो की ओर सकेत करता है 
जिनके वे तीन वचन, जो १३२॥१ से उदाहत है, अर्थवाद है। उदाहरणार्थ, सोड्रोदीयदरोदीत्तदुद्रस्थ रुद्रत्वम्‌ 
नामक बचन वहिंबि रजत न देय (तै० स० १॥५॥११-२) का एक अर्थवाद है। यह अर्थवाद (सोड्रोदीत्‌ 
आदि ) बहिंधि रजत न देयम्‌! के प्रतियेघ क्वा शेष है। सूत्र मे 'अनित्या शब्द जानदूझ कर प्रयुक्त किया 
गया है । वेद नित्य हे, अह वह प्रमाण हे । अत वे वचन जो किसी घामिक कृत्य की ओर निर्देश नहीं 
फरते उस अश से पथक हें जो फृत्यो से सम्बन्धित है और अनित्य भर्थात्‌ अप्रमाण है। 

३३ हेतुर्वा स्पादर्यवत्त्वोपपत्तिभ्याम्‌ ॥ स्तुतिस्तु शब्दयुर्वत्वादचोदना च तस्य ॥ पु० मी० सू० शार। 
२६-२७, अय ते हेतुवन्निगदा घूर्पेण जुह्ोति तेन हयज्न कियत इत्येबमादय । तेपु सन्देह । कि स्वुतिस्तेषा 
प्ार्यत्रुत हेतुरिति । अस्मत्पक्षे पुन्रः शूर्प स्तृूपये। तेन हयन्च क्रियत इति बृत्तान्तान्वाज्यान न च वृत्तान्तज्ञाप- 
माय कि तहिप्ररोचवायैव । तस्मादेतुवन्ि गदस्यापि स्तुतिदेव फार्यम्रिति। शवर (१२३०) । (जो 
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हु उठता है कि यह तथा वे वचन, जिनमे हेतु या कारण दिया हुआ है, अर्थवाद के रुप में ग्रहण किये 
।छ आज्ञा के लिए हेतु बताने वाले के रूप भे ग्रहण किये जाये । व्यवस्थित निप्वप॑ तो यह हे फि वे स्तुति- 
यदि दूसरा मत स्वीकार किया जाय (यथा-श्रुति विबि के लिए कारण देती है) तो खुब तथा अन्य 
हुति के लिए मान्य ठहराये जाये (न केवल सुप हैं), बयोकि वे भी भोजन बनाने में प्रयुवत होते हैं। 
मलमासतरव (१० ७६०) में इस उवित का आधार ल्यिा है और रूघु-हारीत की ओर सवेत करते 
व्याख्या की है 'चक्रवत्‌ परिवर्तेत सूय॑ं कालवशाद्‌ यत '। ऐसा नही सम्झ्नना चाहिए कि सभी कर्थ- 
>श्य स्तुति ही हे। 'वह लेपयुवत ढेले रखता हे, घृत सचमुच दीप्तिमान हे” (तै० ब्रा० ३२।५॥१२) 
के ,ति एक सन्देह यह उत्पन्न है जिससे ढे ले लेपित होते है । वह सन्देह वचन के शेषाश से दूर होता है, 
ददार्थ घृत हे जिससे हे ले लेपित होते हे। 
पबाद के तीन प्रकार है, यथा-गुणवाद, अनुवाद एवं भूठार्थवाद। जब कोई अर्थवाद किसी सामान्य अनु- 
१त पडता है तो वह लाक्षणिक होता है, जब कोई वात ज्ञान के विसी अन्य साधन से स्पप्ट रूप से 
वी है और क्सी मूल ग्रन्थ यो वचन का विषय हो जाती है तो वह अनुवाद कहलाती है और जब 
य प्रमाणो के विरोध मे नही पडता या निदिचत रूप से निरूपित नहीं हो पाता तो वह 'भूतार्थवाद' 
तितथ्य या अतीत घटना का कथन ) रहलाता है ४। प्रथम प्रकार का उदाहरण यह है-'दिन में 


त है) से करम्भपात्नो (ऐसे पात्र जिनमे भूसी से रहित यव थोडा भून कर रखे गये हो और साथ में 
)) का होम देने के लिए सूप (हर्र) का प्रयोग जुहु के स्थान पर होता हे! पु० म५० सू० की 
जान्यता यह हे कि वेद जो कुछ घोषित करता है वह प्रामाणिक हे, बेद की उक्तियो के छिए 
'ग॒ देने के आवद्ण्कता नहीं होर्त। । अपनी घोषणा के लिए यह कारण की बात चला सकता 
पकी कोई आवश्यकता नहीं गेती । भाटठचिन्तामणि मे आया है “अनेन वेदविहितेष्थें हेत्वपेक्षा 
मारथिप्रतियादितानपेक्षत्व हेतुवादस्थेति सूचितम । उक्त भर न हि वेदेनोच्यमान हेलुमपेक्षते! इति ॥! 
दाधिकरण की हिस्तृत व्यारया के लिए देखिए इस महाग्रस्थ का खण्ड ३ (पृ० ६७६-७७ ), 
१२७७) । वहाँ वसिप्ठ (१४३-४) के नियम (न त्वेक पुत्र दण्यात्‌ प्रतिगृहणीयादवा स हि सन्तानाय 
व्याख्या है। यहाँ पर पहला एक दिधि हे, क्योकि 'दर्यात्‌' एवं प्रतियृहणीयात्र! दोनो इच्छार्थक 
हैं, और बाद बाला हेत्वार्थक होन के कारण अर्थंवाद है (क्योकि पुत्र की महत्ता गाय गयी है) । 
निरक्‍त (११६) ने उदितानुवाद के विबय से कहा है, स भवति। विरोधे गुणबाद स्थादनवादो- 
'तार्थवादस्तद्धानादर्थवादरित्रिधा रत । मी० दा० प्र० (पृ० ४) द्वारा उद्ध,त। अनुवादोध्वधारित 
ग तु नृसिहाश्मेदक्तस्‌ । अस्निहिसस्थ भेषजम्‌दति । तत्स्वाध्यायाध्ययनव॑धुर्याद्‌ चैचिस्थाहा । सौ० घा० 
“)। यह द्रष्टव्य हे कि मचुरृदन सरस्वर्ती ने प्रस्थानभेद, आर्थसम्रह (पृ० २५ थियौट) में तथा 
(पुररंभोमासा इन इद्स सोर्सेज, पृ० २०१) ने इसे। वचन को अनुवाद के रूप से उद्धत किया 
की एक अतुल्लध्य परिभाषा यह है 'स नामानुवादों भवति योष्त्यन्तसमानाथेत्वेनावधाय॑ते ए 
प१ृ० ११५ २४११३ फी व्यास्य से) । मेघातिथि (मनु० २२२७-मत्स्थ० २११२२) ने यह 
कोई व्यक्ति सो ब्षों में भी बच्चे के जन्म एवं पालन-पोषण में माता 


-पिता जो फष्ट सहन 
न 
' प्रतिदाग नहीं दे सकता, ऐसा सत दिया है कि यह भूतार्थनुवाद है। मधुसूदन सरस्वती ने लत्थामे 


रै४२ धर्म शास्त्र का इतिहृरंस 


कर्ता कहता है-तुमने स्वय घोषित किया है कि घामिक इत्यो का सम्पादन वेद का उहेश्य है! (पू० भी० सू० 
१ह२)। उपयूक्‍्त एवं अन्य समान वचन धामिक कर्मों के विषय में किसी उद्देश्य की पूर्ति नही करते, अत 
वे निरर्थक हैँ ओर अनित्य हैं (किसी नित्य विषय की ओर सकेत नहीं करते)। इसका उत्तर यह है कि ये 
बचत वेद के उद्वोधन यकक्‍त वचनी (विधिवावयो) के साथ एकरूपता के भाव से सम्बन्धित है और उद्बोधन- 
कारी वचनों की महत्ता प्रकट करने व उपयोग सिद्ध करते हे। शवर ने (१२७) एक वचन उद्धुत किया है, 
जो समृद्धि का इच्छुक है उसे वायू के सम्मान मे श्वेत पशु की बलि देनी चाहिए, वायू तेज चलने वाला देवता 
है, वह वाष्‌ के अनुरूप भाग के साथ उसके पास दोडता है, वह (वायू) यजमान को समृद्धि के पास छे 
जाता हे *। ये सभी शब्द एक पूर्ण वचन बनाते है, प्रथम अश व्यायव्य भूतिकाम ” स्पप्टत एक विधि है, 
जैसा कि आलमेत' शब्द से प्रकट होता है। बाद वाला अश केवरू महत्ता के गान के लिए. एक अथंबाद मात्र है। 
लोग जानते हैं कि वाय्‌ क्षिप्र गति से चलता है । अत वायूर्वे. आदि' केवल व्ही दृह्दगता है जो लोगो को पहले 
से ज्ञात है (अर्थात्‌ यह एक अनुवाद है) । १२ के सूत्र १६-२५ मे पू० मी० सू० ने कुछ ऐसे दचनों पर विचार 
किया है जो विधियो-से रंगते हें किन्तु वे अर्थवाद के रूप मे घोषित है। उदाहरणार्थ, (त्तै० स० २॥१॥१॥६) 
यज्ञिय स्तम्भ उदुम्बर की रूकडी का होना चाहिए, उदुम्बर काप्ठ वास्तव मे झवित (भोजन या सार) है, पशु 
शक्ति हैं, इस शर्वितशाली (रसथुक्त) स्तम्भ के द्वारा वह (यजमान) 'शवित की प्राप्ति के लिए! पशुप्राप्ति 
करता है। विरोध करने वाला कहता है कि यह एक फलूविधि (फल के विषय में एक आज्ञा-वचन) है, क्योकि 
'ऊर्जोष्वरद्धय' शब्दों में उद्देश् (प्रयोजन) है और इलाघा (या प्रशसा या स्तुति) के लिए कोई शब्द 
नही हूँ । इसका उत्तर यह है कि केवल इलाघा (प्रशसा या स्तुति) ही है । 

वेद में कुछ ऐसे वचन है जहाँ (हि' के समान शब्दो का प्रयोग हुआ है, जिसका अर्थ है 'क्योकि!। यथा- 
अग्नि मे आहुति सूप से देती चाहिए, क्योकि इसी से अन्न तैयार किया जाता है! (तै० ब्रा० १६४) ३ 5। 


३२ आस्तायस्य क्रियार्थत्वादानर्थक्यमतदर्थाना तस्मादनित्यमृच्यते (पूर्वपक्ष) । विधिना त्वेकवाबय- 


स्वास्तुत्ययेंन विना स्थु । पु० म० सू० (१४२१ एबं ७)। १२७ की व्यास्या मे तिमोषत बचन उद्ध,त 


है 'वायव्य बवेतमालभेत भूतिकाम । चापुर्व' क्षेपिष्ठा देवता चायुमेव स्वेन भागवेयेनोपधावति। से एवैन भू्ति 


गरमयति' । यह अर्थवाद (दायुवें क्षेपिष्ठा देवता) वायव्य लूमेत' आदि की विधि का दोष है, यह तै० 
स० (२१११११) में आया है । (११२१०) पर भाष्य (गुणवादस्तु) उन चचनों कौ ओर सकेत करता है 
जिनके वे तीन वचन, जो १२१ में उदाहत है, अर्थवाद हैं। उदाहरणां, सोष्रोदीद्वदरोदीत्तदुद्रस्थ रुद्रत्वम्‌ 
नामक वचन यहिपि रजत न देय (तै० स० १।५११-२) का एक अर्थवाद है। यह अरथवाद (सोः्सेदीत्‌ 
आदि ) बहिंपषि रजत न देयम्‌' के प्रतिषेघ का शेष है। सूत्र से 'अलित्य' शब्द जानदक्न कर प्रयुवत किया 
गया है । वेद नित्य है, अत वह प्रमाण है । अत वे चचन जो किसी घासिक कृत्य को ओर निर्देश नहीं 
फरते उस अश से पयक हैं जो फृत्यो से सम्बन्धित है और अनित्य अर्थात्‌ अप्रमाण है। 

३३ हेतुर्वा स्थादयंवस्वोपपत्तिस्थाम्‌ । स्तुतिस्तु शब्दपूर्वत्वादबोदना च॑ तस्य | पृ० मौ० सू० शर। 
२६-२७» अय ते हेतुवन्निगदा शूरपेण जुहोति तेन ह्यज्ञ कियत इत्येबमादय । तेषु सन्देह । कि स्तुतिस्तेषा 
पायेवुत हेतुरिति । अस्मत्पक्षे पुन छूर्ष स्तृपये। त्तेन हयस्न क्रियत इति वृत्तान्तान्वास्थान मच बुास्तज्ञाप- 
नाय कि तहिप्रोचनायैव । तस्माद्धेसुबन्िगदस्यापि स्वुतिदेव कार्यमिति। छबर (११२।३० ) | बराणप्रद्यास (जो 


पूर्दभीमासा के कुछ मौलिफ सिद्धात १४३ 


अब प्रइन यह उठता है कि यह तथा वे वचन, जिनमे हेतु या कारण दिया हुआ है, अर्थवाद के सप में ग्रहण विये 
जायें या केवल आज्ञा के लिए हेतु बताने वाले के रूप मे ग्रहण किये जाये । व्यवस्थित निप्क्पं तो यह है कि वे स्तुति- 
मूलक हैं। यदि दूसरा मत स्वीकार किया जाय (यथा-श्रृति विधि के लिए कारण देती है) तो सलुव तथा अन्य 
पात्र भी आहुति के लिए मान्य ठहराये जायें (न केवल सुप ह। ), वयोकि वे भी भोजन वनाने मे प्रयुवत होते हैं। 
रघ्नन्दन ने मलमासतर्तव (पृ० ७६० ) में इस उवित वा आधार ल्या है और रूघु-हारीत की जोर सवेत करते 
हुए इसकी व्याख्या की है 'चत्रदत्‌ परिवर्तेत सूय॑ कारूग्शाद्‌ यत '। ऐसा नही सम्झना चाहिए कि सभी अर्थ- 
वादो का उद्देश्य स्तुति ही हे । 'वह लेपयूवत्त ढेले रखता है, घृत सचमृच दीप्तिमान है! (त्तैं० ब्रा० 


२।२।५।१२) 
भे उस वस्तु के प्रति एक सन्देह यह उत्पन्न है जिससे ढे ले लेपित होते है । वह सन्देह वचन के झोपाश् से दूर होता है, 
अर्थात्‌ वह पदार्थ घृत हे जिससे हे ले लेपित होते हें। 


अर्थवाद के तीन प्रकार है, यथा-एणवाद, जनुवाद एवं भूठार्थवाद | जब कोई अ्थंवाद विसी सामान्य >न- 

भव के विपरीत पडता है तो वह लाक्षणिक होता है, जब कोई बात ज्ञान के विसी अन्य साधन से स्पप्ट रुप से 
निरिचित होती हैं और क्सी मूल ग्रन्थ या वचन का विषय हो जाती है तो वह 'अनुवाद' कहलाती है और जब 
कोई मूल अन्य प्रमाणो के विरोध मे नहीं पडता या निश्चित रूप से निरूपित नहीं हो पाता तो वह भतायंधाद' 
(किसी निर्णीत तथ्य या अतीत घठना का कथन ) कहलाता है? ४। प्रथम प्रकार का उदाहरण यह है-'दिन मे 


१४२ घर्सशास्त्र का इतिहास 


कर्ता कहता है-'तुमने स्वय घोषित किया है कि घामिक छृत्यो का सम्पादन वेद का उद्देश्य है! (पू० मी० सू० 
११२) | उपर्युक्त एवं अन्य समान वचन धघामिक कर्मों के विषय में किसी उद्देश्य वी पूर्ति नह्ठी करते, अत 
वे निरर्थक हैं और अनित्य हैं (किसी नित्य विषय की ओर सकेत नहीं करते)। इसका उत्तर यह है कि ये 
वचन वेद के उद्वोधन यूकत वचनो (विधिवावयो) के साथ एकरूपता के भाव से सम्बन्धित है और उद्बोधन- 
कारी वचनो की महत्ता प्रकट करने कर उपयोग सिद्ध करते हैं। शवर ने (१।२॥७) एक वचन उद्धृत किया है, 
जो समृद्धि का इच्छुक है उसे वायू के सम्मान मे इ्वेत पशु की बलि देनी चाहिए, वायू तेज चलने वाला देवता 
है, वह वापु के अनुल्प भाग के साथ उसके पास दोडता है, वह (वायू) यजमान को समृद्धि के पास ले 
जाता है *। ये सभी शब्द एक पूर्ण वचन बनाते हे, प्रथम अझा व्यायव्य भूतिकाम ! स्पप्टत एक विधि है, 
जैसा कि आलभेत' शब्द से प्रकट होता है। वाद वाला अश् केवछ महत्ता के गान के लिए एक अर्थवाद मात्र है। 
लोग जानते हैं कि वाय्‌ क्षिप्र गति से चलता है । अत वायूवें. आदि! केवल वही दृहराता है जो लोगो को पहले 
से ज्ञात है (अर्थात्‌ यह एक अनुवाद है) । १।२ के सूत्र १६-२५ मे पू० मी० सू० ने कुछ ऐसे बचनो पर विचार 
किया है जो विधियो-से छगते हें किन्तु वे अर्थवाद के रूप मे घोषित है। उदाहरणार्थ, (तै० स० २॥१॥१॥६) 
'यज्ञिय स्तम्भ उदुम्बर की रूकडी का होना चाहिए, उदुम्बर काप्ठ वास्तव मे शवित (भोजन या सार) है, पशु 
शक्ति है, इस शक्तिशाली (रसयुकत) स्तम्भ के द्वारा वह (यजमान) 'शवित की प्राप्ति के ल्ए! पशुप्राय्ति 
करता है। विरोध करने वाला कहता है कि यह एक फलविधि (फल के विषय में एक आज्ञा-बचन) है, वयोकि 
'ऊर्जोच्वरद्यय! शब्दों मे उद्देश्य (प्रयोजन) है और इलाघा (या प्रशसा या स्तुति) के लिए. कोई शब्द 
नही हू । इसका उत्तर यह है कि केवल इलाघा (प्रशसा या स्तुति) ही है । 

बैद में कूछ ऐसे वचन है जहाँ (हि! के समान शब्दों का प्रयोग हुआ है, जिसका अर्थ है क्योकि! । यथा-- 
अग्नि मे आहुति सूप से देती चाहिए, क्योकि इसी से अन्न तैयार किया जाता है! (त्० ब्रा० शहा५)2७5। 


३९ आप्नायस्यथ कियार्थत्वादानर्थवयमतदर्थाता तस्माद्नित्यमुच्यते (पूर्वपक्ष) । विधिना त्वेकबाबय- 
त्वास्तुत्येन विधीना स्यु । पु० मा० सू० (१२१ एवं ७)। ११२७ की व्यास्या मे निमोवत्त वचन उद्ध,त 
है वायव्य ब्वेतमालभेत भूतिकाम । वापूुर्व क्षेपिप्ठा देवता वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपधावति। स एवेन भू्ति 
गमयति' । यह अर्थवाद (वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवता) वायव्य लभेतां आदि की विधि का शेष है, यह तै० 
स॒० (२१११) में आया है । (१।२।१०) पर भाप्य (गृणवादस्तु) उन चचनों फी ओर सकेत करता है 
जिनके वे तीन वचन, जो १॥२॥१ में उदाहत है, अर्थवाद हैं। उदाहरणार्थ, सोड्रोदीद्दरोदीत्तद्ुद्रस्थ रत्वम 
नामक बचन बहिंषि रजत न देय (तै० स० १॥५॥१९१-२) का एक अर्थवाद हे। यह अर्थवाद (सो5़रोदीत्‌ 
भादि ) बहिषि रजत न देयम्‌' के प्रतिषेध का शेष है। सूत्र मे अनित्य' दाब्द जानदूत् कर भप्रयुकत किया 
गया है । वेद नित्य है। जत बह प्रमाण है । अत वे वचन जो किसी धाम्कि कृत्य की ओर निर्देश नहीं 
फरते उस अश से पथक हैं जो छृत्यो से सम्बन्धित है और जनित्य अर्थात्‌ अप्रमाण है। 

३३ हैतुर्वा स्थादर्यवत्त्वोपपत्तिन्धाम्‌ । स्तुतिस्तु शब्दयुवंत्वादइचोदना च तस्य ॥ पु० मी० सू० शार। 
२६-२७५ अय ते हेतुवन्नियदा शपेंण जुहोति देन छ्यञ्न क्षियत इत्येबमादय ॥ तेपु सन्देह । कि स्घुतिस्तेषा 
फार्यदृत हेतुरिति । जस्मत्पक्ष पुनः शवार्प स्तुपयें। सेन हयस्च क्रियत इति चृत्तान्तान्वास्यात न च बुत्तान्तज्ञाप- 
नाय कि तहिप्ररोचनारयव । तस्माठ्धेठुवन्नि गदस्थापि स्तुतिदेव कार्यम्िति । वर (१२३०) ! दास (जो 
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अब प्रइन यह उठता है कि यह तथा वे वचन, जिनमें हेतु या कारण दिया हुआ है, अथंवाद के रुप में ग्रहण किये 
जायें या केवल आज़ा के लिए हेतु बताने वाले के रूप मे ग्रहण किये जाय॑ँ। व्यवस्थित निष्कर्ष तो यह हे कि थे स्तुति- 
मूलक हें। यदि दूसरा मत स्वीकार किया जाय (यथा-श्रूति विधि के लिए कारण देती है) त्तो जुत तथा अन्य 
पात्र भी आहुति के ल्ए मान्य ठहराये जायें (न केवल सूप ही), वयोकि वे भी भोजन बनाने में प्रयवत होते हैं। 
रघुमन्दन ने मल्मासतर्व (१० ७६०) में इस उग्ति का आधार ल्या है और ल्घु-हारीत की ओर सवेत करते 
हुए इसकी व्यारया की है चक्तवत्‌ परिवर्तेत सूर्य कालवश्ञाद्‌ यत । ऐसा नही सम्झना चाहिए कि सभी अर्थ- 
बादो का उद्देश्य स्तुति ही हे । वह लेपयूबत ढेले रखता हे, घृत सचमुच दीप्तिमान है' (ते ० ब्रा० ३।२॥४।१२) 
भे उस वस्तु के प्रति एक सन्देह यह उत्पन्न है जिससे ढे ले लेपित होते हे । वह सन्देह वचन के शेपाश से दूर होता है, 
अर्थात्‌ वह पदार्थ घृत है जिससे डे ले लेपित होते हैं। 
अर्थवाद के तीन प्रकार हैं, यथा-एणवाद, जनुवाद एवं भूदार्थवाद | जब कोई अर्थवाद किसी सामान्य अनु- 
भव के विपरीत पडता है तो वह लछाक्षणिक होता है, जब कोई बात ज्ञान के विसी अन्य साधन से स्पप्ट रूप से 
निरिचत होती है और किसी मूल ग्रल्थ या वचन का विपय हो जाती है तो वह अनुवाद' कहलाती है और जब 
कोई मूल अन्य प्रमाणो के विरोध मे नही पडता या निश्चित रूप से निरूपित नहीं हो पाता तो वह 'ूतार्थवाद! 
(किसी निर्णीत तथ्य या अतीत घटना का कथन ) कहलाता है *। प्रथम प्रकार का उदाहरण यह है-दिन में 


एक चातुर्मास्य है) ले करम्भपात्रों (ऐसे पाज्ञ जिनसे भूसी से रहित यव थोडा भून कर रखे गये हो और साथ से 
दही आदि हो) का होस देने के लिए सूप (दार्र) का प्रयोग जुहु के स्थान पर होता है। पू० स० सू० की 
स्थिति एवं झान्यता यह है कि वेद जो कुछ घोषित करता है बह प्रामाणिक हे, वेद की उक्तियों के लिए 
तक एवं फाएण देने की आवश्यकता नहीं होती ॥ अपनी घोषणा के लिए यह कारण की बात चला सकता 
है। किन्चु इसकी कोई आवश्यकता नहीं गोती ॥ भाटदचिन्तामणि से आया है “अनेन चेदविहितेड्थें हेत्वपेक्षा 
नारे पार्यसारथिग्रतियादितानपेक्षत्व हेतुबादस्थेति सूचितम । उक्त त्र न हि वेदेनोच्यमान हेतुमपेक्षते! इति ॥* 
इस हेतुबन्चिगदाधिकरण की विस्तृत व्याख्या के लिए देखिए इस महाप्रन्ध का खण्ड ३ (पृ० ६७६-७७), 
पाद-टिप्पर्ण १२७७) । वहां घसिप्ठ (१५।३-४) के नियम (न त्वेक पुत्र दश्यात्‌ प्रतिगहणीयादवा स हि सन्तानाय 
पूर्वेषोम ) की व्याख्या है। यहाँ पर पहला एक विधि हे, क्योकि दर्यात्‌' एच प्रतिगृहणीयात' दोनो इच्छार्थक 
फाल-वृत्ति से हैं, और बाद वाला हेत्वार्थक होने के कारण अर्थवाद है (क्योकि पुत्र की महत्ता गार्थ, गयी है) । 
रेड निसयत (१३१६) ने उदितानुचाद के विषय मे कहा है, स भवत्ति। विरोधे गुणवाद स्थादनवादो- 
श्ववारिते | भूतार्थवादस्तद्धानादर्णवादस्त्रिषा रत । मी० था० प्र० (पु० ४) द्वारा उद्ध त। अनुवादोधवधारित 
इत्यरबोदाहरण तु नुसिहाश्रम दक्तस्‌ । अग्निहिसस्थ भेषजम्द॒ति । तत्स्वाध्यायाध्ययनवैधुर्थाद्‌ चैचित्याहा । सी० घा० 
भ० (पृ० ४८)। यह द्रप्टव्य हे कि मथुसूदन सरस्वती, ने प्रस्थानभेद, अर्थसम्रह (पृ० २५ थिबोौट) मे तथा 
म० भ० ज्ञा (पूर्रमीमासा इन इट्स सोर्सेज, पृ० २०१) ने इसी वचन को अनुवाद के रूप से उद्धत किया 
है। अनुवाद की एक अनुल्लष्य परिभाषा यह है 'स नाम्ानुबादो भवति योध्त्यन्तसमाना्थत्वेनावधार्यते एँ 
(तल्तरवातिक, १० ३११, २४१३ की व्यास्या में) । मेघातिथि (मनु० २।२२७-मत्स्य० २११२२) ने यह 
पहते हुए दि. कोई व्यक्ति सी दपो मे भी बच्चे के जन्म एवं पालन-पोषण मे माता-पिता जो दाप्ट बन ५. 
करते हैं उनका प्रतिदाय नहीं दे सकता, ऐसा सत दिया है कि यह भूता्भनुवाद है। सघुसूदन सरस्वती ने प्रस्थान- 
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केवल अग्नि-धूम्र दिखाई पडता है, ज्वाला नही (तै० स० २॥१॥२१०)। अग्नि एवं धूम्र दोनों दिन एव रात्रि मे 
देखे जाते हैं। इस कथन का तात्पय॑ यह है कि दिन मे अग्नि का प्रकाश उतना नही होता जितना कि रात्रि मे! (दिन 
मे दूर से उतना नहीं दिखाई पडता जितना रात्रि मे) 

अग्नि हिम (जाडा) का भेपज (औपध ) है।” (वाज० स० २३।१० एवं तैं० स० ७।४।१८।२) 'यह कूछ 
लोगो द्वारा अनुवाद का उदाहरण माना जाता हे मी० बा० प्र० (पृ० ४८) ने इसमे इस वात पर दोष 
दिखाया है कि यह एक प्रसिद्ध मन्त्र है और वाक्य रचना के विचार से किसी विधि का कोई अश नही है 
और नृत्तिहाश्रम द्वारा यह वेदाध्ययन के अमाव या अनवब,नता के उदाहरण के रूप में ग्रहण किया गया है। एक 
उचित र॒ष्टान्त यह हे 'वायू सबसे अधिक शीघ्रगामी देवता है” ( वायूवें क्षपिप्ठा देवता , त० स० २।१।१।१) । 
“प्रजापति ने स्वय अपना मास काट लिया” को कुछ लोगो ने भूतार्थवाद का दृष्टान्त माना है, किन्तु मी० बा० 
प्र० ने इसे अमान्य ठहराया है और 'यज्ञ दु खेन सम्मिन्नम' को उदाहृत किया है । 

कष्णयज्वश की मी मासा परिभाषा' ने अर्थवाद के चार प्रकार बताये हैँ, यथ-निन्दा, स्तुति, पर- 
ऊृति (क्रिप्ती अन्य महान व्यक्ति द्वारा किया गया हुआ कर्म) तथा पुराकल्‍प (जो अतीत युगो में घढित हुआ 
हो ०। देवल का कथन है कि ऋषियो ने पहली बार की त्रुटि के लिए प्रायश्चित की व्यवस्था की है 


भेद एवं अर्थ सग्रह (प० २५) में 'इस्दों बत्नाय वजमृदयच्छत्‌' फो भूतार्थवाद के दृष्टान्त के रूप मे ग्रहण 
शिया है और अयंसप्रह ने दसे (प्रमाणान्तरविरोष-तत्आाप्तिरहितार्थ बोधको वादों भृतार्थवाद ' के रूप मे परिभाषित 
किया है । जब तै० स० (शछाडाड या २६॥५॥३) मे बजमान प्रस्तर” या बजसान यूप जाया है तो 
इसफा शाब्दिक अर्थ हमारे प्रत्यक्ष के विरोध मे पडता है, अत वाक्य का बर्थ लाक्षणिक रूप मे लेना होगा 
(पथा जब कि एक लडका अग्नि! कहा जाता है), अत यह गुणवाद हे, अर्थात्‌ बजमान यूप का अर्थ है 
वह यूप या स्तम्भ के समान (सवा) खड़ा होता हे और चमकता दीखता है । जब कोई कथन (विधि के 
रूप में नहीं) न तो अनुवाद होतर है और न गुणवाद लो वह विद्यमानवाद या भूतार्थवाद कहलता है ॥ 
यह शबर द्वारा पु० मो० सू० (१४२३) एवं शकराचार्य (वे० सू० १॥३।३३) द्वारा सुन्दर ढग से व्याख्यायित 
हँस है । इस बचनो की व्यारया इस प्रकार की जाने चाहिए कि प्रत्यक्ष अनुभव एवं अन्य प्रमाणों में 
विरोध न हो और वह किर्सा विषि कौ (जो पहले से व्यक्ष हो) स्वुति के रूप में हो । देखिए भागती' 
न च आदित्यो च॑ यूप इति बावयमादित्यस्य युपत्वप्रतिपादनपरम, अपि तु यूपरतठुततिपरम! । जिस गुण पर दल 
दिया गया है, वह है त्ेजस्विता (चमक), पयोक्ति यूप पर घत लगाया हुआ रहता है। 

३५ स (अर्थवाद ) च चतुद्िध निन्दा-प्रशसा-परद्धति-पुरावल्पभेदात्‌ । परेणमह॒ता पुरुषेणेद कर्म 
कृतमिति प्रतिपादको्यंवाद परकृति --यथा अग्निर्वा प्रकामयत--इत्यादि । परप्रदवतकार्थादिप्रतिपादक पुरा- 
फलप “--धवा तसशपद्धिया घिया त्वा वध्यासु --इत्यादि" | मौ० परि० (पुृ० २७-२८)। मेधातिथि ने 
मनु० (२१५१ , जहाँ आज्धिस्स ने अपने पितरों को पठाया ओर उन्हें पुचका” कहा) की व्याख्या से 
टिप्पणी दी है--पूर्वस्थ पितृवद्वृक्तिविधेरथंदादोय परकृतिनासा '। वायुपुराण (५६।१३४-१३७) ने विधि, स्तुति, 
निन्‍्दा, परकृति एवं पुरापल्प की परिभाषाएं दी हैं। न्ययसूत्र (२१६५) मे इन्हों फो अर्थवाद के चार तत्वों 

नाम से उल्छिसित किया झया टै ॥ परकृतिपुरावल्प व मनुष्यघर्म स्यादर्याय हयनुकीतंनम्‌ |. बर्थवादो वा 
दिधिशेप्त्वात्तस्माप्नित्यानुवाद स्पात्‌। पु० मो० सू० (ध्वण२६ एवं ३०) । उस शुनोप फो कहानी, जिसे 
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हूसरी बार के लिए दूने प्रायव्चित्त की, तीसरी बार के लिए तियुने प्रायदिचत्त की व्यवस्था की है, किन्तु चौथी 
बार की बट के लिए कोई व्यवस्था नही दी है। भवदेव के प्रायदिचित्त ग्रन्थ मे आया है कि इस कथन को ज्यों 
का त्यो नही ग्रहण करना चाहिए, यह केवल निन्दार्थवाद है। स्वय पु० मी० सू० (६७ २६ एवं ३०) में कहा 
गया है कि परकृति एवं पुराकल्प अर्थवाद हैं। 
व्यवहारमयूख (प० &०) ने देव का एक इलोक उद्घृत किया है-पिता की मृत्य्‌ के उपरान्त पुत्रों को 
पैतृक घन बाँट लेना चाहिए, क्योकि जब तक पिता निर्दोष रूप से जीवित है, उन्हे स्वामित्व नही प्राप्त होता ! 
यहाँ पर इलोक के पूर्वार्व नो विभाजन का काल वताया है (यह विधि है) । उसका उत्तरार्ध भर्थवाद 
मात्र है जो विधि की प्रशसा है और उसका तात्पयं यह हैँ कि जब तक पिता जीवित रहता है, पुत्र स्वतन्त्र नही 
रहते । ऐसा नही हैँ कि उन्हे पैतृक सम्पत्ति में अधिकार या स्वामित्व नही रहता। 
स्मृतियों में भी अरयवाद पाये जाते हैं। उदाहरणार्थ, मेघातिथि ने मन्‌ (५५६ न मास भक्षणे दोप ) पर 
टीका करते हुए लिखा है कि ५२८ से ५॥५६ के दो या तीन इलोको को छोड कर अन्य रुभी अर्थवाद हैं। 
मेघातिथि ने मन्स्मति में कतिपय अन्य स्थानों पर कुछ विधियों एवं बहुत से अर्थवादों की ओर सकेत 
किया है। उदाहरणार्थ, मन्‌० (२११७) में अभिवादन के विषय में एक विधि है किन्तु २११८-१२१ के 
इलोको मे इसके विषय में अर्यंवाद है। मन्‌ ० (१५१६५) में तीन उच्च वर्णो के लिए वेदाध्ययन के लिए एफ 
विधि की व्यवस्था है, किन्तु जब मन्‌ ० (१०११) ने पुन यह कहा है कि तीन वर्णों को वेदाध्ययन करना चाहिए 
तो यह अनुवाद मात्र है। मेघातिथि ने मनु० (6१३५) मे टिप्पणी की है कि मन्‌ के बहुत से इलोको मे 
पर्थवाद है। 
वसिष्ठ्धर्मसूत्र एवं विष्णुधर्मोत्तर में ऐसी व्यवस्था दी हुई है कि पच्रगव्य एवं कुशोदक (वह जल जिसमे 
कुष् डाला हुआ हो) तथा अहोराज के उपवास से श्वपाक भी शुद्ध हो जाता है $ । इवपाक को अस्पृश्यों मे अत्यन्त 
हीन माता जाता था और वह चाण्डाक् की वृत्तियाँ करता और उसके लिए उसी प्रकार के नियम थे ( मन्‌ ० 
१०५१-५६) किन्तु वसिप्ठ-विष्णु० के उक्त इलोक को त्ज्यो-का-त्यो नही मानना चाहिए । क्योकि चाण्डारू 
को कोई वस्तु स्पृश्य नही बना सकती। अत ऐसा कथन पश्चगव्य एवं उपवास के शुद्धि प्रभावों की स्तुत्ति मे कहा 
गया अर्थवाद मात्र ही है। 
इसका परिज्ञान हो गया होगा कि प्रत्येक वैदिक वचन विधि के स्वरूप वाला (आज्ञात्मक या उपदेशात्मक ) 
नही है। बहुत-से ऐसे वचन हैं जो विधि के प्रशसासूचक हैं, किसी निषिद्ध कर्म के भर्त्सनःसूचक हैं, अतीत में सम्पा- 
दित विधि के उदाहरण के रूप मे हैं या किसी व्यवस्थित विशिष्ट कर्म के लछिए सरल्तापूर्वक समझाये जाने वाले 
तक के द्योतक हैं। ये प्रशसात्मक, भर्त्सनात्मक एवं उदाहरणात्मक वचन अनावश्यक एव अनुपयोगी नहीं समझे जान 
चाहिए, प्रत्युत विधिसचक बचनों के साथ उनके पूरक के रूप मे मान्य होने चाहिए। इस अथ्थंवाद सम्बन्धी सिद्धान्त 
के कारण वैदिक वचनो के बहुत से अश व्यर्थ एवं अमान्य होने से बच गये हैं। 


उसके पिता ने हरिइ्चन्द्र के पुत्र के हाथ चेच दिया ओर चरुण को बलि देने के लिए उसे मार डालने फो 
भी तेयार थे , वास्तव मे, अर्यवाद के परक्षति प्रकार का उदाहरण है, देखिए मनु ० 


(१०१०५) णहाँ यह 
गाया घर्णित है । अब 

३६ गोमूत्र गोमय क्षौर दधि, सपि* कुशोदकम्‌ । एकराजोपदासदय इदपाफमपि शेघयेत्‌। दसिप्ठ० (२७ 
३) एवं विप्णुधर्मोत्तर ० (२४४२१३१-३२) । 


१ 
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गरुडपुराण मे ऐसा आया है--गान्धारी को, जिसने दशमीयुक्त एकादशी के दिन उपवास किया था, अपने 
सौ पुत्रो से हाथ घोना पडा, अत दशमीयवत एकादशी का परित्याग करना चाहिए / यहाँ पर पूर्वार्ध मात्र निन्दानु- 
वाद है (अर्थात्‌ 'त परिकर्जयेत्‌! के भावात्मक नियम का सीधा समर्थन करता है), क्योकि ऐसी मान्यता है कि 
वचन मे निन्‍दा भर्त्सना मात्र के लिए नही है, प्रत्युत जो भर्त्सना योग्य है उसके विरोध की व्यवस्था के लिए है। 
इस व्यास्या के लिए देखिए कृत्यर॒त्वाकर (पृ० ६३५) । मी० वा० प्र० (पृ० ५०-५८) ने अर्थवादों के ३८ प्रकारो 
पर प्रकाश डाला हे। स्थानाभाव से उन पर विचार नही किया जायेगा। 
वेद का अधिकाश अर्थवादो से परिपूर्ण है, विशेषत ब्राह्मण-प्रन्थ। अर्थवाद के विषय मे तन्त्रवातिक ने एफ 
सामान्य उल्लेख किया है कि वे अर्थवाद वचन जो विधि वचनो के उपरान्त आते है, निवंछू ठहरते है, किन्तु जो 
विधियो के पूर्व आते हैं वे बलवान होते हें **। 
वैदिक बचनो की तृतीय श्रेणी मे वर्ग या कोटि में मन्‍्त्रो वी परिंगणना होती है। हमने इनके विषय में पहले 
ही पढ लिया है। कुछ मन्‍्त्रो मे आदेश भी हैं, यया ऋ० (१०११७४ 'पृणीयादिनाधमानायतव्यान्‌ अर्थात्‌ बलिप्ठ 
लोगो को चाहिए कि जो पभिक्षा माँगता है, वे उसको अवश्य घन दे) एवं वाज० स० (२४।२०, 'वसल्ताय कपि- 
ज्जलानालभते' ) । किन्तु सामान्यत मन्त्र केवल व्यक्तकारक या प्रतिपादनकारक होते हैं और ऐसी बातो की ओर 
ध्यान ले जाते हैं जो विधि-वावयो से व्यवस्थित कर्मो के साथ सम्बन्धित होती हैं। तन्त्रवातिक" : ते टिप्पणी की है 
कि यह निश्चित रूप से समझा जा चुका है कि वे घाभिक हृत्य, जो ऐसे मनत्रों के साथ क्ये जाते है, जो ऐसी 
बातो का ध्यान दिलाते हैं, समृद्धि वी ओर ले जाते है (या स्वर्ग की प्राप्ति कराते है) पाठकगण को यह विदित 
हो जायेगा कि किसप्रकार पूर्वमीमासा के सिद्धान्त ने मन्त्रो को गौण रूप दे रखा है और यज्ञ सम्बन्धी बातों मे' उनसे 
निष्निय सहयोग लिया है, ऋग्वेद मे उत्क्ृप्ट स्तुतियाँ (प्रार्थनाएँ) पायी जाती हैं, किन्तु मीमासा-सिद्धान्त मे सबसे 
उत्तम स्थान ब्राह्मण मूल-वचनो को प्राप्त है और इन्ही ब्राह्मण-बचचनों मे अधिकाश विधियाँ सगृहीत हें। यह हमने 
बहुत पहले देस लिया है कि ऋग्वेदीय' मन्‍त ईश्वर-भवित्त से पर्पूर्ण है और उनमे पाप-स्वीकृति एवं पदचात्ताप के 
उपरान्त ईश्वर को सम्बोधित प्रार्थनाएँ पायी जाती हैं (देखिए ऋ० ७८६।४-६) । ऋ० सृवत (३॥३६) मे 
नि श्रेयस की भावना का बाहुलय है और इस सूक्‍त के दूसरे मन्त्र मे आया है--'यह प्राथना (घी ) प्राचीनकाल में 
स्वर्ग मे उत्पन्न हुई, उत्तटता के साथ पवित्र ग्रोष्ठी में गायी गयी, शुद्ध एव मगरूमय बस्न से आवेष्टित हुई है, यह 
हमारी है, प्राचीन हे और पूर्व-पुरुषो से वशान्‌गत रूप मे प्राप्त हुई है । 
वैदिक वचनों का चौथा बे (श्रेणी या कोटि), जो धर्म से सम्बन्धित है, 'नामघेय” (यज्ञो के व्यक्तिवाचक 
नाम) कहलाता है। उदाहरणार्थ इस प्रकार के वचन हैं, 'उद्भिद्‌ के साथ यज्ञ करना चाहिए (ताण्ड्य ब्राह्मण 
१६।७२-३ ), पशु के इच्छुक को चित्रा के साथ यज्ञ करना चाहिए” (तै० स० २४६) । अब प्रइन यह है कि 
फ्या इन वचनो मे जो कुछ व्यवस्थित हुआ है वह किसी कृत्य मे आहुति दिया जाने बाल पदार्थ या द्रव्य है (पथा-- 


३७ ये हि विध्युद्देशात्परस्तादर्यवादा श्रूयन्ते तेषामस्ति दोर्दल्यम्‌। ये पुरस्ताच्छयन्ते ते मुस्यत्वाद दलौ- 
यासो भवन्ति । तन्त्रवातिक (श।शर) । 

इ८ शावर ने पूृ० मीो०सु० (१२३२) पर टीका करते हुए लिखा है “र्थप्रत्याथनाभंभेव ये सत्रो- 
उवारणम्‌ । यज्ञाु प्रषाशनमेव प्रयोजनम, ॥ सन्‍्तेरेय स्मृत्वा छत कर्मास्युदयकारि भवतीत्यवधार्यते॥ तन्त्रवा० 
(२१३१ , पू० ४३३) । 
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दध्ना जुहौति) था वह यज्ञ का नाम है। कोई मी पदार्थे उद्मिद” के सदृश् प्रसिद्ध नहीं है (यथा दधि एक 
विख्यात पदार्थ है) । चित्रा स्त्रीकंंग का वोबक वह पशु है जो चितकवरा द्वोता है । यदि यह गृण विधि है 
'चित्र या यजेत्‌” तो यहाँ वाक्यमेद नामक दोष होगा (दो विधियों को बताने लिए एक वाक्य को ततोडना ) अर्थात्‌ 
आदेश यह होगा कि एक मादा-पशु की (न कि नर-पशु की) बलि होगी और दूसरी व्यवस्था यह होगी कि उसका 
रग चितकबरा होगा। अत उद्मिद, चित्रा, बलभिद्‌, अभिजित्‌, विश्वजित्‌ (क्रौपीतकिब्रा०२५१४) एवं अस्नि- 
होत्र (पू० भी० सू० १४४४), वाजपेय (पू० मी० सू० १।४६-८), वैश्ददेव (पू० मी० सू० १।४१३-१६) कत्यो 
के नाम है न कि पदार्थ है। इसी प्रकार श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत' (शत्रु की मृत्य्‌ू के लिए कोई व्यक्ति असिचार करता 
हुआ 'श्येन नामक याग कर सकता है) मे वही वात है। यहाँ पर इ्येन! एक याग का नाम है, क्योंकि याग झरतत्रु 
पर उसी प्रकार टूट पडता है और उसे धर दवोचता है जिस प्रकार ध्येन (बाज) पक्षी अपने आखेट (मृगया) पर 
टूटता है और उसे पकड छेता है। (पडूविश न्रा० ३४८१३) । वात यह है कि इन नामो का उपयोग, जो कुछ 
व्यवस्थित किया गया है उसके अर्थ के विशिप्टीकरण के लिए किया गया है। 'स्वाध्यायोज्ध्येतव्य” मामक वैदिक 
यबचन उस वेदाध्ययन की व्यवस्था देता है जिसमे यज्ञों के वामधेयो के साथ सभी अग पाये जाते दू और हम प्रत्यक्ष 
देखते हे कि इस प्रकार की वैदिक विधियो मे, यथा 'चित्रया यजेत पशुकाम ' मे चित्रा यह नाम विधि का एक 
भाग या अग है। अत नामधेंय पुरुषार्थ भी है और वेद के अन्य भागो के समान ही प्रामाणिक है (देखिए, जैमिनि 
१।४।१ पर शास्त्रदीपषिका) | ऊपर वर्णित वाक्य में याग” की व्यवस्था उद्देश्य के रूप मे फल के साथ की गयी 
है, क्योकि यह दूसरे रूप से व्यवस्थित नही है। यज्ञ के लिए एक सामान्य आज्ञा या आदेश की व्यवस्था नहीं की 
गयी है, अत यज्ञ के एक विशिष्ट प्रकार की व्यवस्था कर दी गयी है। यदि कोई 'उद्भिद्‌' शब्द से किसी व्यवस्थित 
विशिष्ट प्रकार को जानना चाहता है, तो यह ज्ञात है कि यह उद्भिद्‌ नायक यज्ञ है। घर्मशास्त्र लेखक 'उद्मिद्‌ 


स्योर्या नामक उक्ति का प्रयोग 'उपतयत' के लिए भी करते है, जिसका अधें है '((लूडके को) आचाय॑ (वेद के 
अध्यापक ) के पास ले जानता'। सस्कासप्रकाश ने ऐसा ही कहा है-"। 


नव्यर्थ-विचार 


वैदिक रचनो का पाँचवाँ भाग या वर्ग (या कोटि या श्रेणी ) 'प्रतिपेध! (निषेष) है। प्रतिषेधो*" से मनष्य 
के उन उद्देश्यो की पूर्ति होती है जिनसे वह्‌ अवाडिछित फल उत्पन्न करने वाले कर्मों से बचता है अथवा अपनी रक्षा 


३४६ तत्रोपनयनद्ाव्द फर्मनामघेयम्‌ । तत्त्व यौतिकसुद्भिदृन्यायात्‌ । योगदच भावद्युत्पत्या करणव्यत्पत्या 
वैत्याह्‌ भारचि । स यथा । उप समीपे आचार्यादीना बढोनंयन प्रापणमुपपनयनम्‌ | समीप प्राचार्यादीना नीयते 
बटुर्येंन तदुपनयन्सिति था ॥ सस्कारप्रकाश (पुृ० ३३४) 

४० अनर्थयहेतुकमंण सकाशात्पुरुषस्य निवृत्तिकरत्वेन नि्षेघाना पुरुषार्थानुबन्धित्वमू । तथा हि। यथा 
विधय प्रवर्तनामभिवधत स्वप्रवर्तकत्वनिर्वाहार्थ विधेयस्य यागादे श्रेय'साधनत्वमाक्षिपन्त पुरुष तलन्न प्रवर्तयन्ति, 
एवं न कलज्ज भक्षयेदित्यादयो निषेघाअपिनिवर्ततामभिदत स्वनिवर्तंकत्दनिर्दाहार्थ निषषेघस्य फलूज्जभक्षणादेरनथे- 
हेदुत्वमाक्षिपन्त' पुरुष ततो निवर्तयन्ति | मो० न्या० प्र० (पृ० र४ंघ-२४६) । कुछ छोग प्रवर्तनाम के स्थान 
पर 'प्रेरमा' पढ़ते हैं | दोनो का अर्थ एक ही है | आप० घ० सू० (१(१५५/१७२६) ने कलण्ज, पल्ाण्ड 
एथ परारोक फा निषेघष किया है। हरदत नें कलूज्जा को रक्‍्तलशुनम्‌! कहा है। किन्तु फल्पतरू (नियत, 

» पु० २८०) ने इसे लशुनविशेष माना है । 


१४६ घर्मगास्त्र का इतिहास 


गरुडपुराण मे ऐसा आया है--गान्धारी को, जिसने दशमीयुक्‍त एकादशी के दिन उपवास किया था, अपने 
सौ पृत्रो से हाथ घोना पडा, अत दशमीयक्‍त एकादझ्ी का परित्याग करना चाहिए । यहाँ पर पूर्वार्ध मात्र निन्‍्दानु- 
बाद है (अर्थात्‌ 'त परिकर्जयेत्‌” के भावात्मक मियम का सीघा समर्थन करता है), क्योकि ऐसी मान्यता है कि 
वचन मे निन्दा भर्त्सता मात्र के लिए नही है, प्रत्युत जो भर्त्संना योग्य है उसके विरोध की व्यवस्था के लिए है। 
इस व्यास्था के लिए देखिए कृत्यरत्नाकर (१० ६३५) । मी० वा० प्र० (पृ० ५०-५८) ने अर्थवादो के ३८ प्रकारो 
पर भ्रकाश डाला हे। स्थानाभाव से उन पर विचार नही किया जायेगा। 
वेद का अधिकाश अर्थवादो से परिपूर्ण है, विशेषत ब्राह्मण-प्रन्थ। अर्थवाद के विपय मे तन्त्रवातिक ने एक 
सामान्य उल्लेख किया है कि वे अर्थवाद वचन जो विधि बचनो के उपरान्त आते हैं, निबंल ठहरते हे, किन्तु जो 
विधियों के पूर्व आते है थे बलवान्‌ होते हैं *। 
वैदिक बचनो की तृतीय श्रेणी मे वर्ग या कोटि में मन्त्रो की परिगणना होती है। हमने इनके विपय में पहले 
ही पढ लिया है। कुछ मन्त्रो मे आदेश भी हैं, यथा ऋ० (१०/११७॥५ “पृणीयादिनाधमानायतवब्यान्‌ अर्थात्‌ बल्ष्ड 
लोगों को चाहिए कि जो भिक्षा माँगता है, वे उसकी अवश्य धन दे ) एवं वाज० स० (२४२०, 'वसन्ताय कपि- 
ड्जलानालमते') । किन्तु सामान्यत मन्त्र केवल व्यक्तकारक था प्रतिपादनकारक होते हैं और ऐसी बातो की और 
ध्यान ले जाते हैं जो विधि-वावयो से व्यवस्थित कर्मो के साथ सम्बन्धित होती हैं। तन्त्रवातिक * ? ते टिप्पणी की है 
कि यह निद्चित रूप से समझा जा चुका हैं कि वे धार्मिक कृत्य, जो ऐसे मनन्‍्त्रो के साथ किये जाते है, जो ऐसी 
वातो का ध्यान दिलाते हैं, समृद्धि की ओर ले जाते है (या स्व की प्राप्ति कराते हैं) पाईकंगण को यह विदित 
हो जायेगा कि किसग्रकार पूर्वमीमासा के सिद्धान्त ने मन्‍्त्रो को भौण रूप दे रखा है और यज्ञ सम्बन्धी बातो में उनसे 
निप्क्रिय सहयोग लिया है, ऋग्वेद मे उत्द्ृप्ट स्तुतियाँ (प्रार्थनाएँ) पायी जाती हैं, किन्तु मीमासा-सिद्धान्त मे सबसे 
उत्तम स्थान ब्राह्मण मूल-बचनो को प्राप्त है और इन्ही क्षाह्मण-बचनो मे अधिकाश विधियाँ सगृहीत हैं। यह हमने 
बहुत पहले देस लिया है कि ऋग्वेदीय मनन ईश्वर-मवित से परिपूर्ण हैं और उनमे पाप-स्वीकृति एवं पढ्चात्ताप के 
उपरान्त ईश्वर को सम्बोधित प्रार्थनाएँ पायी जाती हैं (देखिए ऋ० ७।८६॥४-६) । ऋ० सूवत (३३६) मे 
नि श्वेयस की भावना का बाहुत्य है और इस सूक्‍त के दूसरे मन्त्र में आया है--यह प्रार्थना (घी ) प्राचीनकाल में 
स्वर्ग में उत्पन्न हुई, उत्तठता के साथ पवित्र गोप्ठी में गायी गयी, शुद्ध एव मगलूमय वस्त्र से आवेप्टित हुई है, यह 
हमारी है, प्राचीन है और पूर्व-पुरुषो से वश्ञानूगत रूप मे प्राप्त हुई हे । 
वैदिक बचनो का चौथा वर्ग (श्रेणी या कोटि )) जो धर्म से सम्बन्धित है, 'नामघेय” (यज्ञो के व्यक्तिवाचक 
नाम) कहलाता है। उदाहरणाथे इस प्रकार के बचन हैं, उद्भिद्‌ के साथ यज्ञ करना चाहिए! (ताण्ड्य ब्राह्मण 
१८॥७२-३ ), (पशु के इच्छुक को चित्रा के साथ यज्ञ करना चाहिए! (तैं० स० २।४।६) । अब प्रइन यह है कि 
क्या इन बचनो मे जो कुछ व्यवस्थित हुआ है वह्‌ किसी छत्य मे जाहुति दिया जाने वाह पदार्थ या द्रव्य है (यथा-- 


३७ ये हि विध्युहेशात्परस्तादर्थवादा भ्ूयन्ते तेघामरित दोर्बल्यम्‌। ये प्रुरस्ताच्छयन्ते ते मुस्यत्वाद दली- 
पासो भवन्ति । तन्त्रवातिक (शाशर२) । 

सैफ शबर ने पु० मी०स्‌ू० (१२३२) पर टीका फरते हुए ल्फा है अर्थप्रत्याथनायथमेव यज्ञे मात्रो- 
“यारशम्‌ । यज्ञां प्रफाशनमेव प्रयोजनम । सन्‍्तैरेव स्मृत्वा झृत फर्मास्युदयकारि भवतीत्यवघार्यते ॥ तन्त्रया० 
(२१३१ , पृ० ४३३) । 


पूर्यमीमांसा के कुछ मोलिफ सिद्धान्त १४७ 


दध्ता जुह्दौति) या वह यज्ञ का नाम है। कोई भी पदार्थ उद्मिदु' के सदृद्द प्रसिद्ध नहीं है (यथा दधि एक 
विख्यात पदार्थ है) । चित्रा स्त्रीलिंग का बोबक वह पशु है जो चितकबरा होता है । यदि यह गण विधि है 
'चित्र या यजेत्‌' तो यहाँ वाक्यमेंद नामक दोष होगा (दो विधियों को बताने लिए एक वाक्य को तोडना ) अर्थात्‌ 
आदेश यह होगा कि एक मादा-पशु की (न कि नर-पश की) बलि होगी और दूसरी व्यवस्था यह होगी कि उसका 
रग चितकबरा होगा। अत उद्िमिद, चित्रा, बलमिद्‌, अभिजित्‌, विश्वजित्‌ (क्ौपीतकिब्रा०१५।१४) एवं अग्नि- 
होत्र (पू० भी० सू० १/४४४), वाजपेय (पू० मी० सू० १।०।६-८), वैश्ददेव (पू० मी० सू० १४१३-१६) क््त्यो 
के नाम है न कि पदार्थ है। इसी प्रकार 'श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत' (शत्रु की मृत्यू के लिए कोई व्यकित अमिचार करता 
हुआ 'श्येन' नामक याग कर सकता है) मे वही वात है। यहाँ पर 'श्येन' एक याग का नाम है, क्योकि याग दात्रु 
पर उसी प्रकार टूट पडता है और उसे बर दबोचता है जिस प्रकार श्येन (बाज) पक्षी अपने आखेंट (मृगया) पर 
टूटता है और उसे पकड छेता है। (पड्‌ूविश ब्रा० ३।८।१३) । वात यह है कि इन नामों का उपयोग, जो कुछ 
व्यवस्थित किया गया है उसके अर्थ के विशिप्टीकरण के लिए किया गया है। स्वाध्यागोः्ध्येतव्य ” नामक वंदिक 
धचन उस वेदाध्ययन की व्यवस्था देता है जिसमे यज्ञों के नामधेयो के साथ सभी अग पाये जाते हद और हम प्रत्यक्ष 
देखते है कि इस प्रकार की वैदिक विधियो मे, यथा “चित्रया यजेत पशुकाम ' में चित्रा यह नाम विधि का एक 
भाग या जग है। अत नामधेय पुरुषा्थं भी है और वेद के अन्य भागो के समान ही प्रामाणिक है (देखिए, जैमिनि 
१॥४।१ पर शक्षास्त्रदीपिका ) । ऊपर वर्णित वाक्य मे याग' की व्यवस्था उद्देश्य के रूप मे फल के साथ की गयी 
है, क्योंकि यह दूसरे रूप से व्यवस्थित नही है। यज्ञ के लिए एक सामान्य आज्ञा या आदेश की व्यवस्था नहीं की 
गयी है, अत यज्ञ के एक विशिष्ट प्रकार की व्यवस्था कर दी गयी हे। यदि कोई 'उद्भिद्‌” शब्द से किसी व्यवस्थित 
विशिष्ट प्रकार को जानना चाहता है, तो यह ज्ञात है कि यह उद्भिद्‌ नायक यज्ञ है। धर्मशास्त्र लेखक 'उद्मिद्‌ 


स्या्य नामक उवित का प्रयोग 'डपनयन' के रिए भी करते है, जिसका अर्थ है ((लडके को) आचार्य (वेद के 
अध्यापक) के पास ले जाना'।_ सस्कारप्रकाश ने ऐसा ही कहा है“*। 


नव्यथे-विचार 


वैदिक ठचनो का पाँचवाँ माग या वर्ग (या कोटि या श्रेणी) 'प्रतिषेघ” (निषेष ) है। प्रतिपेघो४" से मनष्य 
के उन उद्देश्यों की पूर्ति होती है जिनसे वह्‌ अवाड्छित फल उत्पन्न करने वाले कर्मों से बचता है अथवा अपनी रक्षा 


रद तत्रोपनयनशब्द कर्मंतामधेयम्‌ । तत्व योतिकमुद्भिदुन्यायात्‌ । योगइच भावद्युत्पत्या करणव्यत्पत्या 
वेत्याह भारचि । स यथा । उप समीपे आचार्यादीना बढोनंयन प्रापणमुपप्नयनस्‌। समीप प्राचार्यादीना नौयते 
बदुयेन तदुपतयनिति था । सस्कारप्रकाश (पु० देइ४) | 

४० अनर्थहेतुकर्मण सकाझात्पुरुषस्थ निवृत्तिकरत्वेन निषेधाना पुरुषाथनिदन्धित्वमू ॥ तथा हि। यथा 
बिघय प्रवर्तनामभिदघत स्वप्रवरतंकत्वनिर्वाहार्थ विधेयस्य यागादे श्रेयःसाधनत्वमाक्षिपन्त पुरुष तन्न प्रवर्तंयन्ति , 
एवं न कलूज्ज भक्षयेदित्यादयो निषेघा अपिनिवर्ततामभिदघत स्वनिवतंकत्दनिर्वाहार्थ िषेघस्य फलड्जभक्षणादेरनर्थ- 
हेतुत्वमाश्षिपन्त" पुरुष ततो निवर्तेयन्ति | मौ० न्या० प्र० (पृ० र४॑प-२४४) | फूछ लोग प्रवर्तताम के स्थान 
पर प्रेरणा पढ़ते हैं | दोनो का अर्थ एक हो है । आप० घ० सू० (१५१७२६) ने कल्ण्ज, पलाप्ड 
एद परारोक का भक्षण निषेघ किया है। हरदत्त ने कलज्ज' को रक्तलूशुनम्‌! कहा है। किन्तु कल्पतर (नियत, 
फाल, पृ० २८०) ने इसे लशुनविशेष साना है । 


(४८ धर्मशास्त्र का इतिहास 

करता है। जिप प्रकार विधवर्या, जो हमे प्रेरित करती हैं या कुछ करने के लिए उद्देजित करती है, अपने प्रेरणा- 
त्मक गूण को प्रकट करने के हेतु ऐसा निर्देश करती हैं कि वह विपय, जो व्यवस्थित होता है, यथा कोई यज्ञ, किसी 
वाछित फल की प्राप्ति का साधन है ओर इसलिए वे व्यक्ति को उसके सम्पादन के लिए प्रेरित करती है। उसी 
प्रकार ऐसे प्रतिषंघ, यथा--'कलूज्ज नही खाना चाहिए! या झूठ नही बोलना चाहिए! (तै० स० २॥४॥६), उस 
भ्रतिकारक की ओर सकेत करते है और अपने निषेघात्मक गण के प्रमाव को प्रकट करने के लिए निर्देश करते 
हैं कि निषेध की जाने वाली बात से, यथा--कल|ज्ज खाना” या झूठ बोलना” अवाछित फह की. प्राप्ति होगी 
अत भनृष्य को उससे दूर रहना चाहिए। 

न किसी क्रिया, सज्ञा या विशेषण के पूर्व छय सकता है और कुछ उदाहरणो में न अ' हो जाता है 
(यथा 'अन्नाह्मण', अघमं ) या 'अन” हो जाता है जब वह किसी स्वदादि शब्द के पूर्व लगता है। (यथा-अनर्थ', 
अनुष्ण' ) । पाणिनि ने न! पर कई सूत्र लिखे है और स्पप्ट रूप से 'प्रतिपेघ” को न! के अर्थों मे सम्मिलित किया 
है (देखिए पाणिनि २६, ६२१५५ आदि) । 'न' छह प्रकार के अर्थों मे प्रयुवत होता है *। 

न का प्रथम अथे है 'अमाव'। किन्तु यह अर्थ सभी विषयो के अनुकूल नही पडेगा। जब कोई कहता है--- 
'अब्राह्मण को छाओ' तो इसका अथे 'अमाव' नही है, क्योकि यदि वही अर्थ होता तो कोई अभाव वाल ब्राह्मण 
नही छा सकता और किसी को भी नही ला सकता या मिट्टी का ढेला छा देगा, जो इन शब्दों को कहने वाले का 
आशद्यय नही सिद्ध कर सकता | अत ऐसा सूनने पर एक व्यक्ति जो ब्राह्मण नहीं है, किन्तु ब्राह्मण के समान है 
(यथा क्षत्रिय) छाया जायेगा । अत इस उदाहरण मे अन्नाह्मण” का अर्थ (सादृश्य) वह व्यक्षित है जो ब्राह्मण 
के अतिरिक्त कोई अन्य है। "न! जिसके साथ लगा रहता है उसका विरोबी अर्थ भी देता है। यह ऊपर कहा जा 
चुका है कि वाक्य मे क्रिया मुख्य माग है और क्रिया रूप मे अन्त में जो शब्द छूगा होता है, वही प्रमुख भाग 
होता है। अत 'कलूज्ज नही खाना चाहिए! (कलूड्ज न भक्षयेत्‌) मे 'ना भक्षयेत्‌ के साथ सम्बन्धित समझा 
जाना चाहिए। विधि मे (या विधि को सुनने पर) इसका प्रत्यक्ष होता है कि वाक्य मानो सुनने वाले को सक्रिय 
होने के लिए प्रेरित करता है। जब 'न' इच्छार्थक रूप मे गा रहता है तो यह प्रेरणा का उल्टा तात्पय॑ देता 
है (अर्थात्‌ निवंतन-क्सी बस्तु से दूर रहना)। एक विधि में से जिस फल को कोई समझता है तो वह स्वगे 
है (यजत स्वर्गकाम !), किन्तु निषेध मे फल अनर्थ--निवृत्ति पाया जाता है। एक विधि में बही अधिकार्य है जो 
स्वर्ग की कामना करता है, निषेध मे वही अधिकारी हे जो अनर्थं से डरता है और अवाछित से दूर हटता है। भत 
इन विवेचनो से प्रकट है कि आज्ञा एव निपेघ अर्थ एक-दूसरे से सर्वथा भिन्न हैं। 

किन्तु जब क्रिया के साथ 'न' बैठाने मे कोई कठिनाई होती है तो वह घातु के अथे के साथ बैठा दिया जाता 

है। इस प्रकार कठिनाइयाँ दो प्रकार की होती हैं। प्रथम कठिनाई या वाघा तब होती है जब सम्पूर्ण वाक्य उसके 


४९१ तत्सादुश्यमभावइच तददन्यत्व तदत्पता । अप्राशस्त्य विरोधवबच नज्यर्था पद प्रकीतिता ॥ मी० 
स्या० धभ्र० भादुदालकार नामक टोका (पृ० ४३०) मे उद्धत । अब्नाह्मण का अर्य है ब्राह्मणादन्य (अर्थात्‌ 
नजा फा यहाँ अयं है तदन्यत्व) एवं अधर्म व्य आर्य है धर्मचिरोधि, जैसा कि इलोक्दातिक (अपोहवाद, इलोक 
२३) में भाया है नामधात्वयंयोगी च नैवनसा प्रतिपेघक । बदतोष्च्राह्मणाधर्मावन्‍्यमात्रविरोधिनो ।! पाणिनि 
(३॥१॥१२) के दाहिक ४ पर महाभाप्य मे जाया है. नण्तिवयुवतम यसद्शाधिक्रणे तथा ह्र्थ गति” और 
च्याय्या है सद्राह्मणमानयेत्युपतो (बते? ) ब्राह्मणगसद्श अनीयते नासो लोप्टमानीय हती भदति'। 


पूर्यभीमासा के पुछ मौलिक सिद्धान्त श्ष्द 


द्रत है से आरम्म किया जाता हैं, या जहाँ निषेध का अथ्थ लूगा रहता है तो कोई विकल्प उठ सडा होता है । 
चावयों मे इन दो वाधको के विषय मे, जहाँ न आता है, हम र्युदास' (अपवाद या व्यावृति या नि्षेष) की 
सहायता छेते हं४ । प्रजापतिब्रतो (जो पुस्पार्थ हैं, जैसा कि पृ० मी० सू० ४१३ ने निश्चित किया है) के 
विपय में बावय का आरम्म 'उसके व्रत ह' ७ होता है और पुत्र वाक्य आता है, 'उसे सूर्योदय या सर्यास्त नही 
देखना चाहिए! (कीषीतकि ब्रा० ६॥६) * * । ब्त का अर्थ है कोई मानसिक कर्म, किसी विशिष्ट कम को न करने 
का सकल्‍प, जिसका अथ॑ है उसे इस प्रकार कर्म करने के लिए सकत्प लेना चाहिए जिससे वह सूर्योदिय या 
सर्यास्त न देख सके और उस पर आसरूढ रहे । वास्तव मे यह नियम (नियन्नण ) है। इस वाबय का यह अर्थ नहीं 

है कि उसे सूर्य की ओर कमी नही देखना चाहिए (सूर्य को देखने पर कोई निषेध नहीं है) प्रत्यूत यह केवल 
सू्योदिय एव सूर्यास्त को देखने को मना करता है अत यह केवल अपवाद या निषेध है और वह व्यक्ति जो इस 
चियम (तियन्त्रण) को मानता है, फल पाता है, किन्तु करूणब्ज के भक्षण के विपय मे पूर्णस्पेण निषेध है। 


४२ भतोी लिडत्वाशेंव नज्य सम्बध्यते । तस्य सर्वापेक्षया प्राधान्यात्‌ । नझाइचेच स्वभावो यत्त्वसम्बन्धि- 
प्रतिपक्षबोधकत्वमू ।. तदिह लिहर्थस्ताव अवतंना । अतस्तेन सम्बध्यमानों नव्य प्रवर्तनाप्रतिपक्ष निवर्सेना 
गरमयति । अतरबच सर्वत्र नि्ेधेषु निवर्तनेव वादयार्थ । एवं च विधिनिषेधयोभिन्नार्थत्व सिद्ध भवति। यथाहु । 
अन्तर यादूश लोके व्रह्मह॒त्याइवमेघयो । दृश्यते तादृगंवेद विधान प्रतिषेधयों ॥ इति | तथा. सर्वथाषि तु नव्य, 
प्राधान्यात्पत्ययेनानदय । यदा तु तदन्वये किडिचद्बाधघक तदागत्याघात्वयेंनान्वय । तच्च बाधक ट्विविधम्‌ । तस्य 
प्तमित्युयक्रमों विकल्प प्रसवित्ृत्थ । तेन थ॑ बाधकद्दयेन नज्युक्तेषु वाकयेषु पर्युद्ासाक्रयण भवति । तदभावे 
निषेध एवं । पर्युदास स॒िक्षेयों यत्रीत्रपतेन सञ्य । प्रतिषेधघ रू विज्ञेगय कियया सह यत्र भव्य ॥। 
इतिच तयलिक्षणम्‌ १ तन नेक्षतोद्ण्तभादित्यम--इत्पादी पयुंदासाभयणम्‌, तस्प क्तमित्युपकमात्‌ । तथाहि श्तशव्देन 
कर्तव्योर्थ उच्चते | मरो० न्‍्या० प्र० (पू० २४०-२५३) | तन्त्रवातिक पर न्यायसुधा (या राणक) से पू० २०१ 
पर अन्तर  षेघयो ' को उद्धत किया है और उसे कुमारिल की बृहद्टीका का माना है और फल आदि पाँच बातो की, 
जिनसे चिथि एव निषेध एकन्दूसर से विभिन्न है, व्याख्या को है। उत्तरपद एक सीसासा-सम्बन्धी पारिभाषिक शब्द 
है और बह किया रूप मे आने वाली अल्तिम निवृत्ति है तथा पूर्वपद मे पद तो रहता है किन्तु अन्तिम निवि था 
प्माप्ति नही होती । विधि प्रवर्तसानों हि श्रेय सिद्धये प्रवर्तेते। प्रतिषेध पुन पापान्चिवतंयत्ति भेदत । तन्त्रवा० 
(पु० भो० सू० रे४४॥१३, प० ६११) ॥ 

४३ यूवत यत्यजापति ब्तेषु शास्त्राणामर्थवत्त्वेन पुरुषायों विधीयते। तत्र नियम कर्तंव्यतयोपदिश्यते! . 

तस्व ब्तमिति प्रक्ृत्य भ्रजापतिब्रतानि समास्नातानि। ब्नतमिति च मानस कर्मोच्यत्ते।॥ इद न करिष्यासौलि य 
सकलप । फतमत्तद्‌बतम । नोधन्तमादित्यमीक्षेत्रति । यथा तदीक्षण न भवति तथा मानसो व्यापार फत्तंव्य । 
तस्प उ पालनस्‌ । तत्र तस्मात्पुव्षार्थोष्स्तोत्यवगन्त्यव्यम्‌/ . न हि करूज्ज। शक्षयन्‌ प्रतियेध विधि नाति- 
क्रामति। इह पुनरादित्य पश्यन्ञातिफ्रामति विधिस्‌।न हि तस्य दृद्ेन प्रतिषिद्धम्‌ । नियमस्तत्नोपदिष्ट । यरत सियम 
करोति स फंलेन सम्बध्यते। इह तु प्रतिषिध्यते कलूज्जाति। शबर (पू० भी० सू० दरा२० )। कौषीतकि 
प्रा० (६६) या शा० ब्रा० मे हम ऐसा पते हैं तस्थ ब्त मुथस्तमेव॑न, नेक्षेत्रास्त यस चेति | मनु ० (४३७ भर्भे 

भी ऐसो ही प्यवस्था है 'नेक्षतोचन्तमादित्य नास्त यात्त कदाचना ! देखिए अनुक्षासनपर्च (१ ०४११७) बसिष्द 
(१२१० जहाँ स्नातक प्रतो का उल्लेख भी है), विष्णुधर्मसूत्र (७११७-१८) । 30522 


१५० ध्मशास्त्र का इतिहास 


'पर्युदास” (अपवाद) वही है जहाँ दूसरे शब्द के साथ (अर्थात्‌ किसी क्रिया की धातु के साथ या किसी भिन्न 
शब्द, यथा---सज्ञा के साथ ) अभावत्मक रूप आता है। निषेध” वहाँ होता है जहाँ पर क्रिया के साथ अभावात्मक 
रूप पाया जाता है। 
धर्मंशास्त्र-ग्रन्थो मे न की वहुधा ऐसी व्याख्या की गयी है कि यह पर्यदास (अपवाद या मना करने 
की एक व्यवस्था ) है । याज्ञ० (११२६-१६६) मे स्नातक के कर्तव्यों वाले परिच्छेद मे "न! का बहुबा उल्लेख 
हुआ है। मिताक्षरा ने याज्ञ ० (१।१२६) की व्याख्या मे लिखा है कि जहाँ कही “न” आया हे वह पर्युदास का द्योतक 
है (सर्वत्रापि अस्मिन्‌ स्वातकप्रकरण नव्य- शब्द प्रत्येक पर्युदासार्थ इव) । हम एक उदाहरण ले, याज्ञ० (१३२) 
में आया है कि जो बात दुखदायक हो उसे अनावश्यक या अकारण किसी (पुरुष या नारी) से नहीं कहना चाहिए। 
इससे यह नही प्रकट होता कि जो वात दु खदायक हो उसे नही कहना चाहिए, केवरू उस स्थिति में उसे नही कहना 
चाहिए जब कि उसके लिए कोई कारण या अवसर न हो। त्रुटि करने वाले अपने पुत्र या मित्र या सम्बन्धी से 
दुखदायक बात कही जा सकती है। (पुत्रवान्‌ व्यक्ति को कुछ तिथियो पर उपवास नहीं करना चाहिए! इस प्रकार 
की बात की व्यास्था में अपराक (पृ० २०६-२०७) ने दो प्रसिद्ध इलोक उद्धृत किये हैं जिनसे पर्युदास' एवं 
प्रतिषेष” का अन्तर स्पष्ट होता है। उन इलोको के पूर्वा इस प्रकार हैं--प्रधानत्व विघी यत्र प्रतिषेधेष्प्रधानता 
(पर्युदास नज्ण) ।। अप्राघान्य विधौ यत्र प्रतिपेधे प्रधानता। प्रसज्यप्रति नव्य ।। 
जव न का प्रयोग किसी वाक्य मे होता है तो वह॒या तो प्रतिषेध होता है या पर्युदास या अर्थवाद होता 

है। इन तीनो का अन्तर स्पष्ट रूप से समझ लेना चाहिए। दर्शपूर्ण मास मे दो आज्यभाग अगर है (पू० मी० सू० 

४।४।३० ) तथा कहा गया है कि दो आज्यभाग दर्शपूर्णमास यज्ञ की आँखे हे “5॥ इस सम्बन्ध में वेद का कथन 
है कि किसी पशुयज्ञ मे या सोमयज्ञ मे इन दोनो का सम्पादन नहीं होता ।” प्रश्न यह है--क्या यह प्रतिषेध 

है या पर्युदास हे या अर्थवाद है ?” प्रतिषेघ तभी होता है जब जो आगे होने वाला होता है उसके प्रतिषेघ की 

सम्भावना होती है। दशपूर्णमास मे आज्यमागो की व्यवस्था रहती है अत सोमयज्ञ मे इन दोनो की आवश्यकता 

की सम्भावना नही है और कोई वास्तविक प्रतिपेघ भी नही है, और न पर्युदास ही है, क्योकि यदि यह पर्युदास 

होता तो कोई उचित सम्बन्ध न होगा, क्योकि पर्युदास मे यह कहना पडेगा (दरंपूर्णमास मे आज्यभाग होते है, 

सोमयन्ञ मे नही, जो कि अनगंल है। अत न तौ पशौ करोति न सोमे' नामक दब्दो मे अर्थवाद है। शुद्ध प्रतिषेध 

तभी होता है जबकि पहले व्यवस्था हो और बाद को वर्जन हो। इस विषय में एक प्रसिद्ध उदाहरण षोडशी' 

(पोडशिन्‌) पात्र का है*”। समान रूप से प्रामाणिक दो वैदिक वाक्य है---“बह अतिरात्र मे पोडश्ी' पात्र ग्रहण 


४४ चक्षुपी वा एते यज्ञस्य यदाज्यभागी यजति चक्षुपी एवं तथज्ञस्य प्रतिदधाति । तैं० स० (२।६- 
२१) । 

४५ हिप्टवा तु प्रतिपेंघ स्थात्‌। पू० मो० सू० (१०८६) । शवर ने व्याख्या की है यथा 
नातिराजे ग्‌ ह्वाति पोडशिनमिति। न तत्र दवय वक्‍तु पर्युदास इति। सम्बन्ध एव हि न स्थात्‌ । अतिरानवर्णिताति 
राने गृहणाति पोडशिनमिति । नापिकस्थ चिदर्थवादत्वेन सम्भवति। यत्र पुनरन्या वचनव्यवितरसरिति 
चाक्यस्प तन न विकलपो भवति । एवमेपोष्प्टदोपोष्पि यद्ब्रोहियववावययो । विकत्प आश्रितस्तन्न गति- 
रन्या न विद्यते । ग्रोहिशास्त्रप्रवृत्तो हि यवद्यास्परेण कृष्पते ॥ श्रोता तत्न श्रवृत्तोषि ब्रीहिशास्नेण कृप्पते। तस्न- 
वातिक (१३३ पर, पु० १७४) ) । और देलिए प्राप्तिपूर्वों हिं प्रतिपेधों भवति | शबर (प्रु० मी० सू० ७-३ 
२० एवं ७ाशर३ पर)॥ 
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करता है” एवं “वह अतिरात्र मे 'दोडकश्ी' पात नहीं गहण करता है”। इस परस्पर विरोधी बात में विकल्प फ्री 
अनुमति है। इसी प्रकार एक वैदिक वाक्य है--ब्रीहिभियजेत यवँर्वा' ( वह धानो से याजो से यज्ञ करे )। अत, 
उपयवत दोनो उदाहरणो में जहाँ दो उक्तियाँ परस्पर विसरुद्ध हैं, वहाँ विकल्‍प के सहारे के अतिरिवत कोई भय 
गति नही है। किन्तु विकल्प में आठ दोप पाये जाते हैं। इसी कारण विकल्प का परिहार (त्याग) करना चाहिए, 
जोर यथासम्भव पर्युदास या अर्थवाद को ग्रहण करना चाहिए, क्योकि विकल्प का आश्रय लेने से कसी एक 
उब्ति को अप्रामाणिक मानना होगा। शवर एव तस्त्रवातिक ने ऐसी व्यवस्था दी है कि वही विकल्प का आश्रय 
छेना चाहिए जहाँ कोई अन्य मागे न हो। पू० मी० सू० ने व्यवस्था दी है कि वही विकल्प ग्रहण करना चाहिए 
जहाँ एक ही विपय मे एक ही अर्थ वाले जनेक प्रामाणिक वचन कहे गये हो । 
एक अन्य शब्द हे नित्यानुवाद जिसकी व्यास्या हो जानी चाहिए" *। यह शब्द, आप० घ० सू० (२।६।- 
१४।१३) में आया हे । यह जैमिति (२३२६, ४।१॥४, ६॥७३०, ७॥४।४, ८१६, द&॥४३६, १०२३८ मे) 
बहुधा आया है ओर शवर ने उससे भी अधिक बार इसका प्रयोग किया है। शवबर ने व्यास्या की है कि जब वैदिक 
वचन स्पष्ट रूप से किसी ऐसी वात का प्रतिषेध करते है जिसके घटने की कोई सम्मावना नहीं होती तो ऐसी 
स्थिति में नित्यानुवाद होता है (यथा--अग्निचयन खाली मुमि या आकाश या स्वर्ग में नहीं होता चाहिए) । 
इसी वात को ट्पूटीका ने दूसरे ढग से कहा है---'जब प्रतिषेघ अथेवाद हो जाता है तो वह नित्यानुवाद कहलाता है। 
विकल्पो को तीन कोटियो मे बाँटा गया है, यथा---( १) ऐसे विकल्प जिनके पीछे तर्क उपस्थित किया जाय, 
(२) जो व्यक्त (स्पष्ट) शब्दों के कारण प्रकट हो तथा (३) जो कर्ता की इच्छा पर आश्रित हो। प्रथम का 
उदाहरण 'यवैज्नीहिभिर्वा मजेत' (चावल के अन्नो या जौ के अन्नों से यज्ञ करना चाहिए) मे पाया जाता है। दूसरे 
प्रकार के विकल्पों के लिए देखिए मन्‌ (३॥२६७) जहाँ यह आया है कि जब तिल्‍रू या चावरू या यव या माप की 
दाल या जल या फल एवं मूल से तवण किया जाता है तो पितर लोग सनन्‍्तुप्ट होते है। 
व्यक्षित की इच्छा पर आश्रित विकल्‍प का उदाहरण जावालोपनिषद्‌ ” में पाया जाता है--ब्रह्मचर्य समाप्त 
कर गहस्थ होना चाहिए, गृहस्थ होने के उपरान्त (वानप्रस्थ आश्रम मे जाना) चाहिए और वनी होने के उपरान्त 
सन्यासी (या परिब्राट्‌) होना चाहिए, या दूसरी विधि के अनुसार ब्रह्मचर्य की समाप्ति, या गृहस्थ होने, या दनी 
होने के उपरान्त कोई सन्यासी हो सकता है'। इस कथन का अन्तिम भाग आश्रमों के विपय में विकल्प उपस्थित 
करता है। गोतम (३।१) में आया है---कुछ ऋषियो ने उसके (ब्रह्मचारी के) लिए आश्रमो के विषय से विल्कप 


रख दिया हे । जब याज्ञ ० (११४) ने व्यवस्था दी हे कि ब्राह्मण छूडके का उपनयन' गर्भाघान या जन्म के उपरान्त 
आदठवे व में हो सकता है, तो यहाँ पिता की इच्छा पर विकल्प निर्भर होता है। 


+ 


४६ असति प्रसद्भे प्रतिषेधो नित्यान॒ुबाद | शवर (१५१८ पर) ; यथार्थवादत्वेन प्रतिषेधस्तन्न 
नित्यानुवादों भवति। दुपूटीका (७३२१), ह।४३६ (परो नित्यानुवाद स्यात्‌) पर शबर ने व्याख्या दी हैं; 
'नित्यमेतसर्थ सनन्‍्तमनुददति! ॥ 

४७ ब्रह्मचर्य परिसमाष्य गृही भवेत्‌। गृही भूत्वा दनी भवेत्‌ । बनी भूत्वा प्रश्नजेत्‌ । यदि वेतरथा ब्रहम- 
चर्यादिव प्रव्नजेद्‌ गृहाद्वा चचादवा। जावालोप० ४) इसे शकराचार्य ने ब्रह्मसूत्र (३४४२० ) के भाष्य से निम्य- 


लिखित टिप्पणी के साथ उद्घृत किया है “अनपेक्ष्येद जाबाल श्रुतिमाञ्ममान्तर विधायिनोमयमाचरयेण विचार 
प्र्वातित' । 
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मन्‌ (४७) ने व्यवस्था दी है कि द्विज को उतना अन्न एकत्र करना चाहिए कि एक कडाल (कोठिला) 
भर जाय (अर्थात्‌ जो एक व तक चले), या एक कुम्भी (६ मासों के लिए) या उतना इकट्ठा करना चाहिए 
कि तीन दिनो तक चले, या कल की भी चिन्ता नहीं करनी चाहिए । ये चार विकल्प है और तब मनु (४।८) 
ने व्यवस्था दी है कि गहस्थ हिज को इन चारो भे' एक विकल्प ग्रहण कहना चाहिए, किन्तु प्रत्येक आगे वाला 
अपने पीछे वाले से फल तथा परलोक सम्बन्धी पुण्य के विषय में उत्तम है। 
विकल्प या तो व्यवस्थित (क्सी एक प्रकार की अवस्थाओ तक सीमित या नियन्त्रित रहने वाला) हो 
या अव्यवस्थित (अनियन्त्रित) । आप० ध० सूृ० (२।२३।१६) मे आया है” “व्यक्ति को औपासन अग्नि 
या रसोई की अग्नि मे प्रथम ६ मन्त्रो के साथ अपने हाथ से वलि देनी चाहिए'। हरदन्त ने टीका की है कि 'यह 
एक व्यवस्थित (सीमित) विकल्प है', अर्थात्‌ जिन्होनें औपासन अग्नि (गृहाग्नि) रख छोडी हो उन्हे प्रतिदिन 
बलि देनी चाहिए किन्तु सप्घारण रसोई की अग्नि मे' केवछ वे ही लोग वलि छोडे जिनकी पत्नी मर गयी हो | मन ० 
(३॥८२) में आया है कि व्यवित को प्रतिदिन अन्न, जल, दुग्ध आदि से श्राद्ध करना चाहिए। यहाँ पर व्यवस्थित 
विकल्प है। वयोकि सर्वप्रथम अन्न की व्यवस्था है और तब उसके अभाव में दूध, फ्लो एवं मूलो की और पुन 
इनके अमाव में जल की व्यवस्था है। जब मनू (४६५) ऐसा कहते हैं कि श्रावण की पूणिमा को या भाद्व- 
पद की पूर्णिमा को उपाकमं कृत्य करके ब्राह्मण को साढे चार मासों तक परिश्रमपूर्वक वेद का अध्ययव करना 
चाहिए! तो मेघातिथि ने इसे व्यवस्थित विकल्प माना है, अर्थात्‌ सामवेदियों को भाद्रपद की पूणिमा को तथा 
ऋग्वेदियों एवं यजुर्वेदियों को श्रावण की पूर्णिमा को उपाकर्म करना चाहिए । देखिए मितक्षरा (याज्ञ० 
१॥२५५) जहाँ माता के सपिण्डन के विषय में चर्चा है और परस्पर विरोधी उव्तियो को क्रम से रखा गया है। 
जव गौतम (३।२१) ने कहा है कि सन्‍्यासी को अपना सिर पूर्णरूपेण मूँडा लेना चाहिए या केवल शिस्ता रख 
लेनी चाहिए, तो यहाँ पर व्यक्ति की इच्छा पर आघारित विकल्‍प है। गौतम (२।५१-५३), आप० घ० सू० 
(१।२।११), मन (३॥१) ने वेदाध्ययन के ब्रह्मचर्य की ४८, ३६, २०,१२, ३ वर्षों की अवधि दी है। यहाँ 
विद्यार्थी की इचछा एवं समर्थता पर विकल्प निर्मर है। यह द्वप्टव्य है कि व्यवस्थित विकल्प मे आ प्रकार के 
दोप नही पाये जाते और न वे वही पाये जाते हे जहाँ विकल्प विसी ब्यवित की इच्छा पर निभर होता है या जहाँ 
विकल्प स्पष्ट वचनो द्वारा व्यवत किया जाता है। आठ भ्रकार के दोप केवल तक हारा उपस्थित विक्त्प मे ही 
पाये जाते हैं। 
मीमासा वालप्रकाश (पृ० १५३-१६५) ने विकल्पों के विभाजनों एवं उपविभाजनों की एक रूग्वी सूची 
दी है। 
पतजलि के मतानुसार शास्त्र का मतव्य ही है निश्चित व्यवस्था उपस्थित करना १* और एसीलिए 
सभी शास्त्रीय ग्रन्थ विकल्‍पो को न्यूनाति यून सरवा तक छातने का प्रयास करते हैं और स्पप्ट परस्पर विरोधी 
उक्तियों के लिए पृथक्‌ एव निश्चित विपय व्यवस्था करते हूँ। कभी-कभी विकल्प इतने अधिक हो जाते हैं कि 
टीकाकार छोग उनके दिए पृथक्‌ क्षेत्र-ब्यवस्था देना छोड देते है, यथा-मिताक्षरा (याज्ञ० ३॥२२) ने क्षत्रियो, 


डैंघ ने ह्यव्यवस्थाकारिणा शास्त्रेणष मवितव्यम्‌ | श्ास्त्रतो हि नाम व्यवस्था। महाभाप्य, वातिक ४ 
(प्वा घानपत्था) पाणिनि (६।१।१३४) पर , एवमनेकोच्चाबचादशधवल्पा दक्षिता । ठेषा छोफे समा- 
घारामायाप्तातीव घ्यवस्था प्रदर्शनमुपयोगीति नान्न ध्यवस्था प्रदस्यते। मिता० (याश्ष० १३४२२) । 


पूर्वमीमासा के कुछ मीलिक सिद्धान्त १५१ 


वैश्यो एव शूद्रो के लिए पराणर, शातातप, वसिप्ठ एवं अत्रि से जन्म एवं मरण के थाग्रीच के बिपय में पर्पर 
विरोधी वचन उद्धत करने के उपरान्त उन्हे एक क्रम में रसने का प्रयास ही छोड दिया है, क्योकि यह सब व्यर्थ 
है ओर छोग इन वचनों को व्यवहार मे नही लाते । 
दो अन्य शब्दों की व्यास्था की आवश्यकता हे। वे है, आरादुपकारऊ एवं सन्निपत्योपरारव | पू० मी० 
स० के तीसरे अध्याय में छेसक ने शोष एवं उसकी परिमापा का उल्लेस किया है और एसकी व्यास्या की है कि 
कोन-सी वाते शेप होती ह॑ ओर कोन-सी घेपी (गोपिन)। कुमारिठ ने शेष शब्द की पाच परिमापाएँ वी हैं। 
उनमे चार का त्याग किया है ओर एक को स्वीकार किया है, यथा-शेप वह है जो दूसरे या उद्देश्य पूरा करता 
हे ।' गबर का क्यन है कि जो दूसरे की सहायता करता हे वह थेप कहलाता है जोर दूसरा थेषी बहर्यता है। 
वादरि के अनुसार जेष की तीन कोटियाँ है, यथा--द्वव्य (वेसे पदार्थ जो नज्ञ के लिए ह यथा थान), गुण 
(यथा, छाल रग की गाय, जो क्रय किये जाने वाले सोम का मूल्य है), सस्कार (ऐसे कर्म जिनसे शुद्ध करने की 
क्रिया की जाती है, यथा मूसल एवं ओखली से अन्नों को कूटना, जिससे पुरोडाश ,बनाया जा सके )। जैमिनि का 
कथन हे कि याग एवं याग के फल के समान कर्ता के सन्दर्भ में कर्म (कृत्य) शोंप है ओर याग के संदर्भ 
' भे कर्ता गेप है। वादरि के मत से द्रव्य, गुण एवं सस्कार सर्देव शेप हैं, किन्तु स्थिरीकृत निप्कर्प के जनुसार याग, 
फल एव पुरुष (कर्ता) विभिन्न अवस्थाओ में या तो शेप होगे या शेपी। एक लम्बे विवेचन के उपरान्त तन्त्र- 
वातिक ने निष्कर्ष निकाछा है कि द्रव्य, गूण एवं सस्कार याग के सदर्भ में सर्देव शेष होते है, यद्यपि स्वय 
अपने तत्वों के सदर्भ में वे शेपी हो सकते हे, किन्तु जहाँ तक फल, याग एवं कर्ता (पुरुष) का प्रन्‍्न है, वे 
एक दूसरे के सदर्भ भें शेप एवं शेपी दोनों है। उदाहरणार्थ, दर्शयूणमास याग में बहुत से विपय है, यथा-- 
(यज्ञ के लिए) धान को मुट्ठियो से निकालना, उन पर जल छिडकना, उन्हें चूर्ण करना, इसके उपरान्त आज्य 
(घृत) के सदर्भ में कुछ विशिष्ट कृत्य क्ये जाते हू, यथा-दो कुशों से उसे शुद्ध करना, उसे गछाना, पल्छव 
लाना, गायो को चरागाह में प्रस्थान कराना आदि । ये सहायक कछत्य दो प्रकार के होते हैं, (१) जो पहले 
से हो चुके रहते हं, (२) जो कर्मो के रूप वाले होते है। प्रथम में द्रव्य, सरया आदि का बोध होता है, वे जो कर्मों 
के रूप के है, वे दो प्रकार के होते है, यधा-सन्नि पत्योपकारक एवं आराडुपकारक | पोर्णमास हत्य मे प्रयाजो, 
आवारो एवं आज्यभागो के समान सहायक कृत्य पाये जाते है और थे आरादुपकारक कहे जाते हे । सन्निपत्योपकारको 
को सामवायिक या आश्रयिकर्माणि भी कहा जाता हे और वे हे अन्न को चूर्ण करना, प्रोक्षण आदि'। आरादुपकारक 
ऐसे व्यवस्थित छृत्य हे जो द्वव्यो के विपय मे कुछ नही करते ओर वे सीधे तौर से प्रमुख कृत्य के अग माने 
जाते हं। इनसे यज्ञ में दिये जाने वाले द्रव्य के सस्कार (अलकरण या योग्य बनाना या शुद्ध करना) से 
कोई सम्बन्ध नही हे । ये उस परमापू्व को उत्पन्न करते हे जो सम्पूर्ण कृत्य के फू को देने वाला होता है । 
वे स्वय अपने लिए एक गौण अपूर्व की उत्पत्ति करते हे, वे प्रसुख कृत्य के प्रत्यक्ष अग होते ह॑ और सन्निपत्योप- 
कारको से भिन्न है, क्योंकि सन्निप्नत्योपकारक सस्कारक (शुद्धता या योग्यता लाने वाले ) होते हे। सन्नि- 
पत्योपकारक आरादुपकारको से अपेक्षाकुत अधिक गव्तिशाली होते है और इसीलिए तस्त्रवातिक ने प्रस्तावित 
किया है कि जहाँ किसी कृत्म में कोई कार्य सन्निपत्योपकारक या सामवायिक होता है, वहाँ उसे आरादुपकारक 
कहना उचित नही हे। यह जानने योग्य है कि प्रो० कीथ ने 'कर्ममीमासा' नामक अपने ग्रन्थ में (पृ० ८८) इन 
दोनों का अर्थ उलट दिया है। महामहोपाध्याय झा के प्रभाकर स्कूल” नामक ग्रन्थ मे (पृ० १८१) सन्निपत्योप- 
कारक की व्यास्या अस्पप्ट है। एकादशीतत्त्व (पृ० ढे७) ने एकादशी मे घृत, दुग्ध, मघ्‌ के स्थान पर प्रयक्त होने 
वाले 92 (यथा दुग्धचूर्ण, दही एव गुड) का विवेचन करते हुए व्याय्या की है कि 'प्रयाजों” (जिनसे 
0 


१५४ ध्मंशास्त्र का इतिहास 


अदृश्य एवं आध्यात्मिक फल की प्राप्ति होती है) के समान व्यवस्थित क्रिया के स्थान पर कोई प्रतिनिधि नहीं 
होता, वेयोकि जो अदृश्य फल उत्पन्न करने वाला होता है वह आरादुपकारक कहलाता है, किन्तु चावल के धानो 
(जिनसे पुरोडाश बनाया जाता है) के स्थान पर किसी प्रतिनिधि का प्रयोग हो सकता है, क्योकि चावल के अन्न 
(धान) सन्निपत्योपकारक होते हू ओर दृश्य उद्देश्य लेकर चलने वाले होते है, यया पुरोडाश बनाना। वेदान्त-सूत्र 
(४।१॥१६) के भाष्य मे शकराचार्य ने कहा है कि ब्रह्मज्ञान प्राप्त करने वाले व्यक्ति द्वारा आवश्यक वैदिक कूृत्यो 
(यथा, अग्निहोत्र ) का सम्पादन, आरादुपकारक के रूप मे सहायक होता हे। 

पूर्वेमीमासा ने व्यास्या के लिए वेद एवं स्मृतियों के अतिरिक्त छोक या लोकवत्‌ (सामान्य छोगो 
की उक्तियो) का भी जाश्रय लिया हे । उदाहरणार्थ, १२२०, १॥३२६, २॥१।१२ (लछोकवत्‌), ४१६ 
(तथा च छोक भूतेपु' अर्थात्‌ 'लोकेपि'), ६२१६ (लोके कर्माणि वेदवत्ततोडिपुरुपज्ञानम्‌), ६।४॥३४ (न 
भव्तित्वादेशा हि छोके), ६।८।२६ (याज्चक््यणमविद्यमाने लोकवत्‌ ), [७४११ (लिगहेतुत्वादलिगे लौकिक 
स्यात्‌), ८4२२२ (प्रयोवातत्मधानत्वाल्लोकवह <नस्तदर्थत्वात्‌ ) यह दृष्टान्त देता हे कि दूध जमाने के लिए योडा 
दही पर्याप्त है, ८८॥६ (न लौकिकानाम्‌ आदि, यहाँ लौकिक का अर्थ हे लोकानाम्‌')), १०॥३।४४ (शब्दार्थ- 
इचापि लोकवत्‌ ), १०।३।५१, १०६।८, १०७॥६६ (लोकवत्‌, शबर ने कहा है यथा मत्स्यानू न पयसा समश्नी- 
यात्‌ ), ११॥१।२३, २६, ६२। स्वय शबर ने अपने साप्य (पू० सी० सू० ३॥४।१३, एवं वर्ण्यमाने छौकिकत्या- 
मानुगत सूत्रार्थो वणितु, भविष्यति', पु० 8२६) मे 'लौकिकन्याय' का प्रयोग किया हे । 

जैमिनि ने प्रथम अध्याय के प्रथम पाद में वर्म के विषय मे वेद के नित्यस्वयमू एवं नितान्त प्रामाणिक 
स्वरूप का निरूपण किया हे और ज्ञान के साधनो तथा शब्दों एवं अर्थों के पारस्परिक नित्य स्वरूप पर भी विवे- 
चन' उपस्थित किया है । प्रथम अध्याय के द्वितीय पाद में उन्होंने उद्घोषणा की है कि वे अर्थवाद, जो वेद 
के अधिकाश भाग के रूप मे हें, उन विधियों की प्रशसा के निमित्त उपस्थित किये गये है, जिनके साथ वे सम्ब- 
न्वित हू ओर उन्हें व्यर्थ तही समझना चाहिए । उन्होने इसकी उद्घोषणा भी की है कि मन्त्रो (जो वेद के अग है) 
का एक उद्देश्य हे, और वह है सम्पादित छत्यों के अर्थ का मन में पुन प्रत्यावाहन। उन्होने यह भी कहा है 
कि 'चत्वारि झगा ४) (ऋ० ४।५८॥३) ऐसे मन्त्र रूपक के रूप में याग की स्तुति मे है, जर्भरी तुर्फरीत्‌' 


४डे चत्वारि श्यगा' के विषय मे विरोध एवं उद्धरण पु० भो० सू० (१३२३१) मे उठाये गये हे और 
उनका उत्तर १३२।३२-३४ मे दिया गया हे। पु० मो० सू० (शरार८) से चत्वारि श्शगा ! के इलोक का 
निरुपण हे। इस दलोक की व्याख्या मिर्कत (१३७), पतजञज्जलि के महाभाष्य, शबर, कुमारिल (तन्त्र- 
बातिक, पृ० १५५-१५६ ), दुर्गा एव सायण द्वारा की गयी हे । इन व्यास्याओ से बडा विभेद हे, '(कुमारिल भी 
इ़बर से इस विषय में बहुत भिन्नता रखते हैं) । जर्भरी तुर्फरीत्‌ आशिवनो की उपाधियों हैं भौर उनकी 
व्याख्या निरस्त (१३॥५) में हुई हे। काणुका (निरकत ५११०), कीकट तथा अन्य शब्द निरक्‍्त (६३२) में 
व्यास्यायित हुए हैं। पास्क का कथन हे 'कीकट वह देश हे, जहाँ अनाय॑ रहते हैं! । किन्तु तनन्‍्त्रवातिक (पु० 
१४८) ने सर्वप्रयम इसे एक देश के अर्थ मे माना ओर निश्चित क्या कि एक देश नित्य है। इसके उपरान्त कुमा- 
रिल ने प्रस्तावित फिया है कि 'कीकर्टों का अर्थ है मुप्दि-वन्धा, प्रमगण्ड का अर्थ है, अधिक व्याज खाने 
बाला तथा निचा-शासम? का अर्थ हे नपुनक व्यक्ति! । शबर ने पु० मौ० सू० (१शाडे१, पृू० १५६-१५७) 
पर छिसा है विद्यमानोप्यर्थ प्रमादस्लस्थादिभिनो पिलम्पते ।  निगमनिरवतव्याकरणवशेन धातुतोर्थ फल्प- 
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(ऋ० १०१०६॥६) या इद्ध सोमस्य काणुका' (ऋ० ८५७४४) ऐसे मत्नों में बुछ झब्दों वा अर्थ (जिसके 
विपय में ऐसा तक किया जाता है कि उनका कोई अर्थ नही है) निरक्‍्त एवं व्याकरण की सहायता से, वास्तव में, 
जाना जा सकता है, 'कीकट', नैचाशारव' एवं प्रमगण्ठ ऐसे कुछ शब्द, जिनसे फमर से एक देश, एक नगर एव 
एक राजा की ओर सकेत मिलता हे ओर इसीलिए वे मन्‍्तर (ऋ० ३५३१४) को अनित्य सूचित करते है, 
एक अन्य प्रकार से व्यारथायित हो सकते है। इस प्रकार वेद का कोई अश अनर्थक या अनित्य नहीं है। मीमा- 
सक लोग वेद के शब्दों एवं वाक्यों के अनार्थक्य को दूर करने मे वर्ड सचेप्ट रहते है । 
प्रथम अध्याय के तृतीय पाद में जैमिनि ने स्मृतियों, श्ञिप्ट छोगों के व्यवहारों, सदाचारो, वेदागो जादि 
की प्रामाणिकता के विपय में विवेचन किया हे। 
ढ ऐसा प्रतीत होता हे कि जैमिनि द्वारा सूत्रों के प्रणयत के पूर्वे स्मृतिर्या महत्त्व को प्राप्त कर चुकी थी, 
तथा धर्म के स्रोत के रूप में शिष्टो के आचार स्वीकृत हो चुके थे । गोतम, आपस्तम्ब, तथा अन्य लोगों के 
धर्मंसूत्रों ने ऐसी घोषणा कर दी थी कि वेद, स्मृतियां, वेदज्ो के व्यवहार धर्म के मूल है*" । अत शझान्ति- 
पर्व (१३७२३, १३५२२ चित्रा सस्करण) ने धर्मशास्त्रो का उल्लेख किया है और अनुशासन पर्व (४५ 
१७) ने यम के धर्मशास्त्र से गाथाएँ उद्वृत की हू। अत जैमिनि को इस वात पर विचार करना पडा 
कि स्मृत्तियाँ एव शिष्टाचार धर्म के विषय में प्रमाण हे कि नहीं, और यदि हें तो किस सीसा तक । यदि 
स्मृतियाँ अप्रामाणिक मान छी जाती तो वेद की प्रामाणिकता पर कोई प्रभाव नहीं पडता, किन्तु पू० मी० 
सू० के प्रथम सूत्र ने स्वीकार किया कि वह ग्रन्थ (पू० भी० सू०) घर्म की विशेषताओं के प्रइम पर विचार 
करेगा, इसीलिए स्मृतियों का, जो धर्मशास्त्र के नाम से विख्यात थी, (मन २॥१०), सम्बन्ध घ॒र्म के निरूपण के 
साथ लगाया गया । इसके अतिरिक्‍त पृ० मी० सू० के ६॥७॥६ से प्रकट होता हे कि जैमिनि को घधर्मशास्त्रो के 
विषय में जानकारी थी, क्योकि उन्होंने ऐसी व्यवस्था दी हे कि विश्वजित्‌ यज्ञ में कर्ता। किसी शूद्र को 
इस बात पर दान का विपय नहीं बना सकता कि वह (अर्थात्‌ शूद्र ) घर्मशास्त्र के आदेशों के आधार पर उच्च 
जाति के किसी व्यक्ति की सेवा करता हे! । उपनिपदों में भी (यथा तैं० उप० १११), गुरु शिष्य के 


यितव्य । यथा सूष्येव जभंरी तुर्फरीत्‌ इत्येबसादीन्यदिवनोरभिधानानि हिवचनान्तानि लक्ष्यन्ते ।! 'सप्येव जर्भरी 
तुफरीतु ऋ० (१०१०६॥६) में आया हे। 'निगम कल्पम्ितव्य' झबर भाष्य (पु० सो० सू० ९३१० ) 
से भो आया है। तस्ववातिक (पृ० २५७, शश।र४ पर) में ऐसा आया है कार्सव्येंपि व्याकरणस्थ निरुषते 
होनलक्षणा प्रयोगा बहचो यहद्‌ ब्राह्मणों त्रवणादिति!। निरुकत (११५) से 'तदिद विद्यास्थान व्याकश्णस्य 
कास्न्येम्‌' नामक शब्द आये हैँ । देखिए तस्त्रवातिक (प० २६८-२६४ ) जहाँ मिरुकत की ओर सकेत किये गये हे । 
पु० सो० सू० (१११११४४) से शबर ने भत्वप्रधानमास्यात (निरुवत ११) को उद्धृत किया है। 

४० वेदों धर्ममूल तहिदा च स्मृतिशीले। गौतम (१४२) , घर्मज्षसमय. प्रसाण चेटाइच। आप० घ० स० 
(१।१।१।२-३ ) । तस्थ च व्यवहारो वेदो धर्म शास्त्राण्यडगास्युपवेदा पुराणम्‌ । गौतम (१११६), जिसके दम 
से हरदत्त ने व्याख्या की हे तस्थ राज्ञ व्यवहारों लोकमर्यादा स्थापनम्‌ । देखिए सनु० (२६) एच याझ्े० 
(१७७) 

५१ शूद्॒स्य धर्मशास्त्रत्वात्‌। पु० भी० सू० (६:७६) विश्वजित्येव सन्दिहाते । कि परिचारक 


शूद्दो देयो नेति। - एव प्राप्ते ब्रूम । शूद्ृश्व न देय इत्यन्चादेश । कृत धर्मशास्त्रत्वात धर्म इासनोपनतत्वा« 
ततस्प। देखिए भनु० (१०१२३) एवं गौतम (११४७-४६) | 
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वेदाध्ययन के उपरान्त उससे कहता हे कि जव कभी उसे व्यवस्थित कृत्यो के विपय में सन्देह हो या उचित 
आचार के विपय में सन्देह हो तो वह अपने देश के ऐसे ब्राह्मणो के आचारों का अनुगमन करे, जो सुविचारणा 
के उपरान्त काये करते हे, जो कत्तंव्यशील हू, जो दूसरो से प्रभावित होकर कोई अन्य कार्य नही करते, जो 
चरित्र में कठोर नहीं हु और अपने कत्तंव्यपालून में सचेप्ट रहते हैं। इसका तात्पर्य यह है कि सदाचार धर्म 
का एक स्रोत हे । जैमिनि ने स्मृति' शब्द का प्रयोग कई सूत्रों में ग्रन्थों के अर्थ मे किया है, ६॥८२३ में आप० 
गृ० सू० के शब्द पाये जाते है । शबर ने स्मृति' शब्द का प्रयोग किया हे ओर ,स्मरति' एवं 'स्मरच्ति' को एक 
दजन से अधिक बार प्रयुक्त किया हे। 

निम्नलिखित वचन द्रप्टव्य है । पृू० मी० सू० (१३॥२) पर शवर का कथन हे--प्रिमाण स्मृति **, 
पू० मी० स्‌ू० (१।३।३) पर उन्होने तीन स्मृति-नियम दिये हे, जिनमें दो विद्यामान स्मृतियों में पाये जाते है। पू० 
मी० स० (६।१॥५), में जहाँ पण आदि हीन प्राणियो की चर्चा हे ओर ऐसा प्रइत उठाया गया हे कि ऐसे पशुओ 
को बैदिक कृत्यों के लिए अधिकार हे कि नही, तो शवर ने इस प्रकार के अषिकार को नही माना हे, क्योंकि 
वे वेदाध्ययन नहीं करते ओर न स्मृति शास्त्र ही जानते (जैसा कि मनुष्य लोग जानते) ह। पू० मी० सू० 
(६।२।२१-२२) पर (जहाँ यह प्रश्न उठाया गया हे कि क्या वे स्मार्त नियम, यया-गुरु का अनुगमन 
करना चाहिए, आज्ञापाछ॒न करना चाहिए, उन्हे प्रणाम करना चाहिए, वृद्ध व्यक्ति क सम्मान उठकर करना 
चाहिए, उन वच्चो के लिए भी प्रयुक्त होते हे, जिचका उपत्यन न हुआ हो) शवर का कथन हे कि स्मृति 
वेद के समान है. (वेदतुल्या हि स्मृति, बैदिका इव पदार्था स्मर्यन्त इत्युक्तम्‌) । ६।८।२३ पर शवर ने एक 
इलोक को स्मृति कहकर उद्धृत किया हे, (स्मरन्ति-तेपु कालेपु हैवानि-डति) । ६७३१ पर उत्तका कथन है कि 
स्मृति ने गन्धर्वों को एक सहर्ध वर्षो तक जीवित रहते लिसा हे। ६॥१२० पर शवर का कथन हे कि स्मृति के 
अनुमार स्त्री के पास सम्पत्ति नही होती, किन्तु श्रुति के अनुसार सम्पत्ति पर उसका स्वत्व रहता हे। 4१२ पर 
शवर ने कहा है--नैपा स्मृति प्रमाणम दृष्ठमूला ह्येपा', १०११।३६ पर शबर का वचन है कि शिष्ट लोगो के 
व्यवहार से स्मृति का अनुमान किया जाता हे ओर. स्मृति से श्रुति वचन का अनुमान किया जाता है। १०६४२ 
पर शवर का कथन हे कि स्मृति व्यवहार से अधिक शक्तिशाली है। १०१३।४७ पर गवर की उक्ति है--एक स्मृति 


हा 


५२ अप्टाचत्वारिशद्वर्पाणि वेद ब्रह्मचर्यंचरण जातपुत्र कृष्णकेशो5ग्नीनादधीत इत्यनेन विरुद्धमू । ऋीत- 
राजको5भोज्यात्य इति 'तस्मादग्नीपोमीये सस्थिति यजमानस्य ग्हे+शितव्यभित्यनेन विरुद्धमू । शबर १॥३।॥२ पर। 
बौ० घ० सू० (११९१) में आया हे “अप्टाचत्वारिशहर्पाणि बेदब्रह्मचयंम्‌' ॥ आप० ध० सू० (१।६।१८१९ 
एवं २३) मे 'सघान्नमभोज्यम्‌?। दीक्षितोडकीतराजक । मनु० (१०८४ ) ने ,घोडो एव ऐसे पशुओ के विक्रय 
को मना किया हू जो एकशफ होते हूं, किन्तु त॑० स० (२३१२१) ने यह कह कर कि वरुण उसको पकड 
लेता है जो अध्व के दान को ग्रहण करता हे, व्यावहारिक रुप से उसकी बवर्जना कर दी हे॥ ऋग्वेद ने अब्वो के 
दाताओ की बडी प्रशसा की है, यया--१०१ ०७३२ 'उच्चा दिवि दक्षिणावन्तो अस्थुय्यें अशवदा सहते सूर्येण' । पूर्व 
मीमासा इन इट्स सोर्स” के पृ० २२६ पर गगानाथ झा ने ऐसा अनुवाद दिया हे वसहो, घोडो आदि को दान मे 
देना, स्वोकार करना एवं फ्रय करना या घिकय करना !। केसरिन (केसरी) का अर्थ हे सिह, और विशेषण 
के रुप मे इसका अर्य है, अयारू बाला! और सह की विश्लेपता प्रकट करता है। डा० झा का यह अनुवाद 
अशुद्ध है। देसिए इस महाग्रन्यथ का खण्ड २, प० ८५० पाद-टिप्पणी १६४७ । 
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हैं कि 'घोडा नही बेचना चाहिए! । एक स्थान पर बबर ने प्रमाणे स्मृतो' के स्थान पर 'प्रमाणाया स्मृता' शब्दों 
का प्रयोग किया हे ओर तन्त्रवातिक ने वडा कष्ट करके यह प्रदर्शित करना चाहा है कि शबर की यह ज़ुटि कसी 
प्रकार १।३॥३ पर ठीक हे । बौधायन घर्मसूत्र (१११४-२६) ने दक्षिण भारत में व्यवहृत पात्र आचरणो 
तथा उत्तर भारत के पॉच आचरणो का उल्लेख किया हे और कहा हे कि यदि दक्षिण या उत्तर वाले अपने से 
विपरीत आचरणो का व्यवहार करेगे तो वे पापी कहें जायेगे। विरोबी कहता हे*ई कि स्मृतियों का परित्याग 
कर देना चाहिए, क्योंकि वे मनुष्यों द्वारा प्रणीत ह॑ (अर्थात्‌ वे पौरुषेध है, अपीरुपेय नही, जैसा फ़ि घेद है) और 
मनुष्य छोग बहुधा श्रमित एव विस्मरणशील होते हं। विरोबी का यही प्रमुख आधार हे। इसका उत्तर यो है 
कि स्मृति की व्यवस्थाओ के लिए वेद में ऐसे वचन पाये जाते हं जो स्मृति के कुछ नियमों की ओर निर्देश देते 
है, यथा-अष्टका श्राद्ध स्मृतियों के बहुत पहले से प्रचलित था और वह वैदिक मन्त्र था जना प्रतिनन्दन्ति! 
मे साकेतिक रूप से उपस्थित है। गूरु की आज्ञा के पालन एवं यात्रियो के लिए जलाशय की व्यवस्था करने के 
व्यवहारों मे जाना हुआ उद्देश्य (अर्थात्‌ अन्य लछोगो के लिये उपकार) हूं। वेद में भी 'प्रपा (ऋ० ६॥४।१) 
शब्द आया हे, धन्वन्नीव प्रपा असि' अर्थात्‌ है अग्नि, तुम मरुस्थलू मे प्रपा के समान हो'। इस बात पर तथा आगे 
आने वाले सूत्रों के विषय मे तन्त्रवातिक नो विगद रूप से लिखा हू और भाष्यकार से कई स्थानों पर भिन्न 
मत प्रकट किया हे, उनके दोष को बताया हे ओर विवेचन के लिए अन्य विपय उपस्थित किये हे । स्मृति- 
व्यवस्थाओं के लिए दो सिद्धान्तो का प्रतिपादन हुआ हे, जिनके लिए वैदिक सकेतो का पता चलाना असम्भव- 
सा हे। तल्त्रवातिक (१३१ पर, पुृ० १६४) ने प्रथमत कहा हे कि 'स्मृति, की व्यवस्थाएँ (अथवा नियम 
या आदेश) विस्मृत वैदिक शाखाओं पर आधृत हो सकती हूं, या (द्वितीयत ) वे आज के प्रस्तुत (विद्यमान), 
वैदिक अशो पर आधुत हो सकती हू ।' यदि कोई यह पूछे, वे क्यो नही पायी जाती ?” तो कुमारिल ने उत्तर 
दिया है-वेद की बहुत-सी शाखाएँ (वहुत-से देशो में) बिखरी पडी हे, मनुष्य लोग प्रमादी हू, वचन वेद के 


विभिन्न प्रकरणों मे पडे हुए है, इन्ही कारणो से उच वचनों को बताया नहीं जा सकता जिन पर स्मृतियां 
आधारित है ४४ । 


५३ धर्मस्यमूलत्वादहाब्दमनपेक्ष स्थात्‌॥ अपि वा कत्‌ सामान्यात्‌ प्रसाणमनुसान स्थात्‌ ॥९॥३१-२॥ 
'कत्‌ सामान्‍्यात्‌! को व्याख्या भाष्यकार ने यो को है 'कत्‌ सामान्यास्त्स्मृति-वेदिकपदार्थयो , अर्थात्‌ वे लोग जो 
वैदिक कृत्य करते हे और साथ ही साथ स्मृति की व्यवस्थाओ का पालन करते है, एक-से है, थे देसा कसी न 
करते यदि उनमे ऐसा विद्वास न होता कि स्मृति-व्यवस्थाएँ वेंदिक प्रमाण पर आधारित हे, यद्यपि प्रत्येक विषय से 
वेदिक वचनो को स्पष्ट रूप से या उपलक्षित रूप बता देना सम्भव नहों है। मेधातिथि ने मनु० (२५६) पर इसे 
स्पष्ट रूप से लिखा हे और अपने ग्रन्थ स्मृतिविवेक से निम्नलिखित इलोक उद्ध॒त किया है . प्रामाण्यकारण मख्यं 
वेदविद्भि परिग्रह । तदुक्त कत्‌ सामान्यादनुमान श्रुती पश्रति।। रेखाकित शब्द पू० 'मी० सू० (१ श्र ) 
से लिये गये है। मनृस्मृति (२७) मे आया हे य करिचित्कस्थचिद्ध्मों सनुना परिकोतित ॥ से सर्वोभिहितो 
वेदेसवंज्ञानमयों हि स ॥! सेघातिथि, ग्रोविन्दराज एवं अन्य टीकाकारो ने 'स' को वेद के लिए माना है, किन्तु 
हहलूक ने इसे मनु के लिए प्रयुक्त समझा है। देखिए इस महाग्रथ का खण्ड ३, पृ० घरे८, पाद-टिप्पणी १६१२ 
जहाँ इन हाब्दो का अन्य अर्थ उपस्थित किया गया है 
शेड तेव चर प्रलीनश्रुत्यनू मानमेव 3 यद्मा विद्यमशनशाखागतश्रुतिमूलत्वभेबास्तु कथमनुपरूब्धि- 
रिति चेदुच्यते--शाजाना विप्रकोर्णत्वात्युरुषाणा प्रमादत । नाना प्रकरणस्पत्वात्‌ स्मृतेमूंल न दृश्यते ॥ तत्जरवातिक 


१५६ धर्ंगास्त्र का इतिहास 


वेदाध्ययन के उपशब्त उससे कहता हे कि जब कभी उसे व्यवस्थित कृत्यो के विषय में सन्देह हो या उचित 
आचार के विषय में सन्देह हो तो वह अपने देश के ऐसे द्राह्यणो के आचारों का अनुगमन करे, जो सुविचारणा 
के उपरान्त कार्य करते हे, जो कत्तंव्यशील हुं, जो दूसरो से प्रभावित होकर कोई अन्य कार्य नही करते, जो 
चरित्र मे कठोर नही हु ओर अपने कत्तंव्यपारूत में सचेष्ट रहते हैं। इसका तात्पर्य यह है कि सदाचार धर्म 
का एक स्रोत हे । जैमिनि ते स्मृति' शब्द का प्रयोग कई सूत्रो मे ग्रन्थों के अर्थ में किया है, ६॥८२३ में आप० 
गु० सू० के शब्द पाये जाते हे । शवर ने स्मृति' शब्द का प्रयोग किया हे ओर ।स्मरति' एवं 'स्मरन्ति' को एक 
दर्जन से अधिक बार प्रयुक्त किया हे । 

निम्नलिखित वचन द्रष्टव्य हू । पृ० मी० सू० (१॥३।२) पर शवर का कथन हे--प्रिमाण स्मृति “7, 
पू० मी० सू० (१।३॥३) पर उन्होने तीन स्मृति-नियम दिये है, जिनमे दो विद्यामान स्मृतियों मे पाये जाते है। प० 
मी० स० (६।१।५), में जहाँ पशु आदि हीत प्राणियो की चर्चा हूं आर ऐसा प्रश्व उठाया गया हे कि ऐसे पशुओं 
को वैदिक छत्यों के लिए अविकार हे कि नही, वो झबर ने इस प्रकार के अधिकार को नही माना हे, क्योंकि 
वे वेदाष्ययन नही करते ओर न स्मृति शास्त्र ही जानते (जैसा कि मनुष्य लोग जानते) है। परृ० मी० सू० 
(६२२१-२२) पर (जहाँ यह प्र्न उठाया गया हे कि क्या वे स्मार्त नियम, यथा-गुरु का अनुगमन 
करना चाहिए, आज्ञापालन करना चाहिए, उन्हें प्रणाम करना चाहिए, वृद्ध व्यक्ति [क सम्मान उठकर करना 
चाहिए, उन वच्चो के लिए भी प्रयुक्त होते है, जिनका उपनयन न हुआ हो) शवर का कथन हे कि स्मृति 
वेद के समान है. (वेदतुल्या हि स्मृति, बैंदिका इव पदार्था स्मय॑न्‍्त इत्यक्तम्‌) | ६८२३ पर शबर ने एक 
इलोक को स्मृति कहकर उद्धृत किया हे, (स्मरन्ति-तेपु कालेपु हवानि-इति) | ६।७॥३१ पर उनका कथन है कि 
स्मृति ने गन्धर्वों को एक सहख्र वर्षो तक जीवित रहते लिसा हूं। ६।१॥२० पर शबर का कथन है कि स्मृति के 
अनुसार स्त्री के प/स सम्पत्ति नही होती, किन्तु श्रुति के अनुसार सम्पत्ति पर उसका स्वत्व रहता है। द।शर पर 
शबर ने कहा है---नैपा स्मृति प्रमाणम दृष्ठमूला हयेपा', १०१३६ पर शबर का वचन है कि शिष्ट छोगो के 
व्यवहार से स्मृति का अनुमान किया जाता हे और स्मृति से श्रुति वचन का अनुमान किया जाता है। १०१४२ 
पर शवर का कथन हे कि स्मृति व्यवहार से अविक शक्तिशाली हे। १०३।४७ पर शबर की उक्ति है--एक स्मृति 


पर अप्टाचत्वारिशहर्षाणि बेद ब्रह्मचर्यंचरण जातपुत्र कृप्णकेशो5ग्नीनादधीत इत्यनेन विरुद्धमू । कीत- 
राजको5भोज्यान्न इति तस्मादग्नीपोमीये सस्थिते यजमानस्य गृहेडशितव्यमित्यनेन विरुद्धमू । शबर १॥३॥२ पर। 
बौ० घ० सू० (११११) में आया हे “अप्टाचत्वारियाहर्पाणि वेबब्नह्मचयंम्‌! ,. आप० ध० सू० (१६१5१६ 
एवं २३) में 'सघान्नमभोज्यम्‌'। दीक्षितोड्डीतराजक । सनु० (१०८६) ने ,घोडो एबं ऐसे पशुओ के विक्रय 
को मना किया हे जो एकशफ होते हैं, किन्तु ते० स० (२३१२१) ने यह कह कर कि वरुण उसको पकड 
लेता हे जो अश्व के दान को ग्रहण करता हे, व्यावहारिक रूप से उसकी बर्जना कर दी हे ॥ ऋग्वेद ने अब्वो के 
दाताओ की बडी प्रशसा की हे, यथा--१०११०७।॥२ 'उच्चा दिवि दक्षिणावन्तो अस्थुर्य अच्बदा सहते सूर्येण” | 'पुर्व॑ 
भीमासा इन इ ट्स सोर्स' के प्‌ृ० २२६ पर गगानाथ झा ने ऐसा अनुवाद दिया है. सिहो, घोडो आदि को दान मे 
देना, स्वीकार करना एच क्रय करना या विक्रय करना ॥। केसरिन (केसरी) का अर्थ है सिह, ओर विशेषण 
के रूप मे इसका अर्थ हे, 'अयाल वाला' और सिह की विज्ञेषता प्रकट करता हें। डा० झ्ञा का यह अनुवाद 
भशुद्ध हे। देखिए इस महापग्रन्थ का खण्ड २, प० छ+ऋ० पाद-दिप्पणी १६४७ । 


पुर्वमीमासा के कुछ भोजिक सिद्धान्त १५७ 


है कि 'घोडा नही बेचना चाहिए' । एक स्थान पर शबर ने प्रमाणे स्मृतो' के स्थान पर प्रमाणाया स्मृतों शब्दो 
का प्रयोग किया हु और तन्त्रवातिक ने वडा कष्ट करके यह प्रदर्शित करना चाहा है कि शवर की यह नुटि किसी 
प्रकार १३४ पर ठीक हे । वौधायन वर्मसूत्र (१११६-२६) ने दक्षिण भारत में व्यवहृत पाच आचरणों 
तथा उत्तर भारत के पाँच आचरणो का उल्लेख किया हे ओर कहा हे कि यदि दक्षिण या उत्तर वाले अपने से 
विपरीत आचरणो का व्यवहार करेगे तो वे पापी कहे जायेगे। विरोबी कहता हे”? फ़ि स्मृतियों का परित्याग 
कर देना चाहिए, क्योकि वे मनुष्यो द्वारा प्रणीत ह॑ (अर्थात्‌ वे पीरुषेय है, अपौरुषेय नही, जैसा कि बेंद है) और 
मनुष्य लोग वहुवा भ्रमित एवं विस्मरणशील होते हं। विरोधी का यही प्रमुख आधार है। इसका उत्तर यो है 
कि स्मृति की व्यवस्थाओ के लिए वेद मे ऐसे वचन पाये जाते हैं जो स्मृति के कुछ नियमो की ओर निद्देश देते 
है, यया-अप्ठका श्राद्ध स्मृतियों के बहुत पहले से प्रचलित था और वह वेंदिक मन्त्र था जना प्रतिनन्दत्ति! 
मे साकेतिक रूप से उपस्थित है। गुरु की आज्ञा के पान एवं यात्रियों के लिए जलाशय की व्यवस्था करने के 
व्यवहारों मे जाना हुआ उद्देश्य (अर्थात्‌ अन्य लोगो के लिये उपकार) हूं। वेद में भी 'प्रपा (ऋ० ६॥४।१) 
शब्द आया है, धन्वन्नीव प्रपा असि' अर्थात्त्‌ हे अग्नि, तुम मरुस्थलू मे प्रपा के समान हो । इस बात पर तथा आगे 
आने वाले सूत्रो के विपय मे तन्त्रवातिक नो विशद रूप से लिखा हू और भाष्यकार से कई स्थानों पर भिन्न 
मत प्रकट किया हे, उनके दोप को बताया हे ओर विवेचन के लिए अन्य विपय उपस्थित किये है | स्मृति- 
व्यवस्थाओं के लिए दो सिद्धान्तो का प्रतिपादन हुआ हे, जिनके लिए वैदिक सकेतो का पता चलाना असम्भव- 
सा हे। तनत्रवातिक (१३१ पर, पू० १६४) ने प्रथमत कहा हे कि 'स्मृति, की व्यवस्थाएँ (अथवा नियम 
या आदेश ) विस्मृत वैदिक शाखाओ पर आधृत हो सकती है, या (द्वितीयत ) वे आज के प्रस्तुत (विद्यमान), 
वैदिक अशो पर आधृत हो सकती हे ।' यदि कोई यह पूछे, वे क्यो नही पायी जाती” ?” तो कुमारिल ने उत्तर 
दिया है-वेद की बहुत-सी शाखाएँ (बहुत-से देशो मे) बिखरी पडी हे, मनृष्य लछोग प्रमादी है, वचन वेद के 


विभिन्न प्रकरणों में पडे हुए हैं, इन्ही कारणों से उन वचनों को बताया नहीं जा सकता जिन पर स्मृतियाँ 
आधारित है »४। 


५३ घर्मस्यमूलत्वादशब्दमनपेक्ष स्थात्‌॥ अपि वा कतृ सामान्‍्यात्‌ भमाणमनुसमान स्यात््‌ ॥१३१-२। 
'कत्‌ सामान्यात्‌' की व्याख्या भाष्यकार ने यो की है 'कत्‌ सामान्यास्त्स्मृति-वेदिकपदार्थयों , 'अर्थात्‌ वे लोग जो 
वैदिक कृत्य करते है और साथ ही साथ स्मृति की व्यवस्थाओ का पालन करते है, एक-से है, वे बसा कभी न 
करते यदि उनसे ऐसा विश्वास न होता कि स्मृति-व्यवस्थाएं बेदिक प्रमाण पर आधारित है, यद्यपि प्रत्येक विषय मे 
चेंदिक बचनो को स्पष्ट रूप से या उपलक्षित रूप बता देना सम्भव नहो है। मेधातिथि ने [मनु० (२६ ) पर इसे 
स्पष्ट रूप से लिखा है और अपने ग्रन्थ स्मृतिविबेक से निम्नलिखित इलोक उद्ध,त किया है . 'प्रामाण्यकारण सख्य 
वेदविद्भि परिग्रह । तदुकत कत्‌ सामरान्यादनुमान श्रुती भ्रति११ रेखाकित शब्द पू० भी० सू० (१ (शर ) 
से लिये गये है। मनुस्मुति (२७७) मे अग्या हे य कब्चित्कस्थचिद्धममों सनुना परिकीतित । से सर्वोभिहितो 
वेदेसवंज्ञानमयों हि स ॥' मेघातिथि, भोविन्दराज एवं अन्य टीकाकारो ने 'स” को वेद के लिए माता है, किस्तु 
कहल्‍लूक ने इसे मनु के लिए युक्त समझा है। देखिए इस महाग्रथ का खण्ड ३, पृू० ८२८, पाद-टिप्पणी १६१२ 
जहाँ इन शब्दो का अन्य जर्थे उपस्थित किया गया है। 
भेद त्तेन चर भरलोनश्रुत्यनू मानमेव । यहा विद्यमानशाखागतश्रुतिमूलत्वमेवास्तु । कथमनुपरूब्धि- 
रिति चेदुच्पते--शास्वाना वि्रकोणत्वात्युरुषाणा प्रभादत । नाना प्रकरणस्पत्वात्‌ स्मृतेमूंक न दृबयते ॥ तन्त्रवातिक 


१८ £ रच का इतिहास 


आपस्तम्बधर्मसूत्र (१०।१२॥१० ) से पता चलता हे कि उसके वहुत पहले से ऐसी धारणा घर कर गयी 
थी कि बहुत से वैदिक वचन नष्ठ हो चुके है या अब उपलब्ध नहीं हे॥ ऐसा आया हे- 'क्रत्यो की उद्घोषणा 
ब्राह्मण ग्रन्थो में हुई है, किन्तु वास्तविक शब्द (ब्राह्मण वचनो के शब्द ) विलीन हो गये हू ओर कलत्यों के 
सम्पादव से (प्रयोग से) ही उतका अनुमान लगाया जाता है" | 
इस सिद्धात्त पर निर्भर रहना कि स्मृतियाँ उन बैदिक वचनों पर आाधृत हैं जो नप्ट हो चुके हूं (या 
अब नहीं मिलते) आपत्तिग्रस्त हैँ, क्योंकि इसी तक पर वौद्धों के समान अन्य पापण्डी अपने सिद्धान्तो 
के लिए प्रमाण उपस्थित कर सकते ह४१। इसी से कुमारिल ने एक अत्य सिद्धान्त रखा है जो यो हे-- 
स्मृतियों का आधार ऐसे वचन ह जो आज के बेदिक वचनो में नही पाये जाते, क्योंकि वैदिक शाखाएँ चतुर्दिक, 
बिखरी पडी है। 
हमने स्मृतियो के विषय मे वे सारी वाते जो मीमासको के सतो पर आधघूृत हूं, इस महाग्रल्थ के तृतीय 
खण्ड (जिल्द) मे निरूपित कर दी है। अत केवल योडे से उदाहरण एवं निष्कर्ष यहाँ उल्लिखित किये जा रहे 
है। स्वय शवर ने प्रस्तावित किया हे कि पूृ० मी० सृ० १।३॥४ को एक पृथक अधिकरण होना चाहिए, 
और एक महत्वपूर्ण उक्ति उन्होने कही है-जहाँ पर किसी कारये के लिए कोई दुष्ट अर्थ पाया जा सके 
तो किसी को वहाँ अदृष्ट अर्थ या वैदिक वचन का अनुमान नही छरूगाना चाहिए । शबर द्वारा पू० मी० सू० 
| १॥३॥३-४ ) के निरूपण को श्ञास्त्र दीपिका ने बडे स्पप्ट एवं परिष्कृत ढग से यो रखा है--वे स्मृति नियम जो 
श्रुति-नियम के विरोध मे आते हैं और ऐसी स्मृति-व्यवस्थाएं जिनमे स्पष्ट रूप से छोकिक अर्थ प्रदर्शित हो, 
न तो प्रामाणिक होते हु और न आवश्यक , किन्तु स्मृति के शेप वचन प्रामाणिक होते है। यह सिद्धान्त आप० 
ध० सृ० (१।४।१०।१२) के उस सिद्धान्त से पुराना हे, जो यो हे--जहाँ व्यक्ति प्रीति ( आनन्द ) के लोभ 
से (अर्थात्‌ वैसा करने पर आनन्द का अनू भव करने से ) कार्य करते है वहाँ शास्त्र नही पाया जाता'। कुमारिल शबर 
से इस विषय मे मेल नही खाते । उनका कथन हे कि दुष्ट एवं अदृष्ट या आध्यात्मिक अर्थ बहुषबा एक-दूसरे से 
दुस्‍्तर रूप से मिश्रित होते हूं। धान (चावल) पर से भूसी निकालना एक दुष्ट उद्देश्य या अर्थ रखता है, 
क्योकि वैसा करने से चावल भरी भाँति उबर जायेगा और पका हुआ चावल यज्ञ मे आहुति का काम 
करेगा। इस कायें में एक दृष्ट अर्थ है ओर तब भी यह कार्य वेद द्वारा व्यवस्थित हे। बहुत ही आकर्षक 
एव तीखे शब्दों से युक्त तथा अनुकूल वचन द्वारा, सर्वप्रिय दृष्टिकोण से परिपूर्ण तथा ऐसे ढंग से कथित कि 
दुष्ट को भी उसका प्रिय मिले, कुमारिल ने सस्क्ृत के सभी ग्रन्थों की जाँच की हे ओर वेद से उनके सम्बन्ध 
एवं सामान्य भौतिक अनुभव से तुलना करके उनकी उपयोगिता की परीक्षा वी हे। यहाँ पर केवल थोडे-से 
वाक्य दिये जायेगे। अत उन्होने व्यवस्था दी हे कि सभी स्मृतियाँ अपनी उपयोगिता की दृष्टि से प्रामाणिक 


(११३१, पृु० १६४) । इसे विश्वरूप ने याज्ष० (१७, पृ० १४) की दीका में बिना नाम दिये उद्ध.त किया 


है। 

५५ ब्राह्मणोवत्ता विधयरतेषामुत्सन्ना पाठा प्रयोगादनुमीयन्ते॥ यत्र भीत्युपलब्धित प्रवृत्ति तन्न शास्त्र- 
मस्ति १ आप० ध० सू० (१४४१२॥१०-११) । 

५६ यदि तु प्रद्नशाखामूलता कल्प्येत । ततस्तासा बुद्धादिस्मृतीनामपि तवूद्वारा प्रामाण्य प्रसज्यते। 
सन्त्रवातिक , (१३६५-प० १६३) । 


पूर्वमीमासा के कुछ भोलिक सिद्धान्त १्प्र 


हैं। स्मृतियों के वे अश जो धर्म एव मोक्ष से सम्बन्धित है उनका मदर वेद में है जर्यात्‌ वे वेदमूठक है, किन्तु वे 
अश जो अर्थ एव काम से सम्बन्धित है वे केवल लौकिफ व्यवहारों पर आवृत है। यही [नियम :तिहास हे (महाभारत ) 
एव पुराणों के स्तुतिमूलक वचनो के लिए भी प्रयुक्त होता है, इतिहास एव पुराण स्मृति के नाम से ह्ठी विस्यात 
है। इस दोनों में जो घटनाएँ एवं गायाएंँ ह्‌ उन्हें अर्ववाद समझना चाहिए। इसके उपरान्त कुमारिद ने पृथिवी 
के विभागों एवं राज-वो (ये दोनो पुराणों के विषय हूँ) के विवरणो की ओर सकेत किया है और उनके अभिप्रायो 
पर प्रकाश डाला है। ६ वेदाग (व्याकरण, छन्‍्द, शब्द, ज्योतिष आदि) नत्वर्य एवं पुरुपार्थ के रूप में उपयोगी 
है, तथा मीमासा एव न्याय की स्थापना प्रत्यक्ष एव अनुमान के साधनों से उत्पन्न छौकिक अनुभव से हुई है, तथा 
मीमासाशास्त्र में तकों का जो विशद सम्रह पाया जाता हे वह एक व्यक्ति के बूते की बात नही हे । वेद की व्याग्या 
में स्याय की आवश्यकता के लिए वे मन्‌० (१२॥१०४-१०६) पर निर्भर रहते है। कूमारिल यह स्वीकार करने को 
सब्नद्ध हैं कि उन दार्भनिक सिद्धान्तो को, जिनमे प्रधान एव पुरुष (साख्य में) को या परम तत्त्व या परमाणुओं 
(वैशेषिक मे ) को माना गया हे, ऐसा समझ लेवा चाहिए कि वे विश्व की सर्जना एवं विनाश की गुत्थी को सुलझाने 
में समर्थ है तथा उन्हें ऐसा जान लेना चाहिए कि मन्‍्त्रो एव अर्थवादों से उत्पन्न ज्ञान के कारण जो बृछ स्थूठ या 
सूक्ष्म दर्शित हे वह कारणो एवं कार्यो मे विभाजित हे। इनका मन्तव्य हे फल एव कारण के रूप में स्वर्ग एव योग 
के अन्तर को विख्यात कर देना । सृष्ठि एवं विनाश के निरूपण का मन्तव्य है भाग्य एवं मानवीय प्रयत्न के बीच 
स्थित अन्तर को स्पष्ट कर देना। कुमारिल और आगे बढते है ओर यहाँ तक मानने को सन्नद्ध है कि बौद्धों के 
वैधमिक सिद्धान्त , यथा--किवरू विज्ञान का अस्तित्व हे और प्रत्येक वस्तु नित्य प्रवाह मे है और कोई (नित्य 
अथवा अमर) भात्मा नही है', जो उपनिपदो के अर्थवाद वचनों से उद्भूत हुए है, छोगो,को ऐन्द्रियक आनन्द की 
अत्यधिक अनुरक्ति से दूर रहने की प्रेरणा देते है और अपने ढग से उपयोगी एव प्रामाणिक हे। 
कुमारिल अन्तर को स्पष्ट करते हुए यह निष्कर्ष उपस्थित करते हे कि वे स्मृतियाँ (या उनके वे अश), 
जिनमे ऐसा व्यक्त है कि फल की प्राप्ति इस जीवन में सम्भवत नहीं होगी, तथा वे अश जहाँ यह व्यक्त है कि 
फल मृत्यु के उपरान्त प्राप्त होगा, वेद पर आवृत है, ऐसा अनुमान निकाछा जा सकता है। किन्तु वृद्दिचक विद्या 
(मन्त्र से विच्छू के विष को दूर करने की विद्या) के समान वे ग्रन्थ, जो दृष्ट विषयों का निरूपण करते है उसी 
प्रकार प्रामाणिक है, क्योकि फल का प्रत्यक्ष अनुभव उसी प्रकार डक मारे गये अन्य व्यक्तियों से प्राप्त किया जा 
सकता है४०। 


मध्यकाल के धर्मशास्त्र-ग्रन्थ बेद पर आधृत स्मृतियों तथा प्रत्यक्षानुभवो [एवं उद्देश्यों (मस्तव्यों) के अन्तर 
के इस विवेचन की चर्चा करते है। उदाहरणार्थ, कल्पतरु (त्रह्मचारि काण्ड, पृ० ३०) एवं अपरा्के (पृ० ६२६- 
६२७) ने भविष्यपुराण (ब्राह्मपव, अध्याय १८१, २२-२१) से इछोक उद्धृत किये है जो स्मृतियों के विषयो को 
पाँच श्रेणियों में वॉट्ते हैं और उस विभाजन को उदाहरणों से स्पष्ट करते हे । स्मृति च० (२, पृ० २४) ने 
इनमे से दो को उद्घत किया है ओर मित्रमिश्व के परिभाषाभ्रकाश (पृ० १६) ने सभी को उद्धृत्त किया है। 
देखिए इस महाग्रन्थ का खण्ड ३,प्‌ ० ८४०, पाद-टिप्पणी १६३४, जहाँ ये सभी इलोक दिये गये है। 


५७ विज्ञानमान्र-क्षणभद्भ-नेरात्म्यादिवादानामप्युनिषदर्थवादप्रभवत्व 


के हे (विषयेष्वात्यक्तिक राग निचत- 
यितु मित्युपपन्न सर्वेषा प्रामाण्यम्‌ । सर्वत्र च यत्र काल्ान्तरफछार्थत्वादिदानीसनुभवासम्भवस्ततन्न श्रुतिमलता । 
सान्दृष्टिकफले तु चुश्चिकविद्यादों पुरुषान्तरे व्यवहारदर्शनादेव प्रामाण्यमिति विवेक सिद्धि । तन्त्रवा० (प० 
शरेर पर) । । 


न्त्रवा० (पृ० १६८, 


१४८ धर्मशास्त्र का इतिहास 


आपस्तम्बधर्मसूतर (१2१२।१० ) से पता चलता हे कि उसके बहुत पहले से ऐसी धारणा घर कर गयी 
थी कि बहुत से वैदिक वचन नष्ट हो चुके ह॑ या अब उपलब्ध नही है॥ ऐसा आया हे- 'कत्यों की उद्घोपणा 
ब्राह्मण प्रत्थो मे हुई हे, किन्तु वास्तविक शब्द (ब्राह्मण वचनों के शब्द ) विलीन हो गये है और क्ृत्यो के 
सम्पादन से (प्रयोग से) ही उतका अनुमान रूगाया जाता हे" । 
इस सिद्धान्त पर निर्भर रहना कि स्मृतियाँ उन बैदिक बचनो पर जाधृत है जो नप्ठ हो चुके हे (या 
अब नही मिलते) आपत्तिग्रस्त है, क्योंकि इसी तके पर वौद्धो के समान अन्य पापण्डी अपने सिद्धास्तो 
के लिए प्रमाण उपस्थित कर सकते हे“$। इसी से कुमारिल ने एक अच्य सिद्धान्त रखा है जो यो हे-- 
स्मृतियों का आधार ऐसे वचन हैं जो आज के वैदिक वचनो में नही पाये जाते, क्योकि वैदिक शाखाएँ चतुदिक्‌, 
विखरी पडी हं। 
हमने स्मृतियों के विषय से वे सारी बाते जो मीमासको के मतों पर भआाषृत है, इस महाग्रन्थ के तृतीय 
खण्ड (जिल्द) मे निरूपित कर दी है । अत केवल योडे से उदाहरण एवं निष्कर्ष यहाँ उल्लिखित किये जा रहे 
है। स्वय शबर ने श्रस्तावित किया हे कि पू० मी० सृ० १३॥४ को एक पृथक अधिकरण होना चाहिए, 
और एक महत्वपूर्ण उक्ति उन्होंने कही हे-जहा पर किसी कार्य के लिए कोई दृष्ट अर्य पाया जा सके 
तो किसी को वहा अदृष्ट अर्थ या बैदिक वचन का अनुमाव नही लगाना चाहिए । जबर द्वारा यु० मी० सू० 
(१॥३॥३-४ ) के निरूपण को शास्त्र दीपिका ने बडे स्पष्ट एवं परिष्कृत ढय से यो रखा हे--वे स्मृति नियम जो 
श्रुति-नियम के विरोध मे आते ह्‌ और ऐसी स्मृति-व्यवस्थाएं जिनमे स्पष्ट रूप से छोकिक अर्थ प्रदर्शित हो, 
ने तो प्रामाणिक होते ह और न आवब्यक , किन्तु स्मृति के होपष वचन प्रामाणिक होते ह। यह सिद्धान्त आप० 
घ० सू० (१॥०।१०११२) के उस सिद्धान्त से पुराना हे, जो यो है---जहाँ व्यक्ति प्रीति ( आनन्द ) के लोभ 
से (अर्थात्‌ वैसा करने पर आनन्द का अनुमव करने से ) कार्य करते है वहाँ शास्त्र नही पाया जाता'। कुमारिल शबर 
से इस विषय मे मेल नही खाते । उनका कथन है कि दृष्ठ एवं अदृष्ट या आध्यात्मिक अर्थ बहुचा एक-दूसरे से 
दुस्तर रूप से मिश्रित होते है। धान (चावल) पर से भूसी निकालना एक दृष्ट उद्देश्य या अर्थ रखता है, 
क्योकि वैसा करने से चावल भलछी भाँति उबल जायेगा और पका हुआ चावछ यज्ञ में आहृति का काम 
करेगा। इस कार्य में एक दृष्ट अर्थ है और तब भी यह कार्य वेद द्वारा व्यवस्थित हे। बहुत ही आकर्षक 
एव तीखे शब्दों से युक्त तथा अनुकूछ वचन द्वारा, सर्वप्रिय दृष्टिकोण से परिपूर्ण तथा ऐसे ढग से कथित कि 
दुष्ट को भी उसका प्रिय मिले, कुमारिल ने सस्कृत के सभी ग्रन्थो की जाँच की हे और वेद से उनके सम्बन्ध 
एवं सामान्य भौतिक अनुभव से तुलना करके उनवी उपयोगिता की परीक्षा वी है। यहाँ पर केवर थोडे-से 
वाक्य दिये जायेगे। अत उन्होने व्यवस्था दी हे कि सभी स्मृतियाँ अपनी उपयोगिता की दृष्टि से प्रामाणिक 


(१३१, पूृ० १६४) । इसे विश्वरूप ने याज्ष० (१७, पृ० १४) की टीका में बिना नाम दिये उद्धूत किया 
है। 

५५ ब्राह्मणोवत्ता विधयरतेषासुत्सन्ता पाठा प्रयोगादनुमीयस्ते॥ यत्र भ्रीत्युपलब्धित प्रवृत्तिनं तन् झास्त्र- 
मस्ति | आप० घ० सू० (१४१२॥१०-११)। 

४६ यदि तु प्रछोनशाखामूल्ता कल्प्येत । बुद्धादिस्मतोनामपि तद्द्वारा प्रासाण्य प्रसज्यते। 
त़न्‍्त्रवातिक ,( ह३१/-१० १६३ )। 


पूर्वमीसासा के कुछ मौलिक सिद्दान्त १५६ 


हैं। स्मृतियों के वे अश जो धर्म एवं मोक्ष से सम्बन्धित ह उत्ता मल वेद में है जर्वात्‌ वे वेदसूडओ हैं, हिल्तु वे 
अश जो अर्थ एव काम मे सम्बन्धित है वे केवड छोकिक व्यवहारों पर आवृत हैं। यही ,नियम एतिहास (महामारत ) 
एव पुराणों के स्तुतिमूलक बचनो के लिए भी प्रयुक्त होता हे, इतिहास एवं पुराण मृत के नाम गे ही विग्यात 
है। इन दोनो मे जो घटनाएँ एवं गाथाएं हैं उन्हे अर्थवाद समझना चाहिए। इसके उपरान्त कुमारिद ने पृत्रिवी 
के विभागों एव राज-बशो (ये दोनो पुराणों के विपय हैं) के विवरणों की ओर सवेत किया है और उनके अभिप्रायों 
पर प्रकाश डाला है। ६ वेदाग (व्याकरण, छन्द, शब्द, ज्योतिप आदि) कन्‍्वर्भ एवं पृत्पार्थ के रुप में उपयोगी 
है, तथा मीमासा एव न्याय की स्थापना प्रत्यक्ष एवं अनुमान के साधनों से उत्पन्न लोकिक जनुमव से हुई है, तथा 
मीमासाशास्त्र मे त्कों का जी विगद संग्रह पाया जाता हे वह एक व्यक्ति के बूते की वात बही हे । वेद की व्यास्या 
में न्याय की आवश्यकता के लिए वे मन्‌० (१२१०४-१०६) पर निर्भर रहते ह। कुमारिल यह स्वीकार करने को 
सयद्ध हैं कि उन दाञनिक सिद्धान्तों की, जिनमे प्रधान एवं पुरुष (सास्य में) को या परम तत्त्व या परमाणुओं 
(बैशेेषिक मे) को माना गया है, ऐसा समझ लेना चाहिए कि वे विश्व की सर्जना एवं विनाश की गुत्थी को सलझाने 
में समर्थ है तथा उन्हें ऐसा जान छेना चाहिए कि मन्‍गों एवं अर्थवादों से उत्पन्न ज्ञान के कारण जो कुछ स्थूद् या 
सूक्ष्म दर्शित है बहू कारणों एवं कार्यो मे विभाजित है। इनका मत्तव्य है फल एवं कारण के रूप में स्वर्ग एव योग 
के अन्तर को विस्यात कर देना । सृष्टि एव विनाश के निरूपण का मच्तव्य है भाग्य एवं मानवीय प्रयत्त के बीच 
स्थित अन्तर को स्पष्ट कर देना | कुमारिल और आगे बढ़ते हैं ओर यहाँ तक मानवे को सन्नद्ध है कि वौद्धों के 


वैधमिक सिद्धान्त, यथा--केवल विज्ञान का अस्तित्व हे और प्रत्मेक चस्तु नित्य प्रवाह में हे और कोई (नित्य 
अथवा अमर) आत्मा नही है', जो उपनिपदो के अर्थवाद वचनों से उद्भूत हुए हे, लोगो|को ऐच्द्रियक आनन्द 
अत्यधिक अनुरकित से दूर रहने की प्रेरणा देते है और अपने ढग से उपयोगी एवं प्रामाणिक है। 

कुमारिल अन्तर को स्पष्ट करते हुए यह्‌ निष्कर्ष उपस्थित करते हे कि वे स्मृतियाँ (या उनके वे अक्ष), 
जिनमे ऐसा व्यक्त हे कि फरू की प्राप्ति इस जीवन में सम्भवत नहीं होगी, तथा वे अश जहाँ यह व्यवत हे कि 
फल मुत्यु के उपरान्त प्राप्त होगा, वेद पर आबूत है, ऐसा अनुमान विकाछा जा सकता हे। किन्तु वृश्चिक विद्या 
(मन्त्र से विच्छू के विष को दूर करने की विद्या) के समान वे ग्रत्थ, जो दृष्ट विषयों का निरूषण करते हे उसी 


प्रकार प्रामाणिक है, क्योंकि फल का प्रत्यक्ष अनुभव उसी प्रकार डक मारे गये अन्य व्यक्तियों से प्राप्त किया जा 
सकता है ) 


मव्यकाल के धर्मशास्त्र-प्रन्यथ वेद पर आधुत स्मृतियों तथा प्रत्यक्षानुमवी [एवं उद्देश्यों (मन्तव्यो) के अन्तर, 
के इस विवेचन की चर्चा करते है। उदाहरणार्थ, कल्पतह (व्रह्मचारि काण्ड, पू० ३०) एवं अपरार्क (पृ० ६२६- 
६२७) ने भविष्यपुराण (ब्राह्मपवे, अध्याय १८१, २२-३१) से इलोक उद्धृत किये है जो स्पुतियों के विधयो को 
पाँच श्रेणियों मे बॉट्ते हैं और उस विभाजन को उदाहरणों से स्पष्ट करते है । स्मृति च० (२, पृ० २४) मे 
इनमे से दो को उद्घृत किया हैं और मित्रमिदव के परिभाषाप्रकाश (पृ० १४) में सभी को उद्घृत किया है। 
देखिए इस महाग्रत्थ का खण्ड ३,पू० ८४०, पाद-टिप्पणी १६३४, जहाँ ये सभी इलोक दिये गये ह। 


५७ विज्ञानसात्-क्षणभद्भ-नैरात्म्यादिवादानामप्युनिषदर्थवादप्रभवत्थ (विषयेष्वात्यवितक राग निवर्त 
मितु मित्युपपन्न सर्वेधा भामाण्यम्‌ । सर्देत्र च यत्र कालान्तरफलार्थत्वादिदानीसनुभवासम्भवस्तन्न अतिमलता 
सान्दृष्टिकफले तु वृश्चिकविद्यादी पुरुषान्तरे व्यवहारदर्शनादेव प्रामाण्यमिति विवेक सिद्धि । तन्त्रचा० (प० हि द्ध 
श्र पर) है 


१६० 7. का इतिहास 


कुमारिल (तन्त्रवातिक, पु० १६९-१६६) का कथन है कि शवबर द्वारा १३॥३ पर उद्धृत वचन वेद के 
विरोव में नही पड़ते और १॥३।३-४ के अन्तर्गत जो विषय विवेचित हुआ हे वह साम्य, योग, पाशुपत, पाव्चरात्र 
एव शाकयों के सम्प्रदायों के धर्म के विपयो की प्रामाणिकता प्रकट करता है, कुमारिल के अनुसार ये सभी तीन वेदों 
के बाहर को बाते हे और उन्हें अप्रामाणिक मान कर छोड देना चाहिए, यद्यपि उनमे कुछ ऐसे विपय पाये जाते हे, 
यया-अहिसा, सत्यता, आत्म-सयम, दान एवं करुणा, जो श्रुति एवं स्मृति के अनुकल हं, उपर्यक्त बातों से यह 
प्रकट होता हे कि कुमारिल बौढो द्वारा उपस्थापित एवं अपरिहाय॑ सद्‌गुणो से परिचित थे, किन्तु वे उनसे कई 
वातो में अन्तर रखते थे | वे यह मानने को सचन्नद्ध थे कि वौद्ध ग्रल्यो का कुछ मूल्य हे ओर उन्होने इसकी शिक्षा 
नहीं दी कि वे ग्रत्थ जला दिये या नप्ट कर दिये या जायँ। अत यह प्रकट होता हे कि वे बोह् गन्यों से घणा नहीं 
करते थे ओर न वौद्धो को सताने के पक्षपाती थे, जैसा कि तारानाथ ने लिखा हे । 
शबर ने पू० मी० १॥३ के सूच ५-७ की व्याख्या मे कहा हे किये सूत्र कुछ विश्विष्ट धामिक कर्मो से 
सम्बन्धित हैं, यया--आचमन (जव कोई किसी कृत्य के मव्य मे छीक देता हे), तभी सभी कर्मों मे जनेऊ (यज्ञोप- 
बीत) वारण करना तथा दक्षिण हस्त का प्रयोग | विरोवी का कथन है कि किसी वामिक कृत्य मे गोण बातो के 
जीक्षसम्पादन तथा क्रम मे इन कर्मो से अवरोष उपस्थित हो जाता हे। शवर ने स्थापना की हे कि इस प्रकार के 
विरोध में कोई तथ्य या बल नही हे । कुमारिल का कथन है क्रि इन तीन उदाहरणों में शवर की उक्ति ठीक नहीं 
है। उन्होने तीनो सूत्रों को दो अविकरणो मे रखा है। सूत्र / एवं ६ में कुमारिलत् अवैदिक के अनुसार ऐसी बाते 
पायी जाती है जो वुद्ध तथा अन्य सम्प्रदायो के प्रवर्तको के सिद्दान्तों से सम्बन्धित हैं, यया--मठो एव उद्यानो का 
निर्माण, वैरा/ग्य पर वल देना, व्यान का लगातार अभ्यास, अहिंसा, सत्यवचत, इन्द्रिय-निग्रह, दान, दया--जो ऐसी 
वाते है जो वेद द्वारा भी व्यवस्थित की गयी हे, शिष्टो के विचारो के विरोव में नही पडती हु ओर न वेदज्ञों में 
किसी विद्वेप-मभावना की उत्पत्ति करती ओर इसी कारण अवैदिक सिद्धान्तो के वे अथ प्रामाणिक माने जाने 
चाहिए। कुमारिल द्वारा इस धारणा का इस टिप्पणी के साथ प्रतिकार किया गया हे कि केवल १४ (चार वेद, 
६ वेदाग, पुराण, न्याय, मीमासा एवं वर्मशास्त्र) या १८ (चोदह मे चर उपवेदों को जोड कर) विद्याएँ वैदिक 
दशिष्टो द्वारा धर्म के मामछो में प्रामाणिक मानी गयी है तथा बौद्धों एव अन्य सम्प्रदायो के ग्रन्थ उनमे सम्मिलित 
नही हे । कुमारिल ने एक उदाहरण दिया हे, यथा --ह्ध, यद्यपि स्वय पवित्र एवं उपयोगी होता है, किन्तु जब 
वह कुत्ते के चर्म मे भर दिया जाता है तो अनुपयोगी एवं अपवित्र हो उठता है। 
कुमारिछ के मत से पू० मी० श३ का सूत्र ७ स्वयं एक अविकरण है और वह सदाचार (टशिष्टो के 
आचारा एव व्यवहारों ) की प्रामाणिकता से सम्बन्बित हे। तन््रवातिक मे उन्होने अपनी धारणा व्यक्त की है 
कि केवल वे प्रयोग या व्यवहार प्रामाणिक है जो स्पप्ट वैदिक वचनों के विरोध मे नही पडते, जो शिष्टो द्वारा इस 
विश्वास से व्यवह्त होते है कि वे सद्वर्म (या सदाचरण ) है और उनके लिए कोई दृष्ट अर्थ (यया--इच्छाओं 
की तृप्ति या आनन्द या सम्पत्ति की उपलूब्बि) की बात नही कही जाती। वे ही व्यक्ति शिष्ट कहे जाते हे जो 
स्पष्ट रूप से वेदविहित घामिक कृत्यो एव कर्तव्यों का सम्पादन करते हें। वे आचरण (प्रयोग या व्यवहार), जो 
परम्परा से चले आ रहे है और शिष्टो द्वारा इस धारणा के साथ व्यवहृत होते रहे है कि वे धर्म के अग हे, धर्म 
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के समान कहे जाते हैं और स्वर्ग की उपलब्धि कराने वाले हैँ। तन्‍्तवातिक ने टिप्पणी की है कि आचरण कैयंल 
प्रामाणिक नहीं हो जाते कि उनके लिए कोई दृष्ट अर्य की घारणा नहीं है, प्रत्युत वे वैसे इसलिए हैं कि उन्हें 
शिष्ट लोग धर्म के भाग के रूप में व्यवहृत करते है। वहुत-से कर्म, यया---कृषपि, नौकरी या व्यापार, जो सम्पत्ति- 
ब्राप्ति के साधन हैं तथा आनन्द दायक कर्म, यया---स्वादिष्ट भोजन करना, मद्ययात करना, कोमल बिस्तर पर सोना, 
सुन्दर मकान या उद्यान की उपलब्बि, जिनमे सभी आयों एव स्लेच्छो मे पाये जाते हू, छोगो द्वारा घर्म व भाग 
नही कहे जाते और ऐसा नही कहा जा सकता कि कुछ करमें, श्िष्टो द्वारा धर्म कहे जाते हैं अत उनके सभी कर्म 
घर्म कहे जायेगे | कुमारिल ने इस परामर्श को उद्बृत किया है कि व्यक्ति को उतध्ष मार्ग का अनुसरण करना चाहिए 
जिससे उसके पिता, पितामह एवं अन्य पूर्वपुरुष गये थे गौर यदि वह मार्ग अच्छा हो और जिस पर चलने से 
उसकी कोई हानि न हो ।7* 
श्रुति (वेद), स्मृति एव सदाचार (शिण्टो द्वारा व्यवहृत आचार जैसा कि मन्‌ ० १२१०६ में उसकी व्याल्या 
उपस्थित की गयी है) के तुलवात्मक बल के विंपय मे गृढ प्रश्न उ5 खडे होते है। मिताक्षरा ने याज्ष० (१७, जहाँ 
घर्म के पाँच स्रोतो का उल्लेख हैं, यया---श्रुति, स्मृति, सदाचार एव दो अन्य) की व्यास्या में एक सामान्य नियम 
यह दिया है कि विरोध की स्थिति मे पहले वार अपने से अभगे वाले से अपेक्षाकृत अधिक बरूशाली होता है। मन ० 
(११२) में आया है कि जो लोग घ॒र्म जानना चाहते हैं उनके लिए श्रुति सर्वोत्तम प्रमाण है। अत श्रुति एव 
स्मृति के विरोध में पहले वाला अर्थात्‌ श्रुति वाल प्रमाण मान्य होता है। इस स्पष्ट नियम के विपय में भी कुछ 
अपवाद होते हैं, जिनका उल्लेख आगे किया जायेगा। किन्तु जहाँ दो स्मृतियों की बातों मे विरोध होता है वहाँ 
पोडशी-्याय एवं गौतम (१५ तुल्य-बल विरोव विकल्प) के शब्दों के अनुसार सामान्य नियम विकल्प को मान 
छेना है। धर्मशास्त्र के बहुत-से ग्रन्य ई० पू० ५०० के बहुत पहले प्रणीत हो चुके थे, बयोकि गौतम (२१७) 
ने मन्‌ एवं आचार्या (३३५ एवं ४१८ मे) का उल्लेख किया है और आप० घ० सृ० (१।६१६२-१२) ने 
इस विषय में कि किसका भोजन ग्रहण किया जय, कम से कम ८ लेखको की सम्मतियो का उल्लेख किया है। 
मनु० (३३१६) ने उस ब्राह्मण की स्थिति के विषय मे, जो शुद्व नारी से विवाह करता है, या जिसे उस स्त्री से 
पुत्र या बच्चा उत्पन्न होता है, चार ऋषियी द्वाय प्रदर्शित तीन मत दिये हैं । स्मृतियो के विशेघ के विषय मे 
एक प्रसिद्ध उदाहरण है, मत्‌ू ० (३१३), बौ०घ० सू० (१८२), विज्णुघर्मसूत्र (२४।१-४) वसिष्ट (१।२५), 
पार० गृहयसूत्र ९१४) का नियम, जो अनुलोम विवाह की अनुमति देता है और ब्राह्मण को शूद्ध नारी से विवाह 
करने की अनुमति प्रदान करता है। याज्ञ० (१४५६-५७) उन छोगो की इस बात को नहीं मानते जो यह कहते हु 
कि तीन उच्च वर्णो के लोग शूद्व नारी से विवाह कर सकते हैं। पदच।त्कालीन स्मृतिकारों एव निबन्धकारों को यह्‌ 
कहना चाहिए था कि इस सिद्धान्त विरोव में विकल्प का सहारा लेना च।हिए। किन्तु वे ऐसा नहीं कहते । इस 
प्रकार की स्पष्ट विरोधी स्थितियों से हटने के लिए वे भाँति-भाँति के उपाय ढूंढ लेते हैं। प्रथम उपाय बृहस्पति 
(लूममंग ५०० ई०) ने यदहू निकला कि ऐसी व्यितियों में मनुस्मृति का स्थान सर्वोच्च है, क्योकि यह वेदों का 
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५४ पेनास्य पितरो थाता येव याता पितामहा । तेन यायात्सत, भार्ण सेन गस्छच्वरिष्यते ॥| मन० 
(४११७८), तन्‍्जवातिक (पृ० २११) द्वारा उद्ध,त, जहाँ फ्मारिल मे यो जोडा है पयेषा सु पिश्नादिभिरे 
चार्षो भाचरित स्मृत्वन्तत्प्रतिषिद्धश्च ते त परिहन्येव। अपरिहरूतो था स्वजन दिशि हरिद्वीयन्ते। देई 
इस पर भेघातिथि एवं मिता० फी टीकाएँ। 5 
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कुमारिल (तन्त्रवातिक, पृ० १४५-१६६) का कथन है कि जवर हारा १३॥३ पर उद्धुत वचन वेद के 
विरोव में नही पडते और १॥३।३-४ के अन्तगंत जो विवय विवेचित हुआ है वह साख्य, योग, पाणुपत, पाञचरात्र 
एव शाक्यो के सम्प्रदायों के वर्म के विपयो की प्रामाणिकता प्रकट करता हे, कुमारिल के अनुसार ये सभी तीन वेदों 
के बाहर की बाते है ओर उन्हे अप्रामाणिक मान कर छोड देना चाहिए, यद्यपि उनमे कुछ ऐसे विपय पाये जाते है, 
यया-अहिसा, सत्यता, आत्म-सयम, दान एवं करुणा, जो श्रुति एव स्मति के अनुकल हूं। उपर्यक्त बातों से यह 
प्रकट होता है कि कुमारिल बौढ़ों द्वारा उपस्थापित एवं अपरिहाय॑ सदुगुणों से परिचित थे, किन्तु वे उनसे कई 
बातो में अन्तर रखते थे। वे यह मानने को सन्नद्ध थे कि बौद्ध ग्रन्थों का कुछ मल्य हे ओर उन्होंने इसकी शिक्षा 
नही दी कि वे ग्रन्थ जला दिये या नप्ट कर दिये या जाये | अत यह प्रकट होता हे कि वे बोद् ग्रन्थों से घृणा नहीं 
करते थे ओर न वोद़ो को सताने के पक्षपाती थे, जैसा कि तारानाव ने छिखा हे। 
शबर ने पू० मी० १॥३ के सूत ५-७ की व्यास्या मे कहा हे कि ये सूत्र कुछ विश्विष्ट धामिक कर्मो से 
सम्बन्धित है, यया---आचमन (जव कोई किसी कृत्य के मध्य मे छीक देता है), तभी सभी कर्मो में जनेऊ (यज्ञोप- 
बीत) बारण करना तथा दक्षिण हस्त का प्रयोग। विरोवी का कथन है कि किसी वामिक कृत्य मे गांण बातो के 
गीध्वसम्पादन तया क्रम में इन कर्मो से अवरोब उपस्थित हो जाता हे। शबर ने स्थापना की हे कि इस प्रकार के 
विरोध में कोई तथ्य या बल नही हे । कुमारिल का कथन हे कि इन तीन उदाहरणों मे शबर की उक्ति ठीक नहीं 
है। उन्हौने तीनो सूत्रो को दो अधिकरणो में रखा है। सूतच ५ एव ६ मे कुम/रिल अवैदिक के अनुसार ऐसी बाते 
पायी जाती है जो बुद्ध तथा अन्य सम्प्रदायों के प्रवर्तको के सिद्वान्तो से सम्बन्धित है, यथा--मठो एवं उद्यानों का 
निर्माण, वेराग्य पर बल देना, व्यान का लगातार अभ्यास, अहिसा, सत्यवचन, इच्द्रिय-निग्नरह, दान, दया--जो ऐसी 
वाते है जो वेद द्वारा भी व्यवस्थित की गयी हे, शिष्टो के विचारों के विरोव मे नही पडती ह॑ ओर न वेदल्यो में 
किसी विद्वेष-भावता की उत्पत्ति करती ओर इसी कारण अवैदिक सिद्धान्तो के वे अशय प्रामाणिक माने जाने 
चाहिए। कुमारिल द्वारा इस धारणा का इस टिप्पणी के साथ प्रतिकार किया गया है कि केवल १४ (चार वेद, 
६ वेदाग, पुराण, न्याय, मीमासा एवं वर्मशास्त्र ) या १८ (चोदह में च।र उपवेदों को जोड़ कर) विद्याएँ वैदिक 
शिष्टो हारा धर्म के मामलो मे प्रामाणिक मानती गयी हैँ तथा बोद्धो एवं अन्य सम्प्रदायों के ग्रन्थ उनमे सम्मिलित 
नही है“ । कुमारिल ते एक उदाहरण दिया है, यथा --दूध, यद्यपि स्वयं पवित्र एवं उपयोगी होता है, किन्तु जब 
वह क्त्ते के चर्म मे मर दिया जाता है तो अनुपयोगी एवं अपवित्र हो उठता है। 
कुमारिल के मत से पू० मी० १३ का सूत्र ७ स्वयं एक अधिकरण है और वह सदाचार (शिष्टो के 
आचारा एवं व्यवहारों ) की प्रामाणिकता से सम्बन्धित हे। तन्त्रवातिक मे उन्होनें अपनी धारणा व्यक्त की है 
कि केवल वे प्रयोग या व्यवहार प्रामाणिक है जो स्पप्ट बैंदिक वचनो के विरोध मे नही पड़ते, जो शिष्टो द्वारा इस 
विश्वास से व्यवहृत होते है कि वे संद्वर्म (या सदाचरण ) है और उनके लिए कोई दुष्ट अर्थ (यथा--इच्छाओ 
की तृप्ति या आनन्द या सम्पत्ति की उपलब्धि) की बात नही कही जाती। वे ही व्यक्ति शिष्ट कहे जाते है जो 
स्पष्ट रूप से वेदविहित धामिक छृत्यो एवं कतेव्यो का सम्पादन करते हे। वे आचरण [प्रयोग या व्यवहार), जो 
परम्परा से चले आ रहे है और शिष्टी द्वारा इस घारणा के साथ व्यवहृत होते रहे हे कि वे धर्म के अग है, धर्म 


४८ देखिए याज्ष० (१३) जहां १४ विद्याओ का उल्लेख है । चार उपवेद हे-आयुर्वेद, धनुर्वेद, 
गान्धवंदेद एवं आर्थशास्त्र ।॥ 
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के समान कहे जाते हैं और स्वर्ग की उपलब्यि कराने वाले हैँ) तनन्‍्नवातिक ने टिप्पणी की है कि आचरण फेवड़ 
प्रामाणिक नही हो जाते कि उनके लिए कोई दृष्ट अये की धारणा नही है, प्रत्युत वे वैसे इसछिए हैं कि उन्हें 
शिष्ट लोग घममं के माग के रूप में व्यवहृत करते है। बहुत-से कर्म, यया---हुृपि, नौफरी या व्यापार, जो सम्पत्ति- 
प्राप्ति के स।घन हैं तथा आनन्द दायक कर्म, यया--स्वादिप्ट मोजन करना, मचयपान करना, कोमल विस्तर पर सोना, 
सुन्दर मकान या उद्यान की उपलूब्धि, जिनमें सभी आरयो एवं म्लेच्छो में पाये ऊाते है, लोगो द्वारा घर्म का भाग 
नही कहे जाते और ऐसा नही कहा जा सकता कि कुछ कर्म, गिप्टो द्वारा धर्म कहे जाते है अत उनके सभी कर्म 
धर्म कहे जायेगे | कुमारिल ने इस परामर्श की उद्घृत किय। है कि व्यक्ति को उत्त मार्ग का अनुसरण करना चाहिए 
जिससे उसके पिता, पितामह एवं अन्य पूर्वपुरुष गये थे और यदि बह माग अच्छा हो और जिस पर चलने से 
उसकी कोई हानि न हो ।५१ 
श्षुत्ि (वेद), स्मृति एव सदाचार (शिज्टो द्वारा व्यवहृत आचार जैसा कि मन्‌ ० १२१०६ में उसकी व्याख्या 
उपस्थित की गयी है) के तुलनात्मक बल के विपय में गूढ प्रझन 5० खडे होते है। मिताक्षरा ने याज्ञ० (१७, जहाँ 
धर्म के पाँच स्रोतो का उल्लेख हैं, यया--श्रुति, स्मृति, सदाचार एवं दो अन्य) की; व्यर्या में एक सामान्य नियम 
यह दिया है कि विरोव की स्थिति मे पहले वाला अपने से आ।मे व/ले से अपेक्षाकृत अधिक बरूशाली होता है। मन ० 
(११२) में आया है कि जो छोग घर्मं जानता चाहते हैं उदके लिए श्रुति सर्वोत्तम प्रमाण है। अत श्रुति एव 
स्मृति के विरोध में पहले वाला अर्थात्‌ श्रुति वाल प्रमाण मात्य होता है। इस स्पष्ट नियम के विषय मे भी कुछ 
अपवाद होते हैं, जिनका उल्लेख आगे किया जायेगा। किन्तु जहाँ दो स्मृतियो की बातों मे विरोध होता है च्हाँ 
पोडशी-न्याय एव गौतम (१।४ तुल्य-बछू विरोध विकल्प' ) के शब्दो के अनुप्तार सामान्य नियम विकल्प को 


मान 
लेता है। घर्मशास्त्र के बहुत-से ग्रन्थ ई० पू० ५०० के बहुत पहले प्रणीत हो चुके थे, क्योकि 


व गौतम (२१७) 
ने भन्‌ एवं आचार्या' (३३५ एवं ४१८ मे) का उल्लेख किया है और आप० घ० सृ० (६१४२-१२) ने 


ईसे विषय मे कि किसका भोजन ग्रहण किया जाय, कम से क्रम & छेखको की सम्मतियों का उल्लेख किया है। 
मनु० (३१६) ने उस्त ब्राह्मण की स्थिति के विषय से, जो शुद्व चारी से विवाह करता है, या जिसे उस स्त्री पे 
पुत्र है अच्चा उत्पन्न होता है, चार ऋषियो द्वारा प्रदर्शित तीन मत दिये हैं । स्मृतियों के विशोेध के विषय पे 
एक्त प्रप्नद्ध उद।हरण है, मनत्‌ ० (३।१३), बौ०घ० स्‌० (१॥८॥२), विष्णुधर्मसूत्र (२४।१-४ ) चसिष्ट (१२४ ) 

पार ग्हयतूत्र ११४) का नियम, जो अनुलोम विवाह की अनुमति देता है और ब्राह्मण को शद्व नारी से 04 न 
करने की अनुमति प्रदान करता है। याज्ञ ० (१(५६-५७ ) उन लोगो की इस बात को नहों मानते जो यह कहते ह्‌ 
कि तीन उच्च वर्णी के लोग श्द्र नारी से विवाह हैं कह हूँ 


हू कर सकते हैं। पश्चत्कालीन स्मृतिकारो एबं निवन्धकारो 
कहना चाहिए था कि इस सिद्धान्त विरोब में विकल्प का सहारा लेना च। रो को यह 


हिए। किन्तु वे ऐ 
प्रकार की स्पष्ट विरोवी स्थितियों से हटने के लिए वे आँति-भाँति के उपाय ढंढ छेते है, ४. को! इस 


के पाय ढंढ लेते हैं । प्रथम 
(लगमग ५०० ई०) ने यह निकाले कि ऐसी स्थितियों में मनुस्मृति का स्थान सर्वोच्च है, क्योकि बह रा 
४ का 


५४ येनास्थ पितरो थाता चेन याता पित्तामहा । तेन यायात्सतः भार्म॑ 

(४१७८), तन्त्रवात्िक (पृू० २११) द्वार उद्ध.त, जहाँ फुरारिछ ने यो जोड़ है . 'बेष, मुह 

बाथों नाचरित स्मृत्यन्तरप्रत्तिषिडबच ते त परिहन्त्येंब । अपरिहरनतो घर स्वजन न पा तु पिन्नादिधिर 

इस पर भेघातिथि एवं मिता० की टोकाएँ। हेरिज्वैमन्ते। रेलिए 
र्र्‌ 


तेन ग्श्छ््न्न रिष्चते 


१६२ पर्वशास्त का इतिहास 


वास्तविक मत प्रकाशित करती है और वह स्मृति जो मन्‌ के कथन की विरोधी है, प्रशसा का पात्र नही होती ।६९ 
किन्तु यह समाधान सनन्‍्तोपप्रद नही था अत अन्य उपायो का आश्रय लिया गया। एक उपाय था स्वय मनुस्मृति 
एवं अच्य प्रन्यों में जो पहले ही नियम रूप मे घोषित था, उसका विरोध करते हुए वचनो को रख देना! दो उदा- 
हरण दिये जा सकते है। मन्‌ (३३१३७ ), जिसका उल्लेख ऊपर हो चुका है) के विरोध मे विद्यमान मन्‌ (३॥१४-१६) 
के इलोक पाये जाते है जो उन तीन उच्च वर्णो के लोगो की भर्त्सेना करते हैं, जो शूद्र नारी से विवाह करते है। 
सनु मे नियोग की प्रथा की अनुमति दे दी थी (6५४-६२ मे), किन्तु आज की मनुस्मृति (६६४-६८) ने 
इसकी घोर निन्‍दा की है। ये विरोवी उक्तियाँ बृहस्पति को ज्ञात थी, क्योकि उन्होने स्पष्ट कहा है कि मन्‌ ने 
नियोग की अनुमति दी है और स्वय वे उसे अमान्य ठहराते है भौर कारण बताते है, यथा--प्राचीन युगो (कृत 
एवं चेता) भे छोग तप करते थे और ज्ञानवान थे। किन्तु द्वापर एवं कछि युगो में मनुष्य अतीत युगो के लोगों 
द्वारा प्राप्त शक्ति खो चुके है और इसी कारण नियोग वर्जित है। स्वय याज्ञवल्क्य ने प्रस्तावित किया है (२।२१) 
कि जब दो स्मृतियो मे विरोध हो तो गुरुजनों (अवस्था में बडे लोगो) के व्यवहारों पर आधृत तक॑ अपेक्षाकृत अधिक 
बलशाली होता है। नारद मे ऐसा ही नियम दिया हुआ है।* * एक अन्य उपाय था यह उद्घोपषित करना कि 
धर्म का स्वरूप चार युगो में अलग-अरूग था तथा कृत, नेता, द्वापर एवं कलि युगो में धर्मो का प्रवर्तन क्रम से मनु, 
गौतम शेख-लिखित एवं पराशर द्वारा हुआ ।$ * इससे भी समी कठिनाइयो का समाधान नही प्राप्त हो सका, 
क्योकि मध्यकालीन टीकाकारो एवं निबन्धकारों को पता चछा कि पराशर द्वारा जो आज्ञापित था (ब्राह्मण को 
अपने दास, गोपाल, नाई, कुरूमित्र एव अधिपरा अर्थात्‌ जो खेत को जोतता-बोतता है और आधा माग देता है, 
एँसे शूद्रो के यहाँ भोजन करने की अनुमति थी तथा कूछ परिस्थितियो मे स्त्रियों को पुनविवाह्‌ की अनुमति है) । 


६० बेदार्थपनिवन्द्ध त्वात प्रामाण्य तु मनुस्मृती | भन्‍वर्थ विपरीता या स्मृति सा न प्रशास्थते। बुहरपति, 
पाज्ष० (२२१) की व्याख्या मे अपरार्क (प० ६२८) हारा तथा मनु० (१॥१) की व्याख्या मे कुल्लूक द्वारा 
उद्धूत। भमनु० (२७७) ने यह अधिकार व्यदत किया है कि उन्होने धर्मं पर जो कुछ कहा है वह बेद में घोषित 
है। मनुस्मति में बहुधा वेद के वहूं। शब्द आये हैं। यथा १३१ एवं ऋ० (१०६०११२), २२ एवं बाज० स० 
(४०१२), क्षण (जाया के दिषय मे) एबं ऐत० बा० ( ३३११, ७वों गाथा ), <&।३२ एवं ऐंत० ब्रा० 
(३३-४३, चौथी गाया)। 

६१, उक्तो नियोगो _ निपषिद्ध स्वयमेव तु। युगकमादशवयोय कतुमन्यविधानत ॥ बृहरपति फुल्छक 
हारा सन्‌ ० (ह६८) पर उदधृत३ और देखिए इस महाग्रन्य का खण्ड ३, पु० ८६६-८६७ पाद-दिप्पणी, 
१६८२-८३, जहाँ पर याज्ञ २२१ के कई पाठान्तर एवं व्याव्याएँ दी हुई हैं | मिलाइए “मंशास्त्र विरोधे तु 
युक्तियुकतो विधि स्पृत ४ नारदस्मृति (१।४०) । 

६२ अन्ये छुतयुगे धर्मास्त्रेताया द्वापरेष्परे ॥ अन्ये कलियुगे नृणां युगल्लासानुरुपत ॥ मनु० (१। 
८५) । यही इलोक ज्ञान्तिपव (२३२२७, चित्राओ सस्करण , २२४२६) एवं पराशरस्मृति (१२२७, जहाँ 
युगरूपानुसारत आया है) मे भी आया है, छते तु मानवो * तायां गौतम स्मृत द्वापरे झख लिखित फलों 
पाराहर मृत" ।। पराशरस्मृति (१२४ (स्मृति च० द्वारा ,उद्ध,त , १, पृ० ११)॥ 


पूर्व॑भीमासा के फूछ मौलिफ सिद्धान्त १्देई 


चेह छोगो द्वारा अमान्य हो गया है ।६३ स्मृतियो के विरोध की स्थितियों मे एक अन्य उपाय ग्रोमिद द्वार उपस्थित 
किया गया है, यया--जहाँ पर स्मृति-वावयो मे विरोध हो वहाँ वहुमत की बात मानी जानी चाहिए ।४ 
जैसा ऊपर कहा जा चुका है, स्मृतियो का प्रणयन ई० पू० ५०० के पूर्व हो चुड़ा था और उनका सकलन 
लगभग ६०० या १००० ई० तक होता रहा, अर्यात्‌ उनका प्रणयन-फाल रूंग्रमग १४०० वर्षो का है, याज्ञ० (१- 
४-५) ने अपने को जोडकर १६ स्मृतियो का उल्लेख किया है। देसिए इस महाग्रन्थ कंग प्रथम सण्ड, जहां 
विभिन्न ग्रन्थों द्वारा वणित विभिन्न स्मृतियो की सख्या का उल्लेख हुआ है। यदि अविक नहीं तो कम-से-क्म सौ 
स्मृतियों के नाम बताये जा सकते हैं। १५०० वर्षों की इस लम्बी अवधि में भारतीय जनता की घामिक एवं 
सामाजिक भावनाओं, उनके आचारो एव व्यवहारो में महान्‌ परिवर्तन हुए होगे। वीद्धर्म उठा, बढा और भारत 
से विल॒प्त हो गया, जाति-प्रथा भोज्याभोज्य, विवाह एवं सामाजिक व्यवहार में कठोर एवं दृढ हो गयी, वैदिक 
कृत्य, पूजित देवगण एवं भाषा महान्‌ परशणिवितंनों के चक्कर में पड गयी, पशु-यज्ञ, जो कमी-करमी किये जाते थे, 
अब उतने उपयोगी एवं फलदायक नही माने जाते । अत घामिक साहित्य का नये आद्शों के अनुरूप परिप्कार द्ोना 
आवश्यक था, यही वही, नयी पूजा एवं नये पूजको के रहिए धामिक साहित्य को स्वय दलूता पडा। समय-समय पर 
भावन।ओ, विश्वासो, पूजा एवं व्यवह्यारों मे जो परिवर्तन दृष्टि गोचर हुए उन्हें स्मृतियां अपने में बाँधती रही और 
इसी से बढ्ुत-से विरोधो की सृष्टि हो गयी। इसी से, ऐसा प्रतीत होता है कि १०वी एवं आगे की शतियो के 
विद्वान्‌ लोगो ने कुछ आचारो एव व्यवहारों को, जो पहले आज्ञापित थे कलियुग मे हानिकारक बताया। एक 
सिद्धान्त प्रतिपादित किया गया कि वडे-बडे ऋषियों ने कलियुग के आरम्म के समय एकत्र होकर ऐसी घोषणा 
की कि कूछ कृत्य, आचार एवं व्यवहार, जो पहले आज्ञापित थे, कलियुग में वर्जित होने चाहिए। कलियुग में 
निपिद्ध एवं वजित कर्मो (जो छगमग ५५ की सख्या में हैं) को 'कलिवज्य' कहा जाता है। इस विषय में हमने इस 
महाग्रन्थ के खण्ड तीन मे विस्तार के साथ पढ़ लिया है। मेघातिधि के भाष्य (मन्‌० ६११२) से यह प्रकट है कि 
उनके काल (८ वी शती) के बहुत पहले से बहुत-से लेखकों ने (मघुपक आदि मे) गोवध, नियोग, सबसे बड़े 
पुत्र को अधिक रिविथ देने की प्रथा की भर्त्तंना कर दी थी और यह मत भ्रकाशित कर दिया था कि ये व्यवहार 
एवं आचार केवल अतीत काल में ही कार्यरूप मे परिणत होते थे। 
/ कलिवरज्य के विषय पर कुछ गम्मीर विवेचता आवश्यक है। तीन कलिवज्ये ये हैं---नियोग, ज्योतिष्टोम मे 
अवभूय के उपरान्त अनुवन्ध्या गी की आहुति एवं ज्येष्ठ पुत्र को पैतृक सम्पत्ति का अधिकाश देने पर निबंध । 
ये तीनो वेद द्वारा व्यवस्थित थे या आज्ञापित थे। ऋ० (१०४०२) से प्रकट होता है कि पति के आध्यात्मिक 


६३ दास-नापित-शोपालू-कुलमित्राधेसीरिण । एते शूद्रेषु भोज्याक्षा यहचात्मान निवेदयेत। परा- 

शरस्मृति (११२१)। मिलाइए याज्ष० (१११६६) जहाँ रूगभग ऐसे ही शब्द हैं एवं 'स्वदासो नापितो गोप 

कुम्भकार झर्षाबल ब्राह्मणरपि भोज्याज्षा पज्चेते शूद्रयोनय ॥ देवछ, अपरा्क (एप० २४५, याज्ञ० ११६८ 

पर) द्वारा उद्ध,तत। नष्टे सते प्रवृजिते क्लीवे च पतिते पती । पडचस्वापत्सु नारीणा पतिरन्यो विदीयते॥ पराशर 

कर 24 जिस पर पराशरमाधवीय (२१, प० ५३) ने टिप्पणी दी है अयथ च॑ पुनण्द्वाहो थयान्तर- 
य। 5] 


६४ विरोधे यत्र वादयातां प्रामाण्प तन भूपसाम्‌ । गोभिरस्मृति, सछमासतत्व (पृ० ७६७) हरा उद्घत । 


१६४ धर्मशास्त्र का इतिहांस 


उत्थान एवं कच्य/ग के दिए वियवर देवर से पमोग करके पुत्र उत्तन्न करती थी ।१५ तै० स०, (३॥१॥६।४) मे 
दो विरोयी व हैं--मत्‌ ने अपती सम्पत्ति को अपने पुत्रों मे बॉठ दिया! (विनता किसी अन्तर के) तथा “अत 
वे ज्येष्ठ पुत्र को पैतृक सम्पत्ति देते हैं” (तैं० स० २।५१२॥७) । इस अन्तिम वचन में यह तरक॑ दिया जा सकता है कि 
जब दो वैदिक वचवो मे विरोव है तो विकल्प का आश्रय लिया जा सकता है। किन्तु बहुत प्राचीनकाल से सम्पूर्ण 
सम्पत्ति या अधिकाश बडे पुत्र को देने पर प्रतिवन्‍्ध था। आपस्तम्व ने दोनों वैदिक वचनो को उद्घुत किया है 
और मत प्रकाशित किया है कि पुत्रों मे बराबर विभाजन उचित नियम है और टिप्पणी की है कि ज्येष्ठ पुत्र 
को सम्पूर्ण सम्पत्ति या अधिकाश देना शास्त्रो के विरुद्ध है। उन कर्मो में जो कलि मे वर्जित है किन्तु वेद के काल 
में व्यवहृत थे (तीव का उल्लेख ऊपर हो चुका है) कुछ निम्नलिखित है--(१) संच्ो के लिए दीक्षा छेता (सत्र 
ऐसे यज्ञ थे जो १२ दिनो या १२ वर्षों या और अधिक वर्षों तक चलते थे और केवल ब्राह्मणों द्वारा किये जाते 
थे), ज॑मिनि ने ६६१६-३२ मे तथा अन्य स्थानो पर इसका उल्लेख एवं वर्णन किया है। यह द्रष्टव्य है कि शबर 
एवं कुम।रिल ने सन्नो को कलिवज्ये के रूप मे नही उल्लिखित किया है। इसी से कम-से-कम ८वी शती तक यह 
सामान्यत वर्णित कलिवज्यों मे परिगणित नहीं था। (२) गाय या बैल की ह॒त्या । वैदिक युग में कतिपय 
अवसरो पर ऐसी ह॒त्या होती थी। ज्यो-ज्यो मास-मक्षण बुरा समझा जाने लगा गाय की बलि को लोग अति 
भर्त्तना की दृष्टि से देखने छगे और मध्य-काल के कलिवर्ज्य-सम्बन्धी ग्रन्यो ने इसको केवल वर्ज्यों की सूची में 
रख दिया है, व।स्तव में, यह उनसे कई शतियो पहले से कलिवज्यं था।(३) सौत्रामणी यज्ञ में सुरा के प्यालो 
का आनन्द । जैमिति, शवर एवं कुमारिर की टुपूटीका ने इसका वर्णन किया है और शबर एवं कुमारिल दोनो 
ने इसमे सुरापुर्ण प्यलो की अ।हुतियो की चर्चा की है। अत यह कृत्य कुम।रिल के कार के उपरान्त कलिवज्ये 
माना गया होगा। (४) वर (दूल्हे), अतिथि एवं पितरो के सम्मान में वैदिक मन्‍्त्रों के साथ पशु-बलि। देखिए 
इस मद्दाग्रन्थ का खण्ड २, पृ० ५४२-५४६ जहाँ मदुपके का उल्लेख है, जिसमे (ऐत० ब्रा० के अनुसार) बैल 
या गाय की वलि होती यी। मतु० (५।४१-४४) ने मबुपर्क, यज्ञो एवं पितरो के पिण्ड-दान या श्राद्ध के कृत्यो 
तथा देवो के लिए यज्ञों मे पशुओ की वलि की अनुमति दी है और इस बात पर बल देकर घोषणा की है कि वेद 
की व्यवस्था के अनुसार पशु-वलि हिंसा नहीं है, प्रत्युत वह अहिंसा है । याज्ञ० (१२५८-२६०) ने पितरो 
की सन्तुष्टि के छिए यज्ञिय भोजन (चावल या तिल), भाँति-माँति की मछलियों एवं कतिपय पशुओं के मास 
की आहुतियों के क/ल की अववियो की व्यवस्था की है। मिताक्षरा को यह कहना पडा है कि सद्यपि याज्ञवत्वय 
से स्पष्ट है कि श्राद्ध मे यज्ञिय भोजन (चावल आदि), मास एवं मधु को आहुतियाँ सभी वर्णों के छिए व्यव- 


६५ को व। दायुत्रा विधवेव देवर मय न योषा कृणुते सघस्थ आ।॥ ऋ० (१०४०२)॥। प्राचीन काछ 
फी नियोग-प्रथा के विवरण के लिए देखिए इस महाग्रन्थ का खण्ड २, पु० शटदे-६०७। कुछ लोग इस इलोक 
में पुर्नाववाह की गध पाते हैं न कि नियोग को, किन्तु वास्तव में बात ऐसी नहीं है। मनु० (8।६५) का कथन 
है कि मन्‍्त्रों मे विवाह के सम्बन्ध में नियोग का उल्लेख नहीं है और न पुनविवाह की ही चर्चा विवाह विधि में 
हुई है। किन्तु गौतम तथा कुछ अन्य सूत्रकार और यहाँ तक कि याज्ञ ० (१६८०-६८ ) भी नियोग की विधि आदि 
के विषय मे व्यवस्थाए देते हैं। सभी लेखक विधवा के पुनरविवाह की विधि के विषय मे पूर्ण्पेण मौन हैं। भत 
यह कहा जाना चाहिए कि ऋ० (१०४०२) को प्राचीन ऋषियों ने नियोग की भ्रथ्ना के रूप से जो 

की है, वह ठोक है! 


धूर्वमौमासा के कुछ भौलिफ सिद्धान्त १६५ 


स्थित कौ गयी हैं, तथापि (उसके काल मे) पुलस्त्य द्वारा स्थापित नियम का पालन होना चाहि ए, यथा-- 
ब्राह्मगों द्वारा मुनि के योग्य भोजन (अर्थात्तू चावल) , क्षत्रियो एवं वैश्यों द्वारा मास तथा शूद्रो द्वारा 
भघ्‌ (याज्ञ० १२६०-२६१ पर मिताक्षरा की दीका) । 

पूवेंमीमासा के अनुसार वेद नित्य है, स्वयम्मू है और है परमोच्च प्रमाणवाला। यह नही समझ में 
आता कि ऋषियो को कलियुग के प्रारम्म में, किस प्रकार अधिकार प्राप्त ही सका कि उन्होने वेदविहित 
अथवा बेद द्वारा व्यवस्थित कृत्यो को वर्जित कर दिया। लरूगता है, यह एक मानस सृष्टि मान है जिसके 
द्वारा छोगो के विचारों एवं व्यवहारों के पर्रितेनों को घर्मं का रूप दिया जा सका। उचित्त तो यह था, 
और इसी में ईमानदारी थी फ़ि धर्मशास्त्रकार निर्मीक होकर यह कहते कि परिवर्तित दशाओ एवं परिवेश 
के कारण वेद एवं प्राचीन स्मृतियो की वातों एवं शब्दों को अब वह मान्यता नहीं मिलनी चाहिए और 
उनका अनुसरण नही करना चाहिए। ऐसा कहने मे न तो कोई नवीनता प्रदर्शित करनी थी और न कोई 
कऋष्तिकारी कंदम ही उठाना था, क्योकि स्वयं मनु५९६ एवं याज्ञवल्कय मे व्यवस्था दी है कि व्यक्ति को 
बह नहीं करना चाहिए या उसका परित्याग कर देनां चाहिए जो पहले धर्म होने के कारण करणीय था 
किन्तु अब छीगो के लिए घृणास्पद हो गया है, दु खदायक है तथा स्वर्ग की प्राप्ति की ओर नहीं ले जाता। 


६६५ परित्यजेदर्यकामों यो स्थातः घर्ंवर्जितो । घ॒र्मं चाप्य सुखोदर्क लोकविश्रुप्टमेव च॥ मनु ०(४।१७६) 
विष्णुपुराण (३३२७) में 'धर्मपीडाकरौ नृप! एवं विद्विप्ट०” आया है, कर्मणा मनसा चाचा यत्नाद्‌ धर्म समाचरेत्‌। 
अस्वग्य॑ लोकविद्विष्ट धरम्यंमप्याचरेन्न तु॥ याज्ष० ( ११५६ ), देखिए, विष्णुघमंसूत्र ( ७११७-२१ )- 
(परिहरेत) धर्मंविरुद्धो चार्यकामो छोकविद्विप्ट च धार्म्यमपि ।, बृहन्नारदीयपु० (१२४१२) से आया है: 
£ कर्णा मनसा चरेन्न तु, सर्वलोकविरुद्ध च धर्ममप्याचरेश्न तु। कूम० (श२ए४), मिता० (याज्ष० २ 
११७) मे आया है 'विषमोविभाग श्ञास्त्रदृष्टस्तथापि छोकेचिहि्दत्वाज्नानुप्ठेय” पुन मिता० (याज्ञ० १११५६) 
भें आया है 'धभ्यं विहितमपि लोकविद्विष्ट छोकाभिवस्तिजनन सधुपर्के गोबधादिक नाचरेन्‌ यस्सादस्वस्यंमग्नीयोमीयव- 
त्व्वगेंसाघन न भचति! | ओर देखिए मिता० (याज्ञ० शक ) जहाँ चौथी, पाँचवों, छठो, या सतवदों पीढ़ी के 
सपिष्डों के आश्नौच के विभिन्न दिनो के बारे मे चर्चा है और एक स्मृति द्वारा स्थापित ऐसी व्यवस्था की और 
सकेत है जिसे छोड देना चाहिए तदहिगीतत्वान्नादरणीयम्‌ । यद्यप्यविगोत तथापि सधुपर्का ड्भपश्वालम्भनवल्लोक - 
विदिष्टत्वानुष्ठेयम्‌ ४, स्मृतिच० (१, २० ७१) का कथन है, 'नबूम शास्त्रतो ने परिणेयेति किन्तु छोफ- 
विदद्धत्वातू । यच्च धर्म्येमपि लोकविरद्ध तह्नानुष्ठेयम्‌। यदुक्‍त सनुना-अस्वग्यं०, घराहमिहिरोपि लोकाचारस्ताय- 
दादी विचिन्त्यों देश देशे या स्थिति संब कार्या ॥ शतपथब्राह्मण (३४४१-२) में आया है 'तस्मे (सोमाय' ) 


एतथ्ा राजे वा ब्राह्मणाय वा महोक्ष महाज वा पचेत्तदह सानुष ह॒विदेवानासेवसस्सा एत्तदातिध्य करोतिए 
धतपणथ० के समान ही वसिष्ठ घर्मसूत्र (४।८) एवं याज्ञ० 


(११०४६) मे व्यवस्था है। भध्यकालीन लेखक इस 
व्यवहार का समर्थन नहीं कर सके | विदवरूप का कथन 


है कि बचे या चकरी तभी काठी जातो है जबकि 
अतिथि इस प्रकार की इच्छा प्रकट करता है। कल्पतर (नियतकाल, पृ० १६०) वसिष्ठ एवं याज्ञ ० को उदधत 
कर टिप्पणी देता है. “अत्र गृहागतश्रोत्रिय तृप्त्यथ गोवध कत्तंव्य इति प्रत्तीयते तथापि कलियुगे नाय धर्म किन्तु 
युगान्तरें/ किन्तु सिता० में व्याख्या दो है “उपकल्पयेत्‌, 


भददरयमयस्पाणि परिकल्पित इति तत्ौत्पर्ष नतु 
दाजाय स्यापदनाय या, भस्घग्पं, पन्ना तु इति नि्षधाज्च ॥7 


६६ 


ग्रह तक स्वय मिताक्षरा ने इन दोनो स्मृतियों की बात मान ली है और स्पष्ट रूप से कहा है कि यद्यपि 
शास्त्रों मे सम्पत्ति का विभाजन असमान था, किन्तु उस नियम का अनुसरण नहीं करता चाहिए, क्योंकि अब 
लोग उसे घुणा की दृष्टि से देखते हैं । यह द्रष्टव्य है कि याज्षण एवं अन्य लोगो द्वारा प्रयुक्त शब्द है 
लोकविद्विष्ट' या 'छोकविक्ृष्ट' (लोगो द्वारा गहित या नित्दित) न कि 'शिष्ट-विद्विष्ट!', घारणा यह है कि 
चाहे कट्टर विद्वान्‌ लोग (पण्डित) इस बात पर बल दे फ़ि छोगो को वेद एवं स्मृतियों द्वारा घोषित 
धर्म का अनुसरण करना चाहिए, कन्तु जन-साधारण को चाहिए कि वे उन आचारो का परित्याग कर दे जिन्हे 
वे गहित एवं कुत्सित समझते है । यह धारणा उन ऐतिहासिक तथ्यो की ओर सकेत करती है कि आचरणो 
एवं व्यवहारों का कालान्तर में परिवतंन होता है और जन-सावारण वेदविहित बातों को भी छोड देता है। 
स्मृतियो की तो बात ही निराली होती है । इस प्रइन का उत्तर कि लोग जब मामा की पुत्री से विवाह 
कर लेते हैं तो अपनी माता की बहन या माता की बहन की पुत्री से विवाह क्यों नहीं करते, स्मृतिचन्द्रिका 
नो इस प्रकार दिया है--हम ऐसा नहीं कहते फ़ि छ्ास्त्र के मत से उस लडकी का बसा विवाह नहीं हो 
सकता, प्रत्युत हम यह कहते हैं कि लोग इस' प्रकार के विवाह को घृणा की दृष्टि से देखते हैं और इस विषय 
में इसने याज्० (१॥१५६) का उद्धरण दिया है (स्रमवश् यह उद्धरण मनु का कह दिया गया है)। 
आधुनिक काल में जब घामिक या सामाजिक व्यवहारों मे किसी परिवर्तन' का निर्देश किया जाता 
है तो वे पण्डित, जो अपने को सनातनी कहते हैं, ऐसा घोषित करते है कि निर्देशित परिवततंन शास्त्रों के विरुद्ध 
है, मतमतान्तर का निपटारा मीमासा के नियमों के अनुसार होना चाहिए, सभी स्मृतियों .की बातो 
एवं अन्य सद्धान्तो को इस प्रकार रखना चाहिए कि समन्वय स्थापित हो सकी तथा ऐतिहासिक आधार 
हमे उचित निर्णय वही देते, इसीलिए हमे' उन पर आधृत नहीं होना चाहिए । इन सभी' विद्वानों का विवेचन 
यहाँ पर सक्षेप मे किया गया है। यह प्रदर्शित किया जा चुका है कि वैदिक काल से लेकर अब तक किस 
प्रकार घारमिक विचारो, पूजा एव आचरणो-व्यवहारों मे महान्‌ परिवर्तत हो चुके है, किस प्रकार गौतम, 
आपस्तम्व, मनु० से लेकर आगे की स्मृतियों मे इतने पारस्परिक मतभेद पाये गये हैं कि बहुत पहले ही, 
भर्यात्‌ महाभारत के काल में ही व्यास को ऐसा कहना पडा$० कि तर्क अस्थिर है, वेद एक-दूसरे के विरोध 
मे मत रखते है। कोई ऐसा मुनि नही है जिसका मत (सभी द्वारा) प्रामाणिक समझा जाय। घर्मं के विषय में 
जो सत्य वा तत्व है वह गुहा मे छिपा हुआ है (अर्थात्‌ उसे भली प्रकार नहीं जाना जा सकत्ना) और तमी 


वही मार्ग अनुसरण करने योग्य है जो अधिक से अधिक लोगो द्वारा अनुसरित होता है'। 
मीमासा भी बहुधा हमे निश्चित निष्कर्षों की ओर नही के जाती, जैसा कि हम देख चुके हैं, शबर, 


झूमारिक, प्रभाकर ऐसे मीमासक कतिपय विषयो पर परस्पर विरोधी मत रखते हैं और यह भी भागे प्रदर्शित 


ि धर्मशास्त्र का इतिहास 


६७ तकॉव्प्रतिष्ठ श्रुतयों विभिन्ना नैकों मुनिर्यस्थ सतप्न_। धर्मस्य तत्त्व निहित गुहायांँ महाजनों 
येन गत स पन्‍्या । बनपर्व (३१३॥११७, यक्षप्रदत)। किक्तु यह इलोक चित्राओ सस्करण के बनपव् (अध्याय 
२६७) से नहीं पाया जाता, यद्यपि चहाँ अन्य कतिपय प्रश्न एवं उत्तर मिलते हैं। महा पन्था ' का अर्थ यह भी 
हो सकता है कि अनुसरण करने योग्य भार्ग वह है जिसके अनुसार महान्‌ व्यवित चलता है (या चलते हैं) । 
जनता या लोगो के समूह के अर्थ मे महाजन! शब्द का प्रयोग शकराचार्म ने बेदान्तसूत्र (४२२७) से 
किया है, यथा- एवमियमप्पुत्कान्तिर्महाजनगत॑वानुकोीर्त्य॑ते' 


पृर्दभीमासा फे फूछ मौलिक सिद्धान्त १६७ 


किया जायगा कि स्वय सहान्‌ मीमासको ने स्मृतियों के सरल वचनों की व्याग्या में विरोधी निष्षर्ष 
स्थापित कर दिये हैं। हमारे घाभिक एवं सामाजिक विचारों के रूम्बे इतिहास में परिवर्तत एक परम सत्य 
रहा है और वे लोग, जो रे तिहासिक तथ्य की ओर हमारा घ्यान आहृप्ट करते हैं, यही कहना चाहते हैं कि 
स्मतियाँ मानव छेसको हारा लगभग १५०० से २००० वर्षों की अवधि में रिखी गयी जौर उत पर तलाडीन 
घासिक एवं सामाजिक परिवेश का प्रभाव अवश्य पडा, उनके वहुत-से सिद्धान्त इस प्रकार नियोजित नहीं 
हो सकते कि उनसे कोई एक अविंरुद्ध या स्थिर आचार-सहिता बन सके, वे सिद्धान्त सभी हिन्दुणों द्वारा 
सदा के लिए सामान्य नहीं हो सकते , वीसवी शती में हमारी जनता वैसे परिवर्तनों को प्रतिप्ठित करने 
के लिए स्वतन्त्र हैं, जो आज के परिवर्तित वातावरण मे या तो आवश्यक हैं या समाहित हो चूके हूँ और 
यह विधि मनु, याज्ञवल्य्थ तथा मिताक्षरा एवं कल्पत्तरु ऐसे मध्य कालीन घरंशास्नकारो द्वारा आज्ञापित भी 
रही है । किन्तु यह बात स्पष्ट कर देनी है कि केवल परिवर्तत के नाम पर ही आचारो एवं सिद्धान्तों मे 
परिवर्तन नही कर देना चाहिए, प्रत्युत परिवर्तत के पीछे सामान्य लोगो के भाव एवं आवश्यकताओं का होना 
नितान्त आवश्यक है और साथ ही साथ उन स्तम्मों को अक्षुण्ण रखना चाहिए जित पर सहस्नो वर्ष से 
समाज आधृत रहा है। 
यह भी जान लेना आवश्यक है कि मीमासा के नियमो का सम्बन्ध यज्ञ सम्बन्धी कछृत्यों एवं उनसे 
सम्बन्बित अन्य विषयो पर वैदिक बचनों की व्याख्या से हैं, यज्ञ सम्बन्धी एवं घामिक कृत्यो के व्यवहारों 
से उनका बहुत कम सम्बन्ध रहा है ।६< मीमासासूत्र ने ऐसा कही नही कहा है कि स्मृतियों की व्यारया के 
लिए एक ही प्रकार के नियमों का प्रयोग होना चाहिए । प्रत्युत, दूसरी ओर स्वय पू० मी० सू० (१॥३। 
३-४ एवं ७) स्मृतियों एवं आचार-व्यवहारों के विषय मे गुणदोष विवेचक हैं । वेद एवं स्मृतियों में मौलिक 
या तात्त्विक अन्तर पाया जाता है। वेद स्वयम्भू, नित्य एवं परम प्रमाण है, किन्तु स्मृतियाँ पौरुषेय (मानव- 
कृत) एवं उपलक्षित अयवा उद्मूत प्रमाण वाली हैं। (वे उन वैदिक वचनो पर आधृत हैँ, जिनका अधिकाश 
आज उपलब्ध नही है), उनकी संख्या बहुत बडी है, वे आपस में इतनी विरोधी हैं कि मिताक्षरा के समान 
प्रसिद्ध ग्रन्‍्यो एवं लेखकों ने विभिन्न मतो के समन्वय के प्रयास को छोड दिया है और यहाँ तक कह दिया 
है कि कुछ स्मृतियाँ पूर्व कल्प या युग की हैं (ऐसे समाज के लिए लिखित है जो सहलो, लाखो वर्ष पुराना 
है | (पू० मी० सू० का एक प्रसिद्ध कथन है 'सर्वशाखाप्रत्ययन्याय/*१ था शाखात्तराधिकरणन्याय! (२४४ 


६८ देखिए निर्णसिन्ध्‌ (प० १२६) एव हेमाद्वि (काल, पु० १४४), जहाँ धर्मशास्त्र ने अ्तो एव उत्सवो 
के विषय से भीसमसा के नियमो के प्रयोग को अमान्य ठहराया है। और देखिए स्मृतिचल्विका (१ २४) एच 
पराशरमाववीय (१२, पृ० ८३) जहाँ हारीत की बात की ओर सकेत है जो स्त्रियों के उपनयन की बात 
उठाते हैं, चहों कुछ असुविधाजनक स्मृति-वचनों के सिलसिले मे प्राचीन कल्पो एवं युगो फी ओर भी सकेत 
किया गया है । पराशरमाघवीय (१, भाग २, पृ० ह७) ने मनु० (३११३) को ओर निर्देश किया है जहाँ 
एक ब्राह्मण को शूद्रा स्त्री से विवाह करने को छूट दी गयी है, 


किन्तु मनु ० (३३१४) ने पुन इसका निषेध ू 
दाह मु नेषेघ किया 
है। बोर देखिए थधुगादि तिथियों के विषय मे भतमताल्तर, फृत्यरत्नाकर (पृ० ४५४१-४२) । | 

| ६ई एकया सयोगरूपचोदनाज्याविशेषात्‌ । पू० मीौ० सू० (२४६), शबर का फथन है 'सर्वशाखा- ! 
भत्यय सर्वेब्राह्मणाप्रत्यय चैंक कर्म! (जैमिनि राट॥) पृ० ६६१४-६३६) , तन्त्रवातिफ से आया है. 'कस्या- 


१६८ धर्म॑ का हतिहास 


८-३३) | वेद के विभिन्न पाठान्तरो एवं उनसे सम्बद्ध ब्राह्मणों मे एक ही कृत्य वर्णित है और बह कुछ 
और विस्तारों के साथ सवधित है जो कुछ पाठान्तरो में पाये जाते हैं और कुछ मे' नहीं। जैमिनि एवं शबर 
की स्थापना है कि वेद एवं ब्राह्मणों की सभी शाखाएँ एक ही दल्ू से सम्बन्धित हैं तथा अग्निहोत्र एवं 
ज्योतिप्टोम ऐसे कुछ कृत्य सभी वैदिक पाठान्तरों मे एक डी समान हैं, यद्यपि यत्र-तत्र विस्तार में कुछ 
अन्तर अवश्य है और यही उचित निष्कर्ष है । क्योकि सभी पाठान्तरों मे वही नाम (ज्योतिष्टोम आदि) 
पाया जाता है, अत कृत्य का फल एक ही है, यज्ञ की सामग्रियाँ एवं देवता समान हैं और विधि वाक्य भी 
एक से ही हैं। यही बात अति प्राचीव काल से स्मृतियो मे पायी जाती रही । विश्वरूप, मेघातिथि, मिताक्षरा** 
अपरार्क तथा अन्य ठीकाकारो ने इसे स्मृतियों के विषय में भी कहा है और व्यवस्था दी है कि जहाँ 
स्मृतियों मे विरोध हो वहाँ विकल्प का आश्रय लेना चाहिए किन्तु अन्य बातों में अन्य विस्तार बढा दिये 
जाने चाहिए । किन्तु विकल्प मे आठ दोप पाये जाते हैं अत किसी विपय पर सभी स्मृतियों के वचन इस 
प्रकार व्यास्यायित किये जाते हैं कि कोई विरोध खडा ही न हो य। भाँति-माँति के उपयो से किसी विकल्प 
का सहारा लेने की स्थिति ही न उत्पन्न होने पाती थी, यथा विवय-व्यवस्था', दूसरे कल्प या युग की ओर 
सकेत कर देना' आदि । उदाहरणार्थ, विकल्प सम्बन्धी प्रसिद्ध उदाहरण (अतिरात्र मे षोडशी पात्र को ग्रहण 
करना या न करना) के विषय में मिताक्षरों मे आया है कि यह मान लेना उचित है कि यदि यह करना 
सम्मव है तो उसे ग्रहण करना चाहिए, या यह मान लेना चाहिए कि पोडझ्ली पात्र (प्याले) को अतिरात्र 
मे प्रहण करने से स्वगं प्राप्ति मे शीव्रता होती है ॥?' सभी स्मृतियों को एक शास्त्र मान लेने का परिणाम 
यह हुआ कि बहुत से सरल कृत्य अति विस्तारों के कारण कर्ता के लिए जटिल, कष्टकारक एवं बोझिल हो 
गये । किन्तु कमी-की इस सिद्धान्त का प्रयोग आवश्यक भी है। उदाहरणार्थ, याज़्ण (११३५) मे आया 
है कि स्तातक को सं की ओर (नेश्नेताकंमू) नहीं देखना च।हिए, इसका अर्थ होगा सूर्य की ओर ताकना 
सभी कालो मे निषिद्ध है, किन्तु याज़्ञ० का आदेश मन्‌० (४।३७) के आदेश के साथ पढा जाना चाहिए, 
जो व्यक्ति को सर्योदय या सूर्यास्त के समय या ग्रहण के समय या जरू की छाया मे या जब मध्याहन हो 
सूर्य का दर्शन नहीं करना चाहिए । अत नियम मन्‌ द्वाया कहा हुआ समझा जायेंगा। 


बा 


मपि ब्राह्मणानेकत्वेषि तदेव फर्मेत्यभिष्रायथ । तथथोद्गातृुणा पचाविश-घंड्विद्य-ब्राह्मणयोज्योतिष्टोम- 
हादशाहो ४! सिलाइए सर्चवेदान्तप्रत्यय चोदनाध्वविशेषात्‌। वे० सू० (३॥३॥१)। 
७० देखिए: (याज्ष० १४४-५) वन तावदाम्नायों धमंशास्त्रभेदप्रतिपादक , न च तत्प्रभवों न्याय । 


मपितु भौतान, इत्स्नोपसहारात्‌ तत्पुवंकत्वाच्चतथ॑वान्नापि प्राप्नोति / , देखिए सेधातिथि (मनु० २२८) + एव- 
सन्येष्दपि विकल्प आश्रयणीय , अविरोधिषु समृर्चय” । शाखान्तराधिकरणन्यायेन सर्वस्मृतिप्रत्ययत्वात्कमंण ॥ 
मिताक्षरा (याज्ञ० ३।३२५) , देखिए अपरार्क (पृ० १०५३), स्मृतिचन्द्रिका (१, पृ० ५), मदनपारिजात (पृ० 
११, ६१), शद्धितत्त्व (पू० ३७८-३८० ), जलाशयोत्सगंतत्त्व (पु० ५२३) । मिताक्षरा (याज्० १।४-५) ने 
दी है -- एतेषा (घसंशास्त्राण)... प्रामाण्येपषि साकक्षाणामाकक्षापरिपुरणमन्यत क्रियते विरोधे विकल्प '। 
७१- न च घोडशिग्रहणाग्रहणव६ दपि विकल्पोपपत्तिरिति वाच्य, यतस्तत्रापि सति. ग्रहणमेवति 
युक्त फल्पपितुम्‌ । यहा षोडशिग्रहणानुगृहीतेनातिराशेण क्षिप्र स्पर्यादिसिद्धिरतिशायितस्य वा स्वर्गस्थेति फल्पनीयम्‌ । 
मिता० (याज्ञ० शा२४३) १ 


पुर्वमीमासा के कूछ सौलिक सिद्धान्त १६६ 


स्मतियों की प्रामाणिकता के वियय मे चर्चा करते हुए जैमिनि, विशेषत्र कुमारिल के वेदाग सम्बन्यी 
कथन पर. ध्यान देना उपयोगी होगा । शिक्षा (स्वर या घ्वनिविद्या) के विपय में कुमारिद का कथन है 
कि उस ग्रन्थ में स्वरोच्चारण में प्रयुक्त अगो के तथा वैदिक उच्चारणों के नियमो के विपय में जो वृत्तान्त 
है वह मस्नो के सम्यक्‌ पाठ के किए उपयोगी है | कल्पसत्रो के विपय मे जैमिति ने एक पृथक्‌ जधिकरण 
(१३॥११-१४) रख दिया है ।४* शवर ने माशक, हास्तिक एव कौण्डिन्यफ़ कल्पसूजों के नाम लिये है भीर 
तन्त्रवातिक ने कत्प (श्रौत यज्ञो की विषि-क्रिया) एवं कल्पसूतों में अन्तर प्रकट किया है और नाम लेकर 
आठ की सख्या बतायी है । 
कुमारिल ने पू० मी० सू० के इन (१३११-१४) सूजो की व्यास्या कई प्रकार से की है, प्रथमत 
कत्पसूत्रो की प्रामाणिकता की ओर सकेत करके (जैसा कि शबर ने किया है), द्वितीयत सभी वेदागों के 
सदर्भ मे, तथा तृतीयत बुद्ध तथा अन्य लोगो की स्मृतियों की ओर सकेत करके | बौद्ध ग्रन्थों ने अपने को 
स्मृति कहा है, जैसा कि मन्‌स्मृति (१२६५) से प्रकट है?” वे स्मृतियाँ जो वेद के बाहर है, तथा जो अन्य 
स्रामक सिद्धान्त हैं, वे सभी निष्फल हैं, क्योकि वे तम से आवृत (तमोमूल) हैं, अर्थात्‌ अज्ञान से परिपूर्ण 
है।! अब हम यहाँ कुमारिल के मतानुसार वेदागों के विपय में कुछ वाते कहेंगे। शवर एवं कुमारिल के 
अनुसार व्याकरण का निरूपण जैमिनि के १३२४-२४ सूत्रो मे हुआ है । तन्त्रवातिक में कुमारिछ ने स्वय 
पाणिनि, कात्यायन (वातिक के लेखक) एवं पतञ्जलि (महामाष्य के लेखक) के विरुद्ध वहुत-सी बाते कही 
है, जिनमे कुछ अति मनोरजक है, किन्तु हम यहाँ पर स्थानाभाव के कारण उनका उल्लेख नहीं कर सकेगे । 
क्‌मारिल का कथन है कि व्याकरण का सम्यक्‌ विषय है यह निश्चित करता कि कौन-से शब्द शुद्ध है और कौन 
से अशुद्ध । यह मनोरजक ढंग से द्रष्टव्य है कि व्याकरण के विरोब मे पूर्वमीमासासूत्र के दो सूत्र अति कु 
है (८११८ एवं ६३१८) । 
यास्क का निरकक्‍्त, जो वेद के ६ अगो मे एक है, एक विश्याल ग्रन्थ है और उसमे शब्दो की व्युत्पत्ति, 
भाषा-उत्पत्ति-शास्त्र तथा वेदों के सैकडो मन्‍्त्रो की व्याख्याएँ पायी जाती हैं। जैमिनि को निरक्‍्त के कृतिपय 
निष्कर्ष मान्य है | निशक्‍त का कथन है कि बिना इसकी सहायता के वेद का अर्थ नहीं जाना जा सकता । 
इसका अपना एक विशिष्ट उद्देश्य है, यह व्याकरण का पूरक हे। निरुक्‍त ने विस्तार के साथ कोत्स के इस मत 
का खण्डन किया है कि वैदिक मन्‍्त्रो का कोई अथ (या उद्देश्य) नहीं है और बल देकर कहा है कि बेद 
के मत्त्रों का अं या उद्देश्य हैं, क्योकि उनके शब्द वहीं हे जो बातचीत मे श्रयुक्त होते है और ब्राह्मण-वचन 


७२ के पुन कल्पा कानि सूत्राणि उच्यन्ते। सिद्धरूप प्रयोगो य कर्मणामनुगभ्यते । ते कल्पा छक्षणार्थानि 
सूत्राणीति प्रचक्षते ॥ कल्पनाद्धि प्रयोगाणा कल्पोध्नुप्ठानसाधनम्‌ । सूत्र तु सूचनात्तेषर स्वय कत्प्यप्रयोगकम ॥ कल्पा 
पठितसिद्धा हि प्रयोगाणा प्रतिक्रतु॥ तन्‍्त्रवातिक (१३११ पर, प्रयोगशास्त्रसिति चेत्‌), पृू० २२६ । कपख कलर, 
पह है कि प्रत्येक वैदिक यज्ञ के लिए कल्प केवल विधि की व्यवस्था बताते या रखते हे जो ज्यो-की-त्यो मौसिक रूप 
से चली जातो हे, किन्तु कल्पसूत्रों मे, यथा आइवलायन, देजवापि, द्राह्मयण, लाद्यप्यन एच कात्याथत मे सज्ञाएँ 
परिभाषाएँ, सामान्य नियम, अपवाद, व्यारयाएँ आदि पायी जाती हूँ १ + 

७३ या वेदबाहबा स्मृतयों याइव काइच कृदृष्टय । सर्वास्ता निष्फला क्षेयास्तसोमरा हि ला समता ए 
मनुस्मृद्दि (१२४५) । झ न्‍] 

२२ 


१७० द फा इतिहास 


के अनुसार जब ऋकपद्य या यजुस्‌-विधि सम्पादित होते हुए कृत्य की ओर सकेत करती है तो यज्ञ को 
पृण रूप प्राप्त होता हे। जैमिति (१॥२।४ एवं १३३०) का कथन हे कि मन्त्र अर्थयुकत हें ओर वैदिक 
बब्द तथा ससकृत के प्रचलित शब्द वही हे और उनके द्वारा निर्देशित शब्द भी एक-से है (उन उदाहरणो को 
छोडकर जिनमे वैदिक अक्षरों पर स्वर-मेद या दवाव डालने से अन्तर पड गया है )। शवर के भाष्य का प्रयम 
वाक्य भी यही कहता हे। जैमिनि ने क्रियाओ एवं सज्ञाओं के सकेतो के विपय में निस्कत की वात मान ली 
है । शवर ने वहुवा निरुक्‍त के शब्दों को उद्धत किया हे या स्पष्ट रूप से उनकी ओर सकेत किया है । 
यज्ञों में देवताओं के स्वभाव एवं कार्यो के विषय में जैसिनि' ने निरुक्‍्त की वात को मान्यता दी है। 
ऋुमारिल ने एक सामान्य टिप्पणी की है कि सभी वेदाग एव धर्मशास्त्र स्मृति के अन्तर्गत आ जाते है ।**४ 
ऐसा प्रतीत होता हे कि जैमिनि ने स्मृतियों को कोई विशेष महत्ता नही प्रदान की है, क्योकि 
5१४ (या १०००) अधिकरणो मे केवल रूगभग एक दर्जन वार स्मृतियों की ओर सकेत मिलता है, यथा 
श३।१-२, १३।३-५, १३।११-१४, १३।२४-२६, ६२२१-२२, ६२॥३०, ६८।२३-२०, ७॥१।१०,  ४।२।१-२, 
१२॥४।४३ । किल्‍्तु शवर ने इससे अधिक वार स्मृतियों की ओर सकेत किया है, यथा--६॥१॥५ एवं १३, द॑। 
६-८ । 
हमारा सम्बन्ध यहाँ पर ज॑मिनि एवं शबर तथा कुमारिल जैसे आरम्मिक दीकाकारो के स्मृति विषयक 
सकेतो से है । जैमिनि की स्थापित घारणा यह है कि वेद एव स्मृति के विरोध मे स्मृति को छोड देना चाहिए और 
यदि कोई विरोध न हो तो ऐसा समझा जाना चाहिए कि स्मृति बैंदिक वचन पर आधृत है। इससे यह कहा 
जा सकता हे कि यदि स्मृतियो की व्यवस्थाएँ वेद के विरोध मे नही पडती तो वे वेद पर आधारित है। स्मतियो 
भें अष्टका श्राद्धो, जलाशयो के उत्खनन, गुरु की आज्ञाओ के पालत के लिए व्यवस्थाएँ दी है। ये बाते प्रामाणि 
हे, क्योंकि ये किसी वैदिक वचन के विरोध में नहीं पडती । स्वय स्मृतियों ने ऐसा कहा है कि वे वेद पर 
आधारित है। देखि ए गौतम (१११६) और मन्‌ (२७) में आया है--मन्‌ द्वारा किसी ज्यव्ति के लिए 
जो धर्म उद्घोषित हुआ है, वह वेद मे (बहुत पहले) ही कहा जा चुका है, क्योकि वेद में सभी' ज्ञान है। 
स्मृतियों एवं व्यवहारों के सम्बन्ध मे एक महत्त्वपूर्ण प्रश्व उठता है, यथा--यदि स्मृतियों एवं शिप्टो 
के आचारो एव व्यवहारों मे विरोव हो तो किसे प्रमाण माना जाय ? कुमारिल का कथन है कि यदि शिप्टो 
के व्यवहार वेद एवं स्मृत्ति में आज्ञापित बात के विरोध में न पडे तो उन्हें प्रामाणिक मानना चाहिए, किन्तु 
यदि बेद, स्मृति एवं शिष्टाचार मे विरोध हो तो उनकी प्रामाणिकता समाप्त हो जायेगी ।*" कुमारिरछ से 
आगे कहा है कि स्मृति शिष्टाचार से अपेक्षाकृत अधिक प्रामाणिक है क्योकि वह सीधे ढंग से बेद पर आधारित 
हे, किन्तु व्यवहारों के विषय में ऐसा अनुमान ऊगाना पडेगा कि शिप्टो ने अपने आचार को किसी स्मृत्ति 


७४ स्मृतित्व त्वद्भाना घर्मसूत्राणा चाविशिष्टम्‌। तन्त्रवातिक (पृ० २८५, १३।२७ पर) । 

७५ शिप्ट यावच्छ तिस्मृत्योस्तेन यज्ञ विरुध्यते । तच्छिप्टाचरण धर्से प्रमाणत्वेन गम्यते । यदि शिष्टरय 
कोप स्थाहिरुघ्येत प्रसाणता। तदकोपातु नाचारप्रमाणत्व विरुध्यते ॥ तन्त्रवांतिक (१३।८ पर, प० २१६), पुन 
पृ० २२० पर ऐसा आया हे “'उभ्यो श्रुतिमूलत्व न स्मृत्याचरयो समम्‌ | सप्रत्ययप्रणीता हि स्मृति सोपनिबन्धना ॥। 
तथा श्रुत्यनुमान हि निविध्ननमुपजायते। आचारात्तु स्मृति ज्ञात्वा श्रुतिविज्ञायते तत । तेन द्वव्यन्तरित त्स्य प्रामाण्य 
विप्रकृष्यते ७४ प्रत्य्या का अर्थ है 'ज्ञान विद्वासो चा! (यथा, मनु आदि ऋषि हैं) । 


वुर्वेसीमास्ा के कुछ मोलिक सिद्धान्त ९७१ 


वर आघृत रखा होगा, जो (स्मृति) स्वय किसी वेद-बचन पर अवश्य आधृत रही होगी, आयात व्यवहार 
स्मृतियो की अपेक्षा वेद से एक सीढी पीछे है। इतना ही नहीं, यह बिदित है कि स्मृतिया ण् लोगो द्वारा 
प्रणीत हुई हैं जो वेदझ्ष ये । किन्तु व्यवहारों एव आचारो के मूल सदिग्वध एव अनिश्चित हैं। 
यद्यपि यह एक सैद्धान्तिक नियम है, जो वसिष्ठ (१५), मिताक्षरा [याज्ष० १॥७ एवं २११७ ), 
कुल्लक (मन्‌ २१०) जैसे धर्मशास्त्र ग्रन्थों तथा ग्रन्थकारों द्वारा मान्य रहा है, तथापि जति प्राचीन कार से 
ही स्मृतियों के विरोध में आचार (व्यवहार) प्रचलित रहे है (यवा--मामा की पुत्नी से विवाह-कर्म मनु ण्प 
अन्य प्रामाणिक स्मतियों द्वारा तिरस्कृत था) । व्यवहारसयूख (पृ० ६८) का ऐसा कवन है कि पुराणों 
में कूछ ऐ से आचार आते हू जो स्मृति विरोवी है । कचहरियों ने ऐसा निर्णय किया है कि परम्परा से चला 
आया हुआ आचार सर्वोत्तम कानन (व्यवहार) है (आचार परमो धर्म, मन्‌ ११०८, जैसा कि सर विलि- 
यम जोस ने अनूदित किया है) | मन (२१०) का कथव हे कि वेद एबं स्मृति को सभी वत्तो के लिए 
तक पर नही कसना चाहिए, क्योफि धर्म दोवों से निकल कर प्रकाशित हुआ है ) मन ने पुन कहा है कि 
उन विपयो में जहाँ विशिष्ट व्यवस्थाएँ नहीं है, वे ब्राह्मण, जिन्होने वेंदागों, मीमासा, पुराणों आदि सहायक 
शास्त्रों के साथ वेद का अध्ययन किया है , जो कुछ कहते है वही घर्मे हे । 
प्रिवी कौसिल &ारा ऐसी घोषणा की गयी है कि 'हिन्दू कानून के अच्तगेत व्यवहार या आचार द्वारा 
स्थापित साक्ष्य लिखित कानून से वटकर है। अति प्राचीन काछ से छोक-गैतियाँ (प्रयोग या प्रचलित व्यवहार) 
एवं आचार प्रामाणिक माने गये है। यथा गोतम (१११२० ) में जाया हे--दिशो, जातियो एव कुलो के व्यवहार 
प्रमाण है, जब कि वे वैदिक बचनो के विरोध में नही पडते हे ।! मन्‌ (१)११८) का कथन हे कि उन्होने अपने 
शास्त्र में देशो, जातियो, कुलों, पापण्डो एवं सघो की परम्परागत रीतियो एव आचारो का समावेश किया हे । 
कूछ विपयो में आधुनिक विधाथिका सस्था छोकरीतियो एवं परम्परानुगत व्यवहारों को सर्वोच्च प्रामाणिक्ता 
प्रदान करती है। 
कुछ कलिवर्ज्यों की समीक्षा मे ऊपर हमने देख लिया हे कि किस प्रकार बहुत से कृत्य, जो कलिवर्ज्य-सम्बन्धी 
ग्रन्‍्थो मे वर्जित है, वैदिक कालो मे प्रयुक्त होते थे या वेदिक वचनो द्वारा व्यवस्थित थे । 
कुमारिल ने स्पष्ट किया है कि अहिच्छत्र एव मथुरा की ब्राह्मण-नारियाँ भी, उनके समय मे, सुरापान करती 
हैं ,”६ उत्तर भारत के ब्राह्मण अयाल वाले घोडो (वीर गाय), खच्चरो, ऊँटो, दो पॉतो में दाँत वाले पशुओ 
के विक्रम एवं दान में सऊूस्त रहते हे और अपनी पत्तियों, बच्चो एवं मित्रो के साथ एक ही पात्र में खाते हे, 
दक्षिणी ब्राह्मण मामा की पुत्री से विवाह करते हे और वैदल (सीक या खमाची से बनी मचिया या मोढ) पर 
वेठकर भोजन करते है, दोतो (उत्तरी एव दक्षिणी ब्राह्मण ) मित्रो या सम्बन्धियों द्वारा खा लेने पर (पात्रो में रुखा) 
या उनसे (खाते समय ) छूआ हुआ पका भोजन खा लेते है, वे तमोली (पान वाले) की दुकान पर पान के पत्ते, 


७६ तल्त्रवातिक के इस कथन के लिए देखिए इस महाग्रन्थ का खण्ड ३, पु० बढ (पाद-टिप्पणी १६४५ ) 
सास की पुत्री के विचाह के चिप से विभिन्न मतो के लिए देखि |; 


ए इस महाग्रन्थ का खण्ड २, पु० ४५८-४६३ , 
एक ही पात्न से पत्नी एव बच्चों के स्तथ भोजन करने के दिषय मे देखि मं 


| ए इस महाप्रन्‍्थ का सण्ड २, चु० ७६५। 
घोडो एच ऐसे पशुओ के दान के विषय से, जिसके दाँत दो पदितयों से होते हैं, देखिए इस महाग्रत््य का खण्ड 
पु० १८१ एवं जेसिनि (३४२८-३१) । हे 


१७३ /. का इतिहांस 


सुपारी, कत्या को एक में मोडकर खा छेते है, पान खाने के अन्त मे आचमन नही करते है, वोवियो द्वारा घोये 
गये एवं गदहो पर लागे गये कपडो को पहनते है, महापातकियो के सस्पर्श का परित्याग नही करते, व्यक्ति, 
जाति, कुछ के लिए व्यवस्थित घर्में की सूक्ष्म आज्ञाओ के स्पष्ट विरोध में जाने वाले बहुत-से प्रमाण मिलते है जो 
श्रुति एव स्मृति के सर्वथा प्रतिकूल है और उनके पीछे दृष्ठ अर्थ है तथा इस प्रकार की अशुद्ध (मिश्नित) रीतियो 
एव व्यवहारो को सदाचार द्वारा व्यवस्थित धर्म कहना सम्भव नही है । पूर्वमीमासा-सम्प्रदाय के मतानुसार वैधानिक 
आचारो के लिए निम्नलिखित बाते अत्यावश्यक है, यथा--उन्हे प्राचीन अवश्य होना चाहिए, उन्हे श्रुति या स्मृति 
के स्पष्ट बचनो के विरोध में नही होता चाहिए, उनके पीछे शिष्टो की मान्यता होनी चाहिए, उनका पालन 
अन्त करण से होना चाहिए, उनके पीछ कोई दृष्टार्थ नही होता चाहिए और न उन्हे अनैतिक होना चाहिए । देखिए 
इस विपय के विस्तृत निरूपण के लिए इस महाग्रन्थ का खण्ड ३, पू० ८५३-८५५। 
आचारो एव व्यवहारों अथवा लोकं-रीतियो की मान्यता के विषय मे घर्मशास्त्र के ग्रन्थों ने जो सामान्य 
नियम वनाये है वे पू्वेमीमासा के नियमो की पद्धति पर ही है | देखिए इस महाग्रन्थ का खण्ड ३, पु० ८७१-८८४ | 
किन्तु वैदिक वचनो एव स्मृतियों से क्रम विचलन होता रहा, जैसा कि हमने ऊपर देख छिया है। 
कुमारिल के मतानुसार महान्‌ पुरुषो द्वारा किये गये सभी कर्म सदाचार नहीं कहे जा सकते, विशेषत वे 
कर्म जो लोभवश किये गये हो या किसी क्षुद्र वृत्ति के वशीभूत होकर किये गये हो, ऐसे कर्मों को धर्म की सज्ञा 
नहीं दी जानी चाहिए। गौतम,” आप० ध० सू० एवं भागवत-पुराण का कथन है कि महान्‌ व्यक्ति भी 
माहस एवं धमंव्यतिक्रम करते पाये गये है। किन्तु वे महान्‌ तपो से युक्त होने के कारण पाप के भागी नहीं 
हो सके (वे व्यतिक्रमो के प्रभावों से मुक्त हो गे), किन्तु पश्चात्काहीन लोग उन उदाहरणो का पाछन 
करते हुए और उसी मार्ग पर चलते हुए पाप के भागी हो जाते है। कुमारिल ने इस प्रकार के वारह दोपो का 
उल्लेख किया है, उनकी व्यारया की है ओर कहा हे कि इनके मूल में क्रोध या अन्य वासनाएँ है, उन दोषपूर्ण 
कर्मो के कर्ता उन्हे धर्म की सज्ञा नही देते और न आधुनिक काल के छोग ऐसे कर्मों को सदाचार ही मानते। ये 
बारह उदाहरण इस प्र कार है--प्रजापति जिन्होने स्वय अपनी पुत्री (उपा, जैसा कि कुमारिल ने व्याख्या की 
है) को कामुक दुष्टि से देखा, द्वन्इ जो अहल्या के जार (उपपत्ति, प्रेमी) के रूप मे उल्लिखित है (कुमारिल 
की व्याख्या के अनुसार अहल्या रात्रि! का द्योतक है), वसिष्ठ ने रास हारा अपने सौ पुत्रो की हत्या के उप- 
रान्त आत्महत्या करनी चाही, विश्वामित्र ने उस त्रिशकू का पौरोहित्य किया, जो शाप से चाण्डाल हो गया था, 
नहुष , जिसने इन्द्र की स्थिति प्राप्त करने पर, इन्द्र की पत्नी शची को प्राप्त करना चाहा और अजगर बना डाला 
गया, पुरूरवा, जो उवशी से विछुड जाने पर मर जाना चाहता था (फाँसी लगाकर या छटक कर) , कृष्ण-द्वेपायन, 
जिन्होने बरह्मचारी रहकर भी अपने सहोदर भाई विचित्रवीयें की विधवाओ से पुत्र उत्पन्न किये, भीष्म, 
जिन्होने अविवाहित रहने पर भी अश्वमेघ यज्ञ किये, धतराण्ट्र, जिन्होने जन्मान्ध होने पर भी ऐसे यज्ञ किये, 


७७ दृष्टों धर्मव्यतिक्रम साहस च महताम्‌ ! अवादौबल्यात्‌ । गौतम (१॥३-४), दृष्टों घर्मव्यतिक्रम साहस 
च॑ पूर्वेषाम्‌ । तेषा तेजोविशेषेण प्रत्यवायो न विद्यते। तदन्वीक्ष्य प्रयुज्जान सोदत्यवर । आप० घ० सू० (२६।१३।- 
७-& ) , देखिए भागवत (१०, पूर्वार्ध ३६३०) पघर्मव्यतिक्रमरो दुष्ट ईईवराणा च साहसम्‌। तेजीयसा न दोषाय 
बह्ने सर्दभुजो यथा। मनु ० (६७१) का कथन हे कि प्राणायाम एव अन्य प्रयोगो से इन्द्रियो एबं मन की अशुद्धता 
दूर हो जाती हैं ॥ 


पूर्वभीमासा के फुछ मौलिक सिद्धान्त १७३ 


जिन्हे अस्घे लोग नियमानुकूछ नही कर सकते (जैमिनि, ६।१॥४२), पाँचो पाण्डवों ने एक ही नारी (द्रौपदी) 
से विवाह किया, युधिप्ठिर ने वाक्यछल से अपने गुरु द्रोण की मृत्यु करायी, कृष्ण एवं अर्जुन महाभारत मे मद्य 
पिये हुए वर्णित है (उमौ मध्वासवक्षीवा दृष्टौ में केशवार्जुनो, उद्योगपर्व ४८६॥५) और उन्होंने अपने मामा वी 
पुत्रियों से विवाह किया था, राम ने सीता की स्वणं-प्रतिमा बनाकर अश्वमेघ यज्ञ किया था । है 
कुमारिल ने इन कतिपय दोपो के मार्ज॑न के सिलसिले मे जो तक दिये है वे उनकी महान्‌ विदग्बता की प्रद- 
'शित करते है, कही तो उन्होने तपो की चर्चा की है (यथा, विश्वामित्र के उदाहरण में) और कही पर उदाहरण 
को ही ञ्रामक ठहराया है (यथा, सुभद्रा के विषय में जो कृष्ण की बहिन कही गयी है) ॥4 देखिए विस्तार 
के लिए इस महाग्रन्थ का खण्ड ३, पू० ८४५-८४८ । 
एक मनोरजक अधिकरण है होलाकाधिकरण (जैमिनि १॥३।१५-२३) । ऐसा कहा गया है कि होलाफा 
का प्रयोग पूर्वदेशीय लोगो द्वारा, आहनीनैवुक का दाक्षिणात्यो तथा उद्दृषमयज्ञ का प्रयोग उत्तर वालो द्वारा होना 
चाहिए। स्थापित निष्कपं तो यह है कि इस प्रकार के अनुष्ठान या कत्य सभी के लिए है (केवल 
पूर्व या दक्षिण या उत्तर वालो के ही लिए नही) , यदि वे पूर्व वालो या दक्षिण वालो के लिए उपयुक्त है 
तो कोई तक नही है कि वे उत्तर वालो के लिए उपयुक्त नही है | वैदिक विधियों के विपय में सामान्य नियम यह 
है कि वे सभी आरयों छारा प्रयुक्त हो सकती है, इसके लिए कि उपर्युक्त अनुष्ठानों के लिए कोई नियन्नित 
वैदिक वचन है , कोई समीचीन तक नहीं दिखाई पडता। इस बात पर पूर्व विवेचन के लिए देखिए इस महा- 
ग्रन्थ का खण्ड ३, पु० ८५१-८५३ | दायमाग (याज्ञ ० २४० एवं ६२२-२३) ने इस दुृष्टान्त की ओर 
सकेत विया है। 
धर्मशास्त्र के लेखको द्वारा होलाकाधिकरण-व्याय का बहुधा उल्लेख हुआ है। विश्वरूप (याज्ञ० १५३) 
ने सिद्धा ससूत्र को उद्धुत किया है--अपि वासवबंधर्म तन्न्यायत्वाद्‌ विधानस्थ' (जैमिनि १३।१६) और यह जोडा 
है कि यदि कोई बात कुछ छोगो के लिए उपयुक्त मानी जाती है तो वह सभी लोगो के लिए उपयुकक्‍त है। इस 
अधिकरण के वास्तविक अर्थ के विषय में मध्यकालीन लेखको में मरतैक्य नहीं हे । दायभाग (याज्ञ० २४२) मे 
आया है कि पूर्वर्द देश के लोगो द्वारा होलाका के प्रयोग से जिस श्रुति की ओर सकेत मिलता है वह मात्र सामान्य 
श्रुति! है कि होलिका कृत्य किये जाने चाहिए । दूसरी ओर शूल्पाणि के प्रायश्चित्त विवेक की टीका मे गोविन्दा- 
ननन्‍्द ने कहा है कि होलाकाधिकरण से इतना ही पता चलता है कि इस व्यवहार (प्रयोग) से यह श्रुति प्रकट होती 


हे कि 'प्राच्य छोगो को| होछाका का प्रयोग करता चाहिए, किन्तु यह सामान्य रूप में यो है--किसी देश का 
आचार उस देश के लोगो द्वारा पालित होना चाहिए ' (१९ 


भय आदिपवे (२१६।१८, चित्राव सस्करण २१६१८) ने सुभद्रा के विषय से स्पष्ट कहा है--दुहिता 
बसुदेवर॥ वासुदेवस्य च स्वसा ४ झण्डदेव के मीमासाकोस्तुभ से आया हे 'एवमर्जुनस्थ मातुलकन्यकाया [सुभद्गाया 
परिणप्रेशप सुभद्राया वसुदेवकस्यप्वस्य साक्षात्‌ ब्वचिदप्पश्नवणात्‌ ४! (पु० ४८, चौखम्वा सस्क्ृत सीरीज, १ दर्ट )ी। 
यह एक ऐसा उदाहरण है जो इस बात का ग्योतक है कि कभी-कभी कट्टर सस्क्ृत-लेखक अपने सिद्धान्तो की रक्षा 
मे कूछ दिचित्र बातो का आश्रय ले बंठते है । 

७४६ तस्माद्यस्मादेवाचारात्‌ स्मृतिदाकयाद्वा या श्रुतिरचइय कह्पनीया तयेच तद्गतस्याचाराशस्य स्मृतिपदर 
चोपपत्तेन तन्राधिककल्पनेति होलाकाधथिकरणस्थार्य | दायभाग (२४२ ), प्राच्येहों लाका क्त॑व्येति 3 अल 
फल्प्पते कितु देशधर्म क्तंब्य इंति सामान्यत एव, भम्यभा देशाप्तरे साचाराष्तरात्‌ भ्रुत्यन्तरकल्पनागौरव स्पा सु 
होराकाधिकरणन्याय । बच्त्याथंकोमुदी (प्रायश्चिन्नबिचेझ, पृ० १४२) । ध् 02002 


अध्याय ३० 
धमंशास्त्र से सम्बन्धित सीमासा सिद्धान्त एवं व्याख्या के नियम 


वेदिक वाक्यो (वचनो, वक्‍तव्यों अथवा मूलपक्ितियों) की व्याख्या के लिए पूव॑ंमीमासा ने अपनी एक 
विशिष्ट पद्धति एवं सिद्धान्तों का उद्भव किया हे | अब हम उन सिद्धान्तो एवं नियमों का उल्लेख करेगे, 
उनकी व्याख्या उपस्थित करेगे और यह देखेगे कि घर्मशास्त्र के लेखकों ने अपनी समस्याओं के समाधान के लिए 
किस प्रकार उनका प्रयोग किया है। 
मीमासा-सिद्धान्त और व्याख्या के नियम कई दलों मे विभाजित है । कूछ ऐसे नियम हे जो केवल वैदिक 
यज्ञों एव उनके पारस्परिक सम्बन्धो के विस्तारों से सम्बन्धित है। इस क्षेत्र मे सवसे अधिक महत्त्वपूर्ण नियम यह 
है कि केवल विधियाँ ही प्रामाणिक होती है; और उन्ही को मान्यता की शक्ति प्राप्त है, अथंबाद वही तक प्रमाण 
है जहाँ वे विधियों के साथ एक पूर्ण वाक्य-रचना प्रदान करते है तथा विधियो की भ्रशसा मे प्रयुक्त होते है (पू० 
मी० सू० १।२।७) । विधियाँ एव अर्थवाद क्रमानुगत विवेचित नही है, प्रत्युत वे पृ० मी० सू० के कतिपय अध्यायों 
में विकीर्ण है । उदाहरणार्थे, अर्थवादों का वर्णन प्रथमत १॥२॥१-१८ (अर्थवादाधिकरण ) मे हुआ है, किन्तु बहुत-से 
अन्य स्थानों मे उतके विपय में विवेचन हुआ हे, यथा--३॥४।१-ढ, ३॥०।१०, ३॥९११, ४३३।१-३, ६॥७।२६-२७, 
१०॥८॥५, १०८७ एवं ८ में। 
यह वात नहीं भूलनी चाहिए कि मीमासा का सम्बन्ध किसी राजा या किसी सार्वभौम छोकनीतिक सभा 
द्वारा स्थापित विधान से नही है। यह वर्म (अर्थात्‌ धामिक कृत्य एवं उनसे सम्बन्धित विषय) का सम्यक्‌ ज्ञान 
देने की वात करती है और ज्ञान की प्राप्ति का साधन स्वय वेद है तथा भीमासा का प्रमुख उददस्य है वैदिक 
यज्ञों की प्रक्रिया (इतिकतंव्यता) तथा उसके कतिपय सहायक एवं मुख्य विषयो को व्यवस्थित करना।' 
नियम-व्यवस्था की व्याख्या एवं व्याख्या के मीमासा-नियमो के बीच बहुत बडा अन्तर पाया जाता है। 
प्रथम वात यह है कि नियम तो मन्‌ष्य-कृत होते हे, वें नियामक या व्यवस्थापक की इच्छा को प्रकट करते हे, 
उनके उहेश्य अविकाश में सासारिक अथवा व्यावहारिक होते है, उनका सुधार हो सकता है या वे विलुप्त किये 
जा सकते है और अपने कर्ता के आशय के अनू सार व्याख्यायित हो सकते है। किन्तु मीमासा का सम्बन्ध वेद 


१९ 


१ घधममे प्रमीयमाणे तु वेदेव कारणात्मना ॥ इतिकत्तेव्यताभाग भोमासा पुरयिष्यति ॥ शास्त्रदीपषिका पर 
युक्तिस्नेहप्रप्रणी (पृ० २६, देवनाथ की अधिकरणकौमुदी (पृ० ३) एवं तब्त्ररहस्य द्वारा उद्धुंत। स्वय पु० 
मौ० सू० (३३।११) मे 'इतिकत्तंव्यता! शब्द आया है (असयुकत प्रकरणादितिकत्तंव्यता्थित्वात्‌ ) | इसके पूर्वेवर्तो 
सूत्र (भूयस्त्वेनोभयश्लुति) पर शबर ने टिप्पणी की हे---थें च भूया सो गुणा सेतिकर्तेब्यत्ता)” तथा पू० मी० स॒० 
(११५२८, अद्गानि सु विधानत्वात्पधानेनोपदिश्येरस्तस्मात्स्यादेकदेशत्वम्‌) पर शबर ने व्यास्या की हे विधान 
कल्प इतिकर्तंब्यदेत्यर्थ ४ 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित मौमासासिद्धान्त एवं व्यास्या फे नियम श्जप्‌ 


से हे जो नित्य है, स्वयम्मू हे, जो घामिक विपयो की विवेचना करता हे, जिसका सुवार नहीं हो सफता ओर न जो 
विल॒प्त हो सकता है और जो वैदिक शब्दों के आशय के अनुसार ही व्यास्यासिन होता है। अत ह यद्यपि पूर्व 
मीमासा द्वारा विकसित वैदिक वचनो की व्यास्या के कुछ नियम मैक्सवेल के इण्टर प्रेटशन थाव स्टैच्यूट्स” जैसे 
ग्रन्‍्थो में विकसित नियम-व्यवस्थाओ की वध्यारया के नियमों से मिट्तें-जुछते है। तथापि प्रस्तुत छेप्क विस्तार 
के साथ इस विवेचन में नहीं पडेगा और न मीमासा-नियमो तथा मैक्सवेल्ल के नियमी की समानता के प्रदर्शन में 
लगेगा। आज से लगभग ४५४५ वर्ष पूर्व सन्‌ १६०४ में टैगोर लॉ लेक्चर्स' में श्री किशोरी राऊ सरकार ने इस 
प्रकार का कार्य किया था। उन दियो आघुनिक विद्वानों हारा मीमासा का अध्ययन अपनी ओरम्मिक अवस्था 
में था, अत अपने पूर्ववर्ती लेखक की मान्यताओ के विरोध में कुछ कहना उचित नहीं होगा। किन्तु इतना कहे 
बिना रहा नही जाता कि उस विद्वान्‌ ने भरसक यही कहने का प्रयत्त किया कि जैमिनि के व्यास्या-मम्बन्धी 
नियम किसी भी प्रकार मैक्सवेल द्वारा स्थापित नियमों से हेय नही ह्‌ ओर दोनो में बहुत साम्य हे। ऐसा करने 
के लिए श्री सरकार बहुत खीचातानी करते हे और जटिल व्यास्याएँ उपस्थित करते हूं। कहदी-बही तो ऐसा प्रकट 
होता हे कि उन्होने जैमिनि एवं शबर को ठीक से समझा भी नहीं है। 

इस ग्रन्थ में हमारा सम्बन्ध केवल पूर्वमीमासा के उन सिद्धान्तो एवं व्यारया-सम्व न्‍त्री उन नियमों से है जो 
घर्मशास्त्र को प्रभावित करते है। हम्ने यह वहुत पहले देख लिया हे कि मीमासा के कितने सिद्धान्त एवं कितनी 
प्रिभाषिक अभिव्यक्तियाँ घर्मशास्त्र को प्रभावित करती है। अब हम व्याख्या के नियमोी का विवेचन उपस्थित 
करेगे। 

प्रथम नियम यह है कि वेद का कोई भी भाग (यहाँ तक कि एक शब्द भी) अनर्थंक (अर्थहीव या उद्देश्य- 
होन) नही है। इसी से वेद का अधिकाश विधियों की प्रशसा मे अर्थवाद के रूप मे विवेचित हुआ है। यह बात 
ऊपर कही जा चुकी है (गत अध्याय) | प१० मी० सू० मे विधियों को अति समान दिये जाने के फलस्वरूप तथा 
अर्थवादों (जो केवल प्रशसा के निमित्त आते है) और मन्‍्त्रो (केवल अभिधायक के रूप मे) को गौण रूप देने के 
कारण ब्राह्मणग्रन्थो का थोडा-सा अश परमोच्च प्रमाण वाला को गया हे, जब कि ब्राह्मणो एव सहिताओ का बहुलाश, 
जिसमे मन्त्र सगुहीत है, गौण महत्ता वाला रह गया है या कुछ भी महत्तापूर्ण नही रह पाया है। 

विभिन्न ३ ष्टिकोणो से व्याख्या-सम्बन्धी मीमासा-नियम कई श्रेणियों में विभाजित हो जाते है। कुछ तो 
सामान्य है और कुछ विशिष्ट । जब बहुत-से मूल वचन एक ही विषय से सम्बन्धित बातो की व्यवस्था करते 
हुए एक-दूसरे के विरोध मे पड जाते है और श्रुति, लिग, वाक्य, प्रकरण, स्थान एवं समाख्या (३३३१४ 


) के प्रयोग 
को साधन मान छेते है तो कुछ नियमो को विशिष्ट विधि से सलूूग्न हो जाना पडता हे, तथा कुछ नियम ऐसे ह 
जिनका सम्बन्ध अधिकार, अतिदेश, ऊह, बाघ, तन्त्र एव प्रसग से रहता हे। 


सामान्य नियमो के कुछ उदाहरण दिये जा रहे हें। केवरू विधियाँ ही विशिष्ट आवश्यक प्रमाण वाली 
होती हूं तथा अर्थवाद तभी प्रामाणिक होते हे जब विधियो के साथ वाक्य: 


“रचना की पूर्णता घोषित करते है। यह 
एक सामान्य नियम है। विधियों, नियम-विधियों एव परिसख्या-विधि के अन्दर को प्रदर्शित करने वाले नियम 
सामान्य होते ह। 


२ इस विषय मे देखिए इस सहापग्रल्थ का खण्ड ३, पृ० यंड १-८२ ॥ 


श्ज्द द फा इतिहास 
मीमासा-नियम ऐसा है कि जब किसी वचन के किसी अज्ञ के अर्थ के विपय में कोई सन्देह हो तो उस 
वचन के शेष भागो पर निर्मर रहकर उसका निराकरण किया जाता है। देखिए तै० ब्रा० (३३२५॥१२) वाला 
उदाहरण, यथा---अकक्‍्ता शर्करा उपदधाति, तेजो व॑ धृतम्‌ ।! वह लहेपित ककड रखता हे, वास्तव में धी दीप्तिमान्‌ 
है।' किस वस्तु से ककड पर लंप लगाया जाता है ”? इस सन्देह का निराकरण वाक्य के शेप अग से हो जाता हे, 
वह घी हे, जिससे ककड पर लेप लगाया जाता है (पूृ० मी० सू० १॥९२४) । मीमासा वैदिक वचनों मे मतभेद 
(या विरोध) उठाने का घोर विरोध करती है, इसी से जव कोई और चारा नही रह जाता तभी बह विकल्प की 
अनुमति प्रदान करती है। देखिए गत अध्याय मे विकल्प-सम्बन्धी विवेचन । एक दूसरा सामान्य नियम यह है कि 
एकवचन में वहुबचन सच्रिहित रहता है। मीमासा में इसे '्रहैकत्वन्याय' (पु० मी० 'सू० ३॥१।१३-१५) कहा 
जाता है । ज्योतिष्टोम यज्ञ मे देवताओ को सोम से पूर्ण कतिपय ग्रह (पात्र या कटोरे या प्याले) दिये जाते है और 
तीन सवनो (प्रात , मध्याहन, साय सोम से रस निकालते) पर पिये जाते है | श्रुति मे आया है---दश्यापवित्रेण 
ग्रह सम्माष्टि' अर्थात्‌ सफेद ऊन से बने झाडन से या शोधनी से वह ग्रह को पोछता है (स्वच्छ करता है) |” दर्ण- 
पूर्णमास में ऐसा कहा गया है--वहू पुरोडाश (परोठा या रोट या रोटी) के चतुदिक्‌ एक अग्निकाप्ठ या अगार 
या मशाल (उल्का) ले जाता है । अब प्रदन यह है कि क्या एक ही ग्रह (क्योकि “ग्रह शब्द आया है) स्वच्छ 
करना है तथा क्या एक ही पुरोडाश के चारो ओर मशाल ले जाना है या कई ग्रहो तथा पुरोडाशो से मतल्‍ूब है ” 
स्थापित निष्कर्ष तो यह है कि सभी पात्रों (प्यालो) को स्वच्छ करना है तथा सभी पुरोडाशो के चतुदिक्‌ अगार 
घुमाना है । यहाँ एकवचन पर द्वी नहीं आरूढ रहना है।* इसी से कुमारिकत तथा अन्य लोगो द्वाराएक सामान्य 
नियम निकालछा गया है कि अनुवाद्य या उद्दिब्यमान के विशेषण की ओर, जिसके विषय में पहले से ही कुछ 
(विधेय) कहा जाता है, सकेत नही किया जाता और न उस पर आरूढ रहा जाता है।“ घमंशास्त्र ग्रन्यो मे इस 
बात पर निर्मर रहा जाता है । याज्ष० (२१२१) मे आया है कि पितामह द्वारा प्राप्त मूमि, सम्पत्ति (चाँदी, 
सोना आदि) आदि पर पिता एव पुत्र का बराबर भाग होता है। यहाँ पितामह' शब्द पर ही नही आर्ढ रहना 
है, वही नियम प्रपितामह द्वारा प्राप्त भूमि एवं सम्पत्ति पर भी छूगू होता है, जैसा कि व्यवहारमयूख में आया 
है ।९ इसी प्रकार नारद-स्मृति (१६॥३७) में आया है--अपृथक्‌ भाइयो की धामिक पूजा (त्रिया-कर्म) समा 


सनी, 


३ सन्दिग्धेषु बावयशेषात्‌ । पु० भो० सू० (१४२४) । विषयवाक्य यह है --भवता शकरा उपदधाति 
तेजो वे घृतम्‌! (तं० ज्ञा० ३२५१२) । मिलाइए मेक्सवेल (पु० २६), प्रत्येक वाक्य के शब्दों की व्याख्या 
इस प्रकार होनी चाहिए कि बे अन्य व्यवस्थाओ की सगति मे बेठ जायें ४ 

४ देखिए मंक्‍्सवेल (१६५३ का १०वाँ सस्करण ), पृ० ३४८ जहाँ पुल्लिग शब्दों मे स्त्रीलिंग तथा एक- 
वचन में वबहुचचन तथा इनके विपरीत रूप की ओर निर्देश हे । 

५ ३४४२२ पर टुपूटीका की टिप्पणी इस प्रकार है--डउद्दिश्यमानस्थ विशेषेणमविवक्षितमिति स्थितमेव 
एवं १०३॥३६ पर टिप्पणी यो हे--उद्दिश्यमानस्य च सस्या न विवक्ष्यते अहस्येव ।* 

६ व्यवहसरममूख से आँया हे---वस्तुतस्तु पितामहपदमविदक्षितम्‌ | अन्यथा प्रपितामहाद्युपात्ते सदृश्वस्वास्य- 
स्पाभावप्रसक्ते । अनुवाद्यविशेषणत्वाच्च' (पु० २६) | “अनुवाद्या का अर्य वही हे जो उद्दिश्यमान या उद्देश्य 

(विपय या करता जिसके बारे मे कुछ अर्थात्‌ विधेय कहा जाता है) का हे । अन्न अविभवताना मित्येवोद्रेशयसमपक स्‌ । 
अतृणामिति तु तहिशेषणत्वादविवक्षितम्‌ः (ब्यू० स०, पृ० १३२) । मेघातिथि (मनु २२६) ने कहा है--म च ह 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित मीमासा सिद्धान्त एवं व्यारधा के नियम १७७ 


होती हे, किन्तु पृथक्‌ (विभाजित) हो जाने पर घामिक पूजा भी पृसरू मवत्‌ होने लगती है ।यहा पर “अपृयक्‌ 
व्यक्तियो' मृस्य विपय है, एवं 'भाइयो' शब्द विशेपण या उपाधि हा मे हे, के पर लाहठ होने हक 
नहीं है, अत यही नियम अरूग न हुए पितामह, पिता, पुत्रो, चाचाणओ एव हक विपय मी होता है। 
मेधातिथयि (मनु शर८) ने इस न्याय का उल्लेख किया हे । यही नियम कुछ गमछ में (आर्थात्‌ वही-वही) लिग 
के लिए भी प्रयुक्त होता है, अर्थात्‌ पुरुषों का दयोतक घशब्द स्त्रियों को भी अपन मे सम्मिस्िति व्रता।ह। जदाह 
णार्थ, याज्ञण (२१८२) एवं नारद (८४०) ने दास के विपय 8५ कूछ नियमो की व्यवस्था की ह। व्यवहारमयूस 
का कथन हू कि इस वचतों में रुल्लिग (पुस्त्व) पर ही सीमित नहीं रहना हू, नियम स्निया (दामियो) के छिए 
भी हे।* इन नियमों के अपवाद भी हे । 'ग्रहो' (प्यालो) के विषय का नियम चिमसो' (चमचो ) के लिए प्रयुवतत 
नहीं होता हे (पू० मी० सू० ३।१।१६-१७) । यह नियम कि किसी विधि में, किसी विपय का विधेषण शादिदिक 
अर्थ मे नहीं लिया जाना चाहिए और न उस पर बल ही दिया जाना चाहिए, अन्य वातो के लिए भी प्रयुतत होता 
हे । कुछ गम्भीर अभियोगो में दिव्य---सम्पादन के विषय में कल्पतरु (व्यवहार पर, पृ०. २१०-२११) एव 
व्यवहारमयूख (पु० ४५-४६) ने काछिकापुराण से तीन इलोक उद्धृत क्यिह्‌ ओर इस उबित (वचन या 
न्याय का कथन) का प्रयोग व्यवहारमयूख द्वारा इन शब्दों में हुआ बा परदाररूप विशेषणमविवक्षितमभिश्ापरया- 
नवाद्यत्वात्‌' दिखिए व्यण म०, पुृ० ८३-८४) । किन्तु 'प्णुमाल्मते' में, जहाँ है ४38 के विषय की विधि हे, 
ऐसा अवश्य समझा जाना चाहिए कि जो व्यवस्थित हुआ हे, वह याग हे जिसमें पुस (नर) पश्मु की वलि की 
व्यवस्था है, इसीलिए एक ही पश्‌, (ओर वह भी नर पु) की बलि दी जाती हे। 
यद्यपि वेद ने स्वर्गकामो यजेत” (स्वर्ग की इच्छा करने वाले को यज्ञ करना चाहिए) मे पुल्लिग का 
प्रयोग किया हे, किन्तु जैमिनि (६/१६-१६) ने व्यवस्था दी है कि यहाँ स्त्रियाँ भी सम्मिलित हे और उन्हे भी 
याग करने का अधिकार हे।* जैमिनि ने आगे व्यवस्था दी हे कि पति एवं पत्नी को एक साथ धामिक क॒ठंव्य 
करना चाहिए (६११७-२१), किन्तु उन्होने ऐसा कह दिया हे कि जहाँ श्रूत्ति ने कूछ विपयो को केवल यजमान 
(पुरुपकर्ता) द्वारा किये जाने की व्यवस्था दी हे, वहाँ केवल पुरुष ही वैसा करेंगा, क्योकि भन्तरों के ज्ञान में पत्नी 
पति के समान नही होती और वह अज्ञानी भी होती हे, इसीलिए उसको उन्ही कमो को करने की छूट है, जहाँ 
स्पष्ट रूप से व्यवस्था है, यथा--घृत की ओर देखना, ब्रह्मचर्य-पालूतन आदि (६।१२४) 'तस्या यावदुवतमाशी- 


भधाने लिडगसख्यादि विज्येषण विवक्ष्यते, ग्रह समाष्टीति सत्यप्येकवचने सर्वे प्रह! समृज्यन्ते ! इलोकवातिक ने 
उद्देश्य को यो परिभाषित किया है--यद्बत्तयोग प्रतथम्यमित्याशुहेश्यलक्षणम्‌ । तद्त्तमेवकारइच स्पादुपादेय- 
सक्षणम्‌ ॥ वदत्यर्थ स्वद्नवत्या च शब्दों बकत्रनपेक्षया ॥ अनुमानपरि०, इछोक १०६-११०१ 

७ अस्मिन्‌ प्रकरण दासपदगत पुस्त्वस्थाविवक्षितत्वाद्‌ दास्यासप्येष सर्चो विधिजेंय । च्य० भ० (प० 
२१०) । देखिए व्यवहारससूख (चोरमित्रोदय का भाग, पृू० ३२२)। ६१४६ पर शबर ने ( 'वशुमालत्ेत') हि 
विषय में टिप्पणी की हे ---इद तु पशुत्व यागस्थ विशेषणत्वेन श्रुयतते | तत्र पशुत्वस्य यागस्य च सस्वन्धो न द्रब्य- 
यागयों / यथा पशुत्व याग सम्बद्धमेव पुस्त्वमेकत्व च। सोयमनेकविश्येषणविश्चिष्टो याग शझबते । से यथा- 
शुत्येद कतेब्य । उपादेयत्वेन चोदितत्वात्‌ ! पृ० १३५४। धर 


८ तस्मात्फलाधिनी सतो स्मृतिमप्रमाणीकृत्य द्वव्य परिगृह 
४0११३ पर)॥ 


र३े 


भोयाद्य जेत चेति | बाबर ( पु० भी० स॒० 


१७४ धर्मशास्त्र का इतिहास 


प्रह्मच्य मतुल्यत्वात्‌') ।* पत्नी स्तान करती है और ऐसे कमे करती है, यथा--अछ्जन रूगाना, आवमन करना 
थोर जब तक प्रात कालीन या सायकाछीन' अग्निहोत्र चलता रहता है, मौन वारण करना । द्षपूर्णणास तथा अन्य 
यज्ञों मे उसे योवत्र (मज के त्रिसूत्र) से अपनी कटि को मेखला के रूप में बॉवे रहना पडता है । उसे मन्त्र के साथ 
पात्र में घृत को देखना पडता हें ओर वह मन्त्र है महीना परयोस्योपधीना रसो$सि अदब्धेन त्वा चक्षपाज्वेक्षे सुप्रजा- 
स्त्वाय' अर्थात्‌ 'आप भोओ के दूध है, औषधियों के रस है, अच्छी पज्रन्तान की प्राप्ति के लिए मै नितिमेष दृष्टि से 
देख रही हैं” (तै० स० २।१०३) । इसके पूव॑ कि पति पवित्र अग्नियो को स्थापित करे, पत्नी को अपने पिता 
यापति से यज्ञों में कहे जाने वाले मस्यो को सीख लेना चाहिए (देसिए इस महाग्रन्थ का खण्ड २, पृ० १०४१, 
पाद-टिप्पणी) । क्रमश वेदिक यज्ञों में पत्नी की महत्ता समाप्त हो गयो और यह मात्र दर्शक रह गयी, वह 
यजमान (अपने पति) एव पुरोहित द्वारा किये जाने वाले सभी कृत्यो को केवल घण्टो देखती रहती है।" " 

बेंदिक यज्ञों के विषय में स्त्रियों के अधिकारों पर उपर्युक्त प्रतिबन्धो के रहते ,हुए भी स्मृतियों ने स्त्रियों 
के लिए कूछ नियम बना दिये हू, किन्तु वहाँ वचन पुल्लिग मे रखा गया हे । उदाहरणार्थ, मनु,० (११८३) 
ने व्यवस्था दी हे कि किसी ब्राह्मण , क्षत्रिय एवं वेश्य को सुरापान नहीं करना चाहिए । मिताक्षरा 
(याज्ञ० ३३२५६) के मतानूसार यह निपेघ तीन उच्च वर्णा के सदस्यो की पत्नियों के [लिए भी हे । 

पू० मी० सू० में आया हे कि विधिवाक्य मे किसी शब्द के लिग एवं वचन पर कूछ विषयो में 
ध्यान देना चाहिए और उस पर आहरूढ भी होना चाहिए। उदाहरणार्थे, पु० मी० सू० (४१॥११-१६) में 
ऐसा स्थापित हें कि ज्योतिष्टोम्‌ में वलि दिया जाने वाला ,अग्निषोमीय पद्ु एक ही हे 'जैसा कि “यो दीक्षितो 
यद्‌ अग्निषोमीय पशुमारूभति (जो व्यवित दीक्षा ले चुका है और अग्नि एवं सोम को पश्यु की बलि देता 
है) नामक वचन से स्पष्ट हे । अश्वमेघ के प्रसग में जो ये शब्द आये ह--वसन्‍न्ताय कपिछ्जलानाऊमते 
ग्रीष्माय कलविडकात_! (वह वसन्‍्त ऋतु के लिए कपिज्जलो की बलि देता है) वहाँ वलि दिये जानें 
वाले कपिज्जल पक्षी केवल तीन हे (एक या दो नहीं और न तीन से अधिक) ।”” इसी प्रकार इस उवित 


। 


६ तस्मास्सव यजमानेन कत्तंव्यम्‌ । आहत्य विहित पत्व्या च। टुपूटीका (६।१। रेड पर, पृ० १३७६) । 
१० कात्यायनभौत्तसूत्र (४१३) की टीका से पद्धति की टिप्पणी यो हे 'उपचवेदन-व्यतिरिकत पत्नी 


किसपि न फ्रोतीति सम्प्रदाय ५ रच्च साधुतरम्‌ १ विद्त्तया पुमानेष क्‌र्यादविदुषीतरए १ वेदाध्ययनशून्यत्वात्‌ १ प्रति- 
पिद्ध हि तत्स्त्रिय ७! शास्त्रदीपिका (६।११२४) 


११ वसन्‍्ताय कपिझ्जलानालभत्ते प्रीव्णाय कलछविद्यमानू आदि, यह वाज० स० (श४२०) एच 
सेन्ना० स० (३११४१) में आया है। इसे पु० सी० सू० (११११॥३१-४६) मे कपिज्जलन्याय कहा जाता है। 
कपिज्जालान' मे बट्वचन है ओर कम-से-क्त तीन कपिज्जलो की व्यवस्था है। सहम्नो कपिञ्जलो की बलि 
से अधिक फल नहीं प्राप्त होगा, क्योकि फेवल एक ही व्यवस्था दी हुई हे न कि कतिपय अन्य सख्याओ की व्यवस्था । 
झास्नदीपिका से आया है यो हि त्रीनाऊभते यहुच सहल तयोरुभयोरपि बहुत्वसम्पादनमविशिष्टमू।. निवृत्त- 
व्यापार च विधा, न ईहस्पादिति निर्येध द्वास्त्र प्रवर्तत इत्यधिकानालम्भ ४ इसकी ओर परादशरमाधवीय 
(११२२८१) में सकेत हू, यथा 'प्राणायामेरिति बहुवचनस्य कपिज्जरून्यायेन त्रित्वे पर्यंवसानात्‌ त्रिभि प्राणायाम 
शुध्यति इत्ययें ४ मिल्‍ाइए पुण भो० सू० (४१॥११), तथा च लिगम्‌ पू० मी० सू० (४११७)। तै० 
स० (२॥११२५) में यह वचन हे सस्ते प्रातराग्नेयों कृष्णप्नीबी ... ग्रीष्से सध्यन्दिनें सहितासेलों शरद» 


घर्मशास्त्र से सम्बन्धित मीमासा सिद्धान्त एवं ब्याख्या के नियम श्ष्ह 


भे-- वह वसन्‍्त में अग्नि को प्रात काल काछी गर्दन वाल्मा पक्षी, प्रीग्म में मब्याक्त (दोपहा) जाल में घई 
रगो वाठ पक्षी, जरद में बृहस्पति को ब्वेत रग या पक्षी देता है, मादा पक्षी री ओर राकेत है, बयोकि 
उसके उपरान्त वे गर्भवती हो जाती है! (गर्मिणायो मवन्ति) शब्द आ जाते है। नमझास्त्र प्रन्य बहबा यहते 
है कि बहुत-से वचनो मे प्रयुकत पुल्लिग शब्दों मे स्तियाँ सम्मिलित नहीं हे। उदहर्णार्य, अगिपुरण (१०७। 
५८-६१) ने सामान्य रूप से समी ब्रतो में मान्य नियमो की चर्चा करते हाए व्यवस्था दी है ति प्रत परने 
वाले व्यक्त को स्तान करना चाहिए, ब्रतमूर्तियो (ब्रतो वाले देवताआ वी मूर्तियों) की पूज्य बग्नो चाहिए, 
व्रत के उपरान्त जप एवं होम करना चाहिए, ओर साम'्य के अनुसार दान करना चाहिए तथा २०, १२, 
५ या केवल ३ विप्रो को भोजन देता चाहिए। निर्णयसिन्धु (पृ० २०) ने उसे प्श्मीचन्द्र से उद्बूृत किया 
है और कहा हे कि यहाँ केवल प्ल्टिग शब्द 'विप्रा” आया हू, अत केबल ब्राह्मणों को ही भोजन देना 
चाहिए न कि रित्रयों को भी ।) * 
इस नियम के विरोध मे हेमाद्वि  * नें पद्म० को उद्घृत करते हुए दिखा है--यदि फोर्ड नारी गर्भ- 
बती हो, अभी-अभी जननक्तिया हुई हो (सोरी में हो), या वीमार हो या अशुद्ध हो गयी हो, तो उसमे किसी 
अन्य व्यवित द्वारा ब्रत करा लेना चाहिए, ओर जब वह शुद्ध हो जाय तो उस ब्रत को स्वय सी कर सकती 
हे।' इस पर निर्णयमिन्धु का कथन हे वि यह नियम पुरुषों के लिए मी लागू होता है, जब कि वे अगुद्ध हो 
जाते हे, क्योंकि यहाँ पर लिंग पर आरुढ्व रहना आवश्यक नही हे । 
जब्दो एवं वाक्‍्यों की व्याख्या के लिए मीमासा ने नियमो वा निर्देश किया दै। रावंप्रशम घब्द-सम्पन्यी 

कूछ नियमों के दृष्टान्त दिये जा रहे है--(१) शवर ने अपने भाष्य के प्रथम वावय में ही यह मिद्धान्त प्रतिपादित 
किया हे कि जैमिनि के सूत्रो एवं वेद के शब्दों को यथासम्मव उसी अर्थ में देना चाहिए जिसपे दे सामान्यत 

प्रचलित आचार या प्रयोग मे समझे जाते है, न कि उन्हे गोण या पारिभाषिक अर्थ के रूप में समझना चाहिए। 

यही नियम जैमिनि द्वारा (३३२।१-२) देवो के निवास-स्थान के लिए मै बहिस्‌' को काटता हैं” नामक मन्त्र 
में प्रयुतत 'वहिस्‌' शब्द के अर्थ के सम्बन्ध मे प्रतिपादित हुआ है। यहाँ पर निष्कर्ष यह हे कि 'वहिस्‌' 
शब्द को हमे प्रमुख अर्थ मे, अर्थात्‌ एक मुट्ठी कृश के अये में लेना चाहिए, न कि इस गौण अर्थ के स्प्‌ 
में कि यह कुश हे या कोई अन्य प्रकार की घास हे। शबर ने निम्नलिखित निष्फर्प उपस्थित किया है--. 
किसी शब्द के मुरय एवं मौण अर्थों मे प्रस्तुत कार्य के सिलसिले मे मुख्य अर्थ को ही ग्रहण करना उचित 


परान्‍्हे श्वेता बाहुस्पत्याभ्‌! एव तें० स० 


(२१११२६ ) से ऐसा आया है--गर्भिणयो भवन्ति, इन्द्रिय वे गर्भ इच्द्रिय- 
मेवास्मिन्‌ दधति ४ 


है. प 
१२ पृथ्वीचन्द्रोदये्र्नपुराणे-स्नातत्वान्तवता सर्वत्रतेष॒॒ ब्नत्तमतंय । पूज्या सुवर्णभप्याया 
दानभेव च। चतुविश॒ पछ्च बा त्रय एव च। बिप्रा भोज्या यथाद्क्ति रे 
इति पुल्लिगनिर्देशात्‌ पुसास एवं भोज्या , न तु स्त्रिय । 
विनाध्युकतत्वात्‌ । नि० सि० (पु० २४) 
निर्भर किया हे। 


१३ तथा हेसाद्रो पाक्मे। गरसिणी सूतिकादिश्व कमारी 
भयता स्वयम्‌ । इति पुसोप्येष विधि, लिड़गस्याविवल्लितत्वात्‌ । 


ब्रतान्ते 
तेभ्यो दच्याच्च दक्षिणाम्‌। अन्न बिप्रा 


एवं सहस्तभोज्नादाबषि । विरूपशेषस्थ प्रसाणान्तर 
। इसने शबर के भाष्य (पु० मी० पू० ३।३।१७ एवं १६) पर भी 


री वाथ रोगिणी। यदा शद्धा 


तदान्येन कारयत 
नि० सि० (पृ० २८) ! 5 


श्द्० धमंशास्त्र का इतिहास 


है ।' शबर से पुन कहा है (१३३०) कि वेद एवं प्रचलित प्रयोग में शब्द एक-से हैं और उनके अर्थ 
भी एक-से ही हैं ।* 

वैदिक अग्नियों की स्थापना के विषय में तै० ब्रा० (१।१॥४) एवं आप० श्रीौ० सू० (५३१८) ने तीनों 
बर्णा के लोगो के लिए विभिन्न ऋतुओ की व्यवस्था की हू ओर ऊपर से जोड दिया हे कि रथकार को 
बर्षा ऋतु में वैदिक अग्नियाँ रखनी चाहिए । अब प्रश्न यह उठता ह॑ कि क्‍या इन वचनों में प्रयुक्त शब्द 
रयकार' उस जाति के किसी सदस्य का द्योतक हे (अर्थात्‌ क्या उसे लौकिक अर्थ में लिया जाय) या 
यह उस व्यक्ति का द्योतक हे जो किसी भी वर्ण का हो किन्तु वह रथों का निर्माण करता हुँ (पारिमापिक 
अर्थ में) स्थापित निष्कर्ष यह हे (कि लोकिक अर्य ही ग्रहण करना चाहिए, व्युत्पत्ति मूलक अथवा 
पारिमापिक अर्थ नही (पू० मी० सू० ६।१।४४-००) । रथकार के विपय में आधार (बदिक अग्नियों की 
स्थापना) का मन्त्र हे ऋभूणा त्वा' (तैं० ब्रा० ११०८) । यद्यपि रथकार तीन उच्च वणा का व्यक्ति 
नही या, किन्तु वह उस मन्त्र का उचारण कर सकता था, क्योंकि श्रुति ने स्पप्ट रूप से उसके लिए व्यवस्था 
की है किन्तु वह उपनयन सस्कार नही कर सकता था। पृ० मी० सू० (६१४०) ने ते० ब्रा० एवं आप» 
श्रौतसूत्र में उल्लिखित 'रथकार' को जाति का द्योतक माना हे जिसे सौधन्वन कहा जाता हैं जो न तो शूद्ग है 
और न तीन उच्च वर्णा में परिगणित है, प्रत्यूत वह उनसे थोडा हेय हे | देखिए इस ,महाग्रन्थ का खण्ड 
२, पृ० ४५-४६ । सस्कारकौस्तुम (पृ० १६८) ने तकें उपस्थित किया है कि यदि एक बार हिन्दू-विधवा 
को गोद लेने का अधिकार दे दिया गया तो केवल यह तथ्य कि वह सामान्य रूप से वैदिक मस्त्रों के उच्चा- 
रण की अधिकारी नही हैं, उसे उस अधिकार से वचित नहीं कर सकता और ऐसी धारणा रखना सम्भव 
है, जैसा रथकार के विपय में कहा गया है। अर्थात्‌ वह किसी बच्चे को गोद लेते समय किसी विशिष्ट 
वेद मन्त्र का उच्चारण कर सकती है | तै० स० (४५।४॥२) ने कतिपय शिल्पियो अथवा कर्मकारो का 
उल्लेख किया हे, यथा--तक्ष, 'रथकार, कुलाल, कर्मार आदि। अथवंबेद (3।५।॥६) एवं वाज० स० (३०।६ 
'मेधायेँ रथकार थैर्याय तक्षाणम्‌') से प्रकट होता है कि उन दिनों समाज में रथकार की स्थिति अच्छी थी । 

शब्द को उसके उस अर्थ की छाया (या सदर्भ) में समझना चाहिए जो उपस्थित या प्रस्तुत क्रिया 
के समीचीन हो । उदाहरणार्थ, श्रुति का कथन है--वह लुब से काठता हे, वह चाकू से काटता हे, वह 
हाय से काटता हे! (सभी स्थानों में क्रिया अवद्यति' ही है) प्रश्न यह हे--क्या सभी प्रकार के हविपदाथ 
चाहे वे तरल हो या अद्बव (कठोर या कडे), या वे मास के रूप में है या अन्य ,द्रव्यों के रूप में, क्‍या 
खुब से ही काटे जायें ? था व्यक्ति को उस हवि (द्रव्य) के अनुरूप ही किसी यन्त्र का उपयोग करना 
चाहिए ? यथा--घृत पात्र से खुब द्वारा निकाछा और दिया जाता हे, मास चाकू से काटा जता हं और 
तब अग्ति में डाला जाता हे तथा कठिन या मोटी वस्तुएँ (यथा--समिवा) हाथ द्वारा अग्नि में डाली जाती 
है। निष्कर्ष यह हू कि हवि के प्रकार के अनुरूप ही उसका भ्रदान किया जाता हे । इसे ही सामर्थ्याधि- 
करण' (पू० मी० सू० १॥०।२५) कहा जाता है |!" व्यवहारमयूख ने पितामह द्वारा व्यवस्थित दिव्यों की 


१४ थ एवं लौकिका शब्दास्त एवं वेदिकास्त एवेषामर्था इति । शबर (१॥३।३०) 


१५ आर्थद्वा कल्पनेकदेशत्वात्‌। पु० मो० सू० (१॥४२५), शबर ने उद्धृत किया है. सख्वेणाबद्यति, 
स्वधितिनावद्यति हस्तेनायद्यति, इति श्रूयते । कि लुबेणाबदाततव्य सर्वस्य द्रवस्थ सहतस्य मासस्य च । तथा स्वधितिना 


घर्मेशास्त्र से सम्बन्धित मौमासा सिद्धान्त एवं व्यास्या के नियम श्चरै 


चर्चा करते हुए उपर्युकत वचन का सहारा टिया हे और कहा हे--घृत, पके चाचद एवं समिघा आदि 
के साथ चारो दिनाओं में होम करना चाहिए! आर घोषित किया हे कि 'घृत वा होम खुबा से, हथि (पके 
चावल जादि का) का होम लुची (एक चम्मच) से तथा समिधा का (दाहिने) हाथ से होम याना नाहिए, 
क्योंकि ये साचन उनके (घृत, हृवि एवं समिवा के) लिए उपयक्‍त है। व्यवहारमयूख ने ऐसा बहते हुए र्पुतन्दन 
की आलोचना की हे, क्योंकि रघुतन्दन ने दायतत्त्व में ऐसी व्यवस्था दी है वत्रि इन तीना था होम एग 
साथ होना चाहिए, पृथक-पृथक्‌ नहीं । तें० स० (१॥६॥८॥२ ) में वणित दस पक्षिय उपकरणों के दिए मी 
यही नियम प्रयुक्त होता हे, यथा--स्फ्य (लकडी की तलवार), घटणशकरू (तवा) जादि। यहाँ पर पृवपक्ष 
यह है कि यज्ञ में किसी उद्देश्य के लिए इनमे से कोई भी पात्र प्रयुवत हो सकता है, स्थापित निष्पर्ष यह 
है (पू० मी० सू० ३११११ एवं ४१७७-१०) कि दस उपकरणो का उत्लेख केवट जनुवाद है और यह वर्णन 
पूर्वपक्ष के कथन के अनुसार नही समझा जाना चाहिए, प्रत्युत इनमे से प्रत्येक का उपयोग उसी उद्देष्य से 
होना चाहिए जिसके लिए वैदिक वचनो मे व्यवस्था है (यथा--घट्शकल पर पुरोडाश पवाया जाता है), आराली 
में मूसल से चावल कूटा जाता है । देखिए इस महाग्रन्थ का खण्ड २, पृ० ६८५ पाद-टिप्पणी २०३३, जहां 
दस उपकरणो (यज्ञपात्रों या यज्ञायुथों) आदि का उल्लेख हे । | 5 

एक ही वाक्य में एक ही शब्द का प्रयोग दो जथों में नहीं होना चाहिए, अर्थात्‌ मुरय एवं गौण दोनो 
अर्थों मे प्रयोग नही होता चाहिए।।* दायभाग (३।२६-३०, पु० ६७) ने इस उक्ति का सहारा पिया हु। जब 
भाई (एक ही माँ के पुत्र) वैँट्वारा करते ह तो याज्ञ० (२१२३) ऐसी स्मृतियों ने व्यवस्था दी हे कि माँ 
को भी पुत्र के बरावर ही साग मिलता है। इस पर दायभाग ने टिप्पणी की है कि माता! ऋब्द (याज्ञ० 
२।१२३ )आदि में का मुख्य रूप से अर्थ है--जननी (जन्म देने वाली), इस स्मृति-नियम का सम्बन्ध विमाता 
से नही है, क्योकि एक ही वाक्य में एक ही शब्द मुरथ एवं गौण अथ मे प्रयुक्त नहीं होता। किन्तु इतना 
कह देवा आवब्यक हे कि सभी धर्मशास्त्र ग्रन्थ इस नियम को नहीं मानते । अपरार्क (पृ० ५३०) ने याज्ञ० 


हस्तेन च उत सर्वेषमार्थंतों व्यवस्था ९ पूर्वेपक्ष यह है. ('अविशेषाभिधानादब्यवस्थेति ।! निष्कर्ष यह है. अर्थाहा 
कल्पना, सामथ्यत्कल्पनेति लवेणावद्ये्यथा दावनुयात्‌ तथा थस्य शकक्‍तुयात्‌ तस्य चेति। आश्यातदाब्दानामर्थ ब्ववता 
शक्ति सहकारिणी। एवं चेद्यथादाक्ति व्यवस्था भवितुमहंति ॥ तया अज्जलिना सकतून प्रदाव्ये जुहोति इति ॥ 
यह अग्तिम ते० स० (३३८ ) से उद्धृत है। देखिए व्य० स० (पु० ५४) जहों पस्तुत लेखक ने इस 


उक्त की व्याख्या प्रस्तुत की है। उपर्युक्त वचन पर दास्त्रदीपिका ने यह टिप्पणी दी है तस्माच्छक्तिसहायों 
विधिरेव यथा सासथथ्य विधेय व्यवस्थापयति ९ 


१६ ते० स० (१शध्ाषार-३) मे आया है यो वे दशयज्ञायुधानि वेद मुखतोस्थ यज्ञ कल्पते स्प्यश्च 
फपालानि चारिनहोत्रहवणी च शूप च कृष्णाजिन च शाम्या चोल्ूखलू च मुसल थे दृषच्चोत्ता चतानि ये दशयज्ञा- 
यूधानि ४ शेष दातें देखिए इस महांग्रन्य का सक्षिप्त अनुवाद भाग १, पृ० ५१ ३; पाद्‌-टिवपणी । 

हे १७ अन्यायव्चानेकार्थत्वसू। छबर (३३२४१ एवं छा३३), न ह्योकत्य शब्दस्यानेकार्थता सत्या गतो 
न्पाय्या। झबर (८३२२) || देखिए श़बर (दीदी श्८) पर भो। शकराचाय॑ ने अपने भाष्य (बरह्मयसत्र ६.4 
३) में इस नियम को अति स्पष्ट ढग से रखा है. न ह्येकस्मिन्प्रकरणे एकस्मिइच वाक्‍्ये 20%, 
ज्चरितो बहुनि सम्बध्यमान ववचिन्मुख्य क्वचिद्‌ गौण 


न डिक दाबद सक्कदू- 
गैण तत्यध्यवसातु दक्‍्यम्‌ । चेरूप्यप्रसणात 


| 


१८२ धर्मग्ात्त्र का इतिहास 


(२१२३, पितुरूध्व विभजता माताप्यश सम हरेत) की टीका में लिखते हुए व्यास की उक्िति के आधार पर 
'माता' शब्द के अन्तर्गत विमाता' को भी रखा है। मिताक्षरा (याज्ञ० २१३५) ने रिक्‍य की प्रतिवन्वनीयता 
की चर्चा करते हुए पत्नी, पुत्रियो, माता-पिता, भाइयो, उनके पुत्रो के क्रम को उपस्थित किया हे और व्यवस्था 
दी हे कि सबप्रथम सहोदर भाई दाय पाते है, उनके अभाव में सौतेले भाई छोग, उनके अभाव में भाई के 
पुत्र | व्यवहारमयूख (१० १४२) इससे मतेक्‍्य नहीं रखता और कहता हे कि 'म्राता' शब्द का सुरय 
अर्य हे सौतेछा भाई, इसका गौण अर्थ ही भाई' हे , एक ही वाक्य में एक ही शब्द को दो थर्थों में प्रयुक्त नहीं 
करना चाहिए, अत सहोदर भाई के अभाव में उसका पुत्र ही दाय पाता हे (न कि सौतेला भाई, जैसा कि 
सिताक्षरा में आया हे) । छब्द का मुख्य जर्थ अमिधा' से प्राप्त होता हे, मौण अर्य 'लक्षणा' से और 
कभी-कभी तीसरा अर्थ व्यज्जना से प्राप्त होता हे ।१* ये ही एक शब्द की तीन वृत्तियाँ (क्रियाएं अयबा 
कर्म) कही जाती हे। 

शब्दों की व्याख्या के लिए निर्णीत नियमों में एक पू० मी० सू० (१॥३।८-४) मे पाया जाता है। 
शबर ने णब्दो के तीन दृष्टान्त दिये हू, यथा--यवों से बना चर, सूअर (वराह) के चर्म से बनी पादुषाएँ 
तथा बेतस से बत्ती चटाई | यव, वराह एवं वेतस णब्द कूछ लोगो द्वारा क्रम से 'प्रियज्ध * (पिप्पली), कौआ 
एवं जम्बू (काली बैर) के अर्थ मे लिये जाते है। प्रथम दृष्टि मे रूमता है कि इस शब्दों को दोनों में से 
किसी भी अर्थ में प्रयुवत किया जा सकता है। सिद्धान्त यह है कि इन णब्दों को उसी अथ मे प्रयोग करता 
चाहिए जिस अय्थ॑ में वेद (या णास्त) या शिप्ट लोग उन्हे प्रयुक्त करते हे, अर्थात्‌ जहाँ शब्दों के कई अर्थ 
हो वहाँ विद्वानू आये लोगो के प्रयोग का अनुसरण करता चाहिए ।"* कूमारिल ने वहुत-से दृष्टान्तों के 


१८ ठस्त्रवातिक (पु० ३५४, शा४ड१२९ पर) के अनुसार लक्षणा एवं गौणी से थोडा-सा अन्तर 
देखिए अभिधेयाविनाभूतते प्रतोतिर्लक्षणेष्यत्ते। लृक्ष्यमाण गुणयोगादवत्तेरिष्टा तु गौणता । बनित्वलक्षितादर्थायत्प- 
ज्ूल्यादिगम्पते । तेव साणव के बुद्धि ज्रादृश्यादुपजायते॥ 'गगाया घोष 'लक्षणा है (गयाततीरे घोष ), हे (अग्निर्मा- 
णवक (लडका अग्नि है) गोणीवृत्ति का उदाहरण हे (उभयनिष्ठ गुण की प्राप्ति, अर्थात्‌ दोनो मे किसी एक गुण का 
अस्तित्व) गौणी लक्षण का एक प्रकार माजत्न है। रक्षणा का बहुधा प्रयोग होता रहता है। लडके में अग्नि 
के कुछ गुण विद्यस्तान रहते है, यथा अति पिगल रण, अपद, अत यहा पर अग्नि! लाक्षणिक ढग से लडके 
लिए भी प्रयुक्त हुआ है। 

१८ तेप्वदशेनाद्विरोधस्य समा विप्रतिपत्ति स्थात्‌ । पु० सी० सू० (१३॥८) , यवमयश्चरु वाराही 
उपानहौ, वेतसे कटे प्राजापत्यान्‌ू सज्चिनोति इति यववराहवेतसशब्दान समामनन्ति । तज्र केचिद्वीघेशूकेषु यव- 
शब्द प्रयुञ्जते केचित्प्रियड्गुषु । वराहु शब्द-केचित्सूकर केचित्कुष्ण शकुनों । वेतसदाब्द केचिदह्वज्जुलके केचि- 
ज्जम्ब्धाम्‌। बाबर ५ सिद्धान्तसूत्र यो है. 'शास्त्रस्था वा तन्निमित्तत्वात। पु० मो० सू० (१३४६) , शवर ने व्याख्या 
की हे “य शास्त्रस्थाना स शब्दार्थ के दास्त्रस्था, शिष्टा तेपासबिच्छिन्ना स्तृति शब्देषु वेदेषु च।॥ भासती 

(बे० सू० ३३३५४५२) ने इस पर निर्भर किया है और कहर हैं कि भारत मे आयों के मध्य जो अर्थ 
दिया जाता है वही आन्घ्रो के मध्य भी (शब्द के लिए) रहता है (यथा “राजन्‌ दाब्द एव उसका अर्थ)। ीलु' 
शब्द के विषय से गौतम (११२२) ने व्यवस्था दी है कि क्षत्रिय या वेश्य ब्रह्मचारी को अद्वत्य (पीपल) या पीछु 
चृक्ष का दण्ड ग्रहण करना चाहिए (अश्वत्थपैलवो शोषे ), किन्तु मनु० (२४५) ने वेध्य ब्रह्मचारी के लिए पीलु या 
या उदुम्बर वृक्ष के दण्ड की व्यवस्था की हे। अमरकोश मे आया है कि पीलु का अर्थ वृक्ष एवं हाथी दोनो हे। 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित मौमासा सिद्दान्त एवं व्यारयां के नियम श्द३ 


समान शबर के इस सिद्धान्त दो भी अमान्य ठहराया ह और दो अन्य व्याख्याए उपस्थित वी है, यथा-- 
सूत्रों से व्यवत हे कि पील शब्द का जय हूं वृक्ष, और म्लेच्छ लोग इसका प्रयाग हाथी के थथ में काते है । 
स्मृतियों में इस शब्द का जर्थ है वृक्ष! और वही मान्य होना चाहिए। यहाँ पर भास्नस्था ' वा जर्थ है 
शास्त्र अर्थात्‌ स्मृति में शब्द का माना गया अर्थ ।! कुमारिल ने इन सूनो में जो अन्य अर्थ देसा है वह 
हें स्मृति एव आचार की तुलनात्मक शबिति अथवा सामय्य । श्वाद्ध/ छाब्द के मुरय अथ के प्रव्न पर विग्वरप 
ने याज्ञ, (१२२५) की व्यास्या में इस अविकरण का जाश्षय लिया हें जौर कहा है कि थाई पिण्टदान 
(पितरो को भात के पिण्ड देना) हे न कि ब्राह्मणो को भोजन देना। परागरमाधघवीय ने आटक' या 'द्रोण! 
की तोल वाले चावल के पके भोजन के विपय में पराशरस्मृति की जोर सकेत किया है जौर [उस वात की 
चर्चा की हे कि वह किस प्रकार कौओ द्वारा चोच मारे जाने, कूत्तो द्वारा स्पर्श वर छिये जाने तथा गदहों 
द्वारा सूंघ लिये जाने पर अपवित्र हो जाता हे और व्यवस्था दी हे कि आढक एव द्रोण की तोद शास्त्रों मे बरणित 
बातो के आधार पर ली जानी चाहिए, न कि म्लेच्छो में प्रचलित तोल के आधार पर । 

शब्दों के विषय में एक अन्य नियम (पू० मी० सू० १३।१०) यह हे कि उन घब्दों फो जो मूल्त 
विदेशी हे, किन्तु सस्कृृत में प्रचलित हो गये हूं, उसी अर्थ में समझा जाना चाहिए जिसवा प्रचठन विदेनी 
भाषा में पाया जाता है, उनकी व्युत्पत्ति के लिए हमे निरुकत एवं व्याकरण का आश्रय नहीं छेना चाहिए। 
शबर ने ऐसे चार शब्दों के उदाहरण दिये हूं, यथा--पिक (कोकिल), नेम (आधा), तामरस (कमल) एव 
सत (वृत्ताकार काष्ठपात्र) । 


८. 


शब्दों के विषय मे एक अन्य नियम यह है कि जहाँ कतिपय (विशेपताओ से सम्बन्धित कोई एफ द्रव्य 
किसी सम्पादित होने वाले कर्म से सम्बन्धित होता हे, तो वहाँ उन सभी विशेषताओं को उसी द्रव्य से 
सम्बन्धित समझा जाना चाहिए (पु० मी० सू० ३॥१॥१२) । तै० स० (६१॥१।६-७) मे व्यवस्था दी हुई 
है----वह छाछ रग वाली तथा पीली आँख वाली एक वर्षीया वछिया (वत्सतरी या वत्सा) के द्वारा सोम 
का क्षय करता हे । यहाँ पर 'पिगाक्षी! एवं एकहायनी” दो झाब्दो से व्युत्पत्तिमूलक अर्य॑ रूपक्ता है, दोनो 
एक प्रकार के कारक में हें और एक ही पदार्य (द्रव्य) की ओर (यहाँ एक वर्ष वाली बछिया ) निर्देश करते 
हैं ।*९ किन्तु अरुणया! (छाल रग वाली) शब्द एक सन्देह उत्पन्न करता है जो यह है--क्या इसे वाक्य 


२० अेकत्वे द्रव्यगुणयोरेक्कर्म्यान्नियम  स्यात्‌ । पु० मी० सू० (३३११२), ज्योतिष्टोमे ऋष प्र क्त्य 
शूयते | अरुणया पिडगाक्ष्येफहायन्या सोस फीणाति । इति। तत्र सन्देह | किसरुणिसा कत्स्ते प्रकरणे निविशेतोत 
ऊंये एवेक हायन्यासिति' | शबर | अरुणया त्रीणाति' नामक वाक्य ते० स॒० (६१५१।६-७) का हे। शबर ने 
पर एक लम्बा विवाद किया हे । तन्त्रवातिक (पू० मो० सू० २२६ ) मेआया हे '्राप्तेकर्मणि नानेको विवाय 2 
शक्‍्यते गुण ।अप्राप्ते तु विधोयन्ते बहवो प्येकयत्नत ॥ पृ० ४८५ (मी० न्या० प्र० द्वारा उद्घत , प० जड़ 
क्र सस्करण ) । उदाहरणाथे, श्राद्ध की व्यवस्था एक विधि के रूप मे हे, किन्तु यदि कोई पर हा अल 
मे घुछ चातें व्यवस्थित करना चाहता हे तो प्रत्येक बात के लिए पृथक्‌ू-पृथकक्‌ विधियों की आवश्यक 'आाद्ध बा 
'गयाया श्राद्ध दया कुतपे श्राद्ध दच्त्त्‌ । किन्तु जहाँ पहले से ही किसी जण ( 28 मम 
व्यवस्था के लिए कोई विधि नहीं हैँ, वहाँ पर हि 


गोण या सहायक बात) को 
एक मुख्य विधि होगी जि 
जैसा कि पू७ सी० सू० (१४४४६ ) में लिखित है। होगी जिसमे कतिपय गुणो का समावेश होगा 


के 


रैंप धर्मशास्त्र का इतिहास 


हद 


में प्रयृततत अन्य दो शब्दों से पृथक रखा जाय और किसी लाछ पदायें, यया--एक वस्त्र-खण्ड के अर्य में 
लिया जाय, या इसे क्रिया (क्रम करता हे) से सम्बन्धित किया जाय और इस प्रकार यह क्रम से गौण हो 
जाय और एक वर्पषीया बछिया की ओर सकेत करे। यह अन्तिम पक्ष ही स्थापित निष्कर्ष हे। सोम का क्रय 
किस प्रकार किया जाय, इसका पता किसी अन्य उक्ति से नहीं चल पाता। अत इस प्रकार के मामले में 
एक ही व्यवस्था मे कई सहकारियों की वात चछायी जा सकती है । यदि अरुणया' शब्द से यह झलकता 
है कि वह कसी छाल पदार्थ की ओर सकेत करता हे तो यह वाक्य दो विवियो मे विभाजित किया जायगा 
--(१) लाल वस्त्र-खण्ड के साय खरीदना चाहिए” एवं 'एक वर्ष वाली पिगाक्षी (एकहायनी ) के द्वारा सरीदना 
चाहिए |” किन्तु यह वाक्यभेद” नामक दोप कहा जायगा । यह न्याय मदनपारिजात (पृ० ८८-८४) द्वारा 
व्यारयापित हो चुका हे ओर णपराक ने (पृ० १०३०) में बृहदारण्यकोपनिपद्‌ (४।४।२१ तमेत वेदानुवचनेन 
ब्राह्मणा विविदिष्टन्ता”) के शब्दों के सम्यक्‌ अर्थ की व्यारया में इसका उपयोग किया हे और कहा हे कि 
जब सवत्तिम उह्ेश्य एक हो किन्तु सहायक (गौण) तत्त्व विभिन्न हो तो विभिन्न तत्त्वों को एक में मिला 
देना चाहिए । 
जब्दो के विपय में एक अन्य नियम हे जिसे निपादस्थपतिन्याथ (पू० मी० सू० ६॥१।४१-५२) कहा 
जाता हे | ऐसा आया हे कि वह इग्ठि, जिसमे भात का हवन रूद्र के लिए होता हे, निपादस्थपति के द्वारा 
सम्पादित होता है । “निपाद' उस त्यक्ति को कहते ह॑ जिसका पिता ब्राह्मण हो, किन्तु माता शूद्र (मनु० 
१०८) । वह तीन उच्च वर्णों से परिगणित नही होता। स्थपति' का अ्ये हे मुखिया या नेता'। अब प्रश्त 
उठता हे, क्या इस सामासिक शब्द का अर्थ हे ऐसा निपाद जो मुख्य (मुखिया) हे' (यह कर्मधारय समास 
है), या इसका अर्थ हे 'तिपादों का शासक' जो स्वय निपाद नही भी हो सकता हे, प्रत्युत क्षत्रिय भी हो सकता है 
(अर्थात्‌ पष्ठी तत्युढुप समास हो सकता हे, यथा--निपादाना स्थपति )। निष्कर्ष यह हे कि कर्म वारय तत्पुरुष की 
अपेक्षा अधिक गक्तिशाली ठहरता हे, क्योकि प्रथम स्थिति मे दोनो शब्द क्रिया से सीधे ढंग से सम्बन्धित है (निपा- 
दश्चासी स्थपतिब्च, त याजयेत्‌ ) । व्यवहारमयूख ने इस उक्‍्ति का उपयोग किया हे | शौनक स्मृति ने शूद्र को गोद 
लेने का अधिकार दिया हे, किन्तु शुद्धिविवेक के लेखक रुद्रवर ऐसे लोगो ने कहा हे कि गोद लेने में मन्त्रो के 
साथ होम करना होता है ओर शुद्र बैदिक मन्त्रो का पाठ नही कर सकता, अत वह [गोंद नही ले सकता। इस पर 
व्यवहारमयूख ने उत्तर दिया हे कि शौनकस्मृति द्वारा गोद लेने के अधिकार की स्थापना के उपरान्त केवल इतना 
ही शेप रह जाता हे कि वह किसी ब्राह्मण द्वारा होम करा ले। वेदान्तसूत्र (१।३।१५) के शाकरभाष्य की टीका 
भामती ने उान्दोग्योपनिपद्‌ (८॥३॥२) मे प्रयुक्त “ब्रह्मलोक' के अर्थ के विपय मे कहा हे कि यहाँ निपाद स्थपति- 
न्याय प्रयुक्त है, अत “ब्रह्मोक' का अं है लक्ष्य के रूप से ब्ह्म/ न कि ब्रह्म का लोक” । मनु० (११४४) ने 
पाँच महापातको मे “गुर्दद्भनागम ” (गुरु-पत्नी के साथ मैथुन) को भी गिना है। टीकाकारो ने इस शब्द के अर्य के 
विपय में विभिन्न मत दिये हुं। प्रायब्चित्तप्रकरण में भवदेव ने निपादस्थपतिन्यायः के आधार पर इस शब्द में 
कमधारय समास (गुरु या गुर्वी चासो अगना च) माना हे, जिसका अर्य हुआ अपनी माता, किन्तु अन्य छोगों 
ने इसमे तत्पुरप समास पढा हे यथा--“गुरो या गुरूणाम्‌ अगना” (जिसमे विमाता, बडे भाई की पत्नी, गुरु की 
पत्नी आदि सम्मिलित ह) | देग्विए इस महाग्रन्थ का खण्ठ ३, पृ० २३-२४, जहाँ इस पर विवेचन उपस्थित किया 
गया हे। 
प्रभाकर का कथन हे कि कोई शब्द पृथक्‌ रूप से अर्थान्बित नही होता, किन्तु जब वे किसी वाक्य में एक- 
दूसरे के साथ समन्वित होते है दो, अर्थान्वित अथवा अर्थयुक्त हो उठते हैं। इसी से वे और उनके अनुयायी 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित मीमासासिद्दान्त एव व्यारया के नियम श्ष्पर्‌ 


'अग्विताभिधानवादी' कहे गये हू । किन्तु कुमारिए एवं उतके अनुयायीगण यह बहते हू कि झत्दों के अपने- 
अपने पृथक अर्थ होते हू ओर जब वे किसी वाक्य में सयुक्‍्त होत ह तो पह्ो से भिन्न जथ बारे हो जाते है। 
कमारिल तथा उनके अनूयायियो को अभिहितान्वयवादी' यहा जाता है। प्रस्तुत उेक ने साहित्ययर्पण (१, २, 
१० ) की टिप्पणी (पु० ८६-८८ ) में इन दो सज्ञाओ की व्यार्या उपस्थित वी हूं (देविए सन्‌ १६५६ बाला 
संस्करण ) । 

अब हम वाक्य की व्यारया करेगे 


7। ऋग्वेद एव सामवंद उन्दोबद्ध ह, अत सामान्य टग से उनमे वावय 
के रूप में क्या है, यह जानना कठिन नहीं हे 


। किन्तु कृष्ण यजुर्वेद को जधिवाण गद्य में ह। ज्त पू० मी० सू० 
(२११४६) ने वाक्य की परिभाषा की हैं कि जब कई शब्द तिसी एक प्रयोजन (उद्देश्य) फ्री पूर्ति करते है, 
किन्तु यदि उन शब्दों में एक या कुछ घत्द शेप जब्दों से पृथक्‌ कर दिये जाये, तो आगे के जब्द (आर्थात्‌ शेप 
शब्द) अपूण रह जाते ह॒ आर प्रयोजन (उद्देश्य) की पूर्ति नही फर पाते आर पृथक प्रिये गये णब्दों वी जावस्य- 
कता का अनूभव करते ह, जत वे सभी शब्द एक वाक्य बनाते है । इसका उदाहरण एस मन्त्र ह--दिनस्थ त्वा 
सवितु प्रसवेषश्विनोर्वाहुभ्या पूए्णों हस्ताम्यामस्नये जुप्ट निवेपासि! (त० स० १।१॥०२ म तुम्हें, जो अग्नि को 
प्रिय हे, देव सविता की थाज्ञा से, जग्विनों की वाहुओं से, पूपा के हाथो से निर्वाप देता हू अर्थात्‌ जर्पण करता 
हूँ) ।** यह एक वाक्य हे, जिसका प्रयोजन ह्‌ निर्वाप। वाक्य की अन्य परिभाषाओं ने दिए देखिए साहित्यदर्पण 
(२११) पर प्रस्तुत लेखक की टिप्पणियाँ (पृ० ३४) | जर्य के बोब के साथ एक वाक्य में शब्दों को रुगने के लए 
आकाक्षा', योग्यता” एवं 'सन्निथिि' की, विशेपत आकाक्षा की जावष्यकता होती ह। उदाहरणार्ब, 'शकराचार्य 
(वे० सू० १४३ ) का कथन हे कि आकाक्षा के विना इसका वोव या प्रत्यक्ष नहीं हो पाता कि शब्द वाक्य बनाते 
है। 'एकवाक्यता' शब्द वेदान्तसूत्र (३४२४) में जाया हे और बताता हे कि आकाक्षा दो रूपों वाली होती 
हे, यथा--व्याकरण वाली एवं मानस (अर्थात्‌ व्याक्रणजन्यः एवं मनोवंज्ञानिक)। कसी शब्द को सुनकर या पढ 
कर सुनने याछा या पटने वाला किसी पूर्ण अभिप्राय (बोब) की प्राप्ति के लिए फ्िसी अन्य विचार या घब्द को 
जानने की इच्छा रसता हे। जब फई एक वाक्य, जिनमे प्रत्येझ अपने भाव को व्यक्त करता 


है, एक-साथ आ 


२१ अथंकत्वादेक वाक्य साकाक्ष चेह्िभागे स्थात्‌। पू० मोौ० सू० (२१४४६) , अन्न प्रडिलूप्टपठितेष 
पजु पु कथमवगस्येत, इंसदेक यजुरिति । यावता पदसमूहेनेज्यते तावान्पद्समूह एक यजु । कियता चेज्यते। 
यावता क्रिद्याया उपकार प्रकाइयते तावत । वक्‍तव्याद्‌ वावयस्त्युच्यते | तस्मादेकार्थ पदसमूहो वाक्य यदि च॑ 
विभज्यमान साकाइक्ष पद भवति। किसुदाहरण देवस्य त्वा सचितु प्रसव इति। शबर ३ मस्त यह हे 'देवस्प 
त्वा सवितु प्रसवेषश्विनोर्बाहु*या पुप्णो हस्ताभ्यामग्नये जुप्ट निर्वपासि (तै० स० ११४३२ , काठक० १४) 
ओर 'देवस्थ निर्वपासि' तक एक वाक्य हे । और देखिए शबर (१२२५ पर, यथा-तद्भताना क्रिया: 
सम्ास्तायो$थरय तल्तिमित्तत्वात ) । दोनो सूके से अर्थ! शब्द का अर्थ है प्रयोजन। न्यायसुधा ने अर्थ! शब्द हि 
अभिधेय! (अभिष्राय, भाव आदि) के रूप मे लिया ह, जिससे कि सूत्र को और व्यापकता गा न द् 
ने इसे यजुर्वेद के बचनो तक ही सीमित रखा हे और प्रतिपादित किया हे कि “अर्थ! लेक हे ९8 न्तु शबर 
ओर देखिए थावन्ति पदान्येक प्रयोजनमभिनिवंत्तयन्ति तावन्त्येक वावयस । शबर (पू० भी० हे न ] 
पु० ५६० ) । कात्यायन श्रोतसूत्र (१३२) से ऐसा ही सूत्र आया हे, यथा-ेषा बह मिटा प्‌ू० २१२ (२७, 
तिषा' को यजुषाम्‌! के रूप मे लिया हे। इक्षम्‌। दीका ने 

२४ 


के 


१५६ धर्मशास्त्र का इतहाँस 


उपस्थित होते हें और ऐसा समझते ह कि उनमे से कोई एक मुरय है तथा अन्य ग्रोण, तो व वाक्य रचना क्रते 
हु। इससे प्रकट होता है कि वाक्य के दो प्रकार होते हं, वाक्य तथा महावाक्य, जसा कि साहित्यदपण ने कहा हूं। 
वाक्य की परिभाषा एवं उसके भाष्य से प्रकट होता हे कि वाक्य के निर्माण के छिए तीन दह्याओों की यपेक्षा 
होती हे--(१) वहुत-से उच्चरित या लिखित घब्द होने चाहिए (पदसमूह ), (२) शब्दों को परस्पर आकाक्षा 
रखनी चाहिए (अर्थात्‌ जब पदसमूह से एक पद या घब्द हटा लिया जाय तो पूर्ण बोध नहीं हो पाता), (३) 
सभी शब्दों का एक ही प्रयोजन होना चाहिए, अथवा यो वहा जा सकता हे कि सभी को एक-साथ एफ ही बोध 
देना चाहिए (अयेकत्व, जेसा एक जन्य मत के अनुसार कहा गया हे) । वाक्य बनाने के लिए णब्दों को एक सन्निवि 
में आना परमावश्यक नही ह्‌। यहाँ तक कि यदि कुछ शब्द मध्यस्थ रूप में आ जाये तो भी वाक्य वन सकता 
हे। किन्तु यह तभी सम्भव हे जब शब्दों के बीच आकाक्षा हो। देखिए शबर (पु० मी० सू० ४।३।११)। 
किसी मन्त्र के विभिन्न भागो को, जिनसे विभिन्न प्रयोजन सिद्ध होते हैं, विभिन्न वाक्यों के अब में ग्रहण 
किया जा सकता हे। उदाहरणार्थ, त० ब्रा० (३३७।५) में जाया ह-- (हे पुरोडाश ) में, तुम्हारे छिए रम्य जासन 
(सदन ) बनाता हूँ, मै इसमे घृत की वारा से बहुत सुन्दर बनाता हूँ, प्रसन होकर उस पर बेठे, अमृत में स्वापित 
हो जाओ, है चावल के यज्िय तत्त्व ।' यहाँ दो वावय हं, जिनमे प्रथम का सम्बन्ध हे जासन के निर्माण से और 
दूसर का पुरोडाश को आसन पर रखने से। इसी प्ररार इस वाक्य में "मै तुम्हे (हे पछाण की शाखा) भोजन 
के लिए (काटता हूँ), मे तुम्हे शक्ति के लिए (वोता या रगडता ) हूँ, दो भिन्न वाक्य हं, जो एक-दूसरे से स्वतन्त्र 
है। और देखिए शतपथ ब्राह्मण (१॥७॥१।२) । 
मीमासा एव वर्मारत्र मे वादयभेद के सिद्धान्त का अत्यविक महत्त्व हे। वावयभेद का शाव्दिक अर्य है 
वाकक्‍्यों का पृथक्‌-पृथक्‌ हो जाना'। जब वाक्य समान रूप से स्वतन्त्र होते है और जब कोई वाक्य अपने को 
घृण करने के लिए किसी अन्य वावय के छब्दा की आकाक्षा नहीं रखता तो उन वाक्‍्यों को पृथक्‌-पृथक माता 
जाता है। यह 'वाक्यमेद' का एक अभिप्राय (अर्थ या माव) हे। वाक्यमेद का दूसरा आर बहुत अविक प्रयुक्त 
अये इस प्रकार हे--वाक्यमेद का अन्तहित सिद्धान्त यह हे कि एक ही बचन में दो विभिन्न (पृथक्‌-पुथक्‌ ) विधिया 
की व्यवस्था नही हो सकती, या जब कोई बात व्यवरियत हो गयी रहती हे और उसके उपरान्त कतिपय गौण 
बाते व्यवस्थित होती हे, तो सभी गौण बातो को एक ही वाक्य मे व्यवस्थित करना दोपपूर्ण कहा जाता हे और 
उसी को वाक्यमेद (वाक्यरचना के विचार से वाक्य का भेद) कहते ह। ते० स० में एक वचन हे--यज्ञिय यूप 
उदुम्बर वृक्ष का होना चाहिए, उदुम्वर उर्ज हे, पशु ऊर्ज हे, वह उसके (यजमान के) लिए ऊर्ज (उद्म्बर- 
यूप) के द्वारा ऊर्ज की प्राप्ति के ठिए ऊर्ज (पशु) प्राप्त करता हे।! यह एक वाक्य-रचना-प्रकार हे। यदि यह 
कहा जाय कि विसी यज्ञ मे उदुम्बर-यूप के प्रयोग के छिए कोई विधि हे ओर फल के छिए भी कोई विधि हे, ग्रथा 
ऊर्ज (अर्थात्‌ पणु ) की प्राप्ति, तो इससे वाक्यभेद की उत्पत्ति होंगी। अत वाक्य में दो विपियाँ नही होती, प्रत्यूत 
एक विधि एवं एक अयवाद (स्तुति) होता हे (शवर, पू० मी० सू० १॥२।२५ )। शकराचार्य ने वेदान्त सूत 
(३॥३।५७) की व्यारया में कहा हे--एक हीद वाक्य वैग्वानरविद्याविषय पोर्वापर्याल्ेचनात्‌ प्रतीयते एकवाक्य- 
तावगतो सत्या वाक्यभेद--क्पनस्याच्याय्यत्वात्‌'। वावयभेद की वारणा के प्रथम स्वरुप के सदभ में यह कहा 
सया हू। 
वाय्यमे द के दूसरे अभिप्राय में अन्तहिंत मावना यह हे---यदि कोई कार्य या द्रव्य या गौण बात कसी विधि 
क्य विषय हो और यदि उस काय (या द्रव्य आदि) के सम्बन्ध में कुछ अन्य बाते (कर्म, द्रव्य आदि) एक ह्ठी 
वाक्य मे व्यवस्थित हो तो वहाँ वाक्यभेद होगा (अर्थात्‌ किसी विधि का जो विपय रहा हे उसके सम्बन्ध मे अन्य 
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बातो के लिए पुथक विधि की व्यवस्था करनी होगी)। दूसरी ओर, सदि ए7 ही वाक्य मे कतिपय गोण विपयो 
के साथ कोई कर्म, द्रव्य या गुण व्यवस्यित हो तो वहाँ कोर्ड वाक्यमेद का दाप न होगा, अर्थात्‌ पड हे जानस मे, 
चाहे वह कितना भी रूम्बा बया न हो या उसमे बहत-से विपय हो, यदि वहाँ ण्फक ही वि रटँ तो फाई ढाप नहीं 
होता। 'भूतिकाम (भूत अर्थात्‌ समृद्धि के इल्छुक ) को चाहिए कि वह वाय के का ग्वेत ६8. की मा सामक 
वाक्य में यदि यह माना जाय कि पहले फल के रूप में सूति (ऐश्यय या समृद्धि) ने हए काई विधि हानी चाहिए, 
तो दो विधियाँ उत्पन्न हो जायेगी और वाक्यभेद उठ खडा होगा, किन्तु यदि यह माना जाय कि विधि या सम्बन्ध 
केवल इवेत पश के अपंण से हे और उसके उपरान्त जो आता हू, यथा बायूर्वे क्षेपिप्ठा भति गमयति' वह 
केवल अर्थवाद (पहले कही गयी विधि की स्तुति) हे तो वहाँ वाग्यभेद नहीं होगा । वाय्यमेंद तमी उठ रा्डा 
होता हे जब एक ही वाक्य में एक से अधिक विधियाँ मान लछी जाती है।'* 
वाक्यभेद के सिद्धान्त के प्रकाणनार्थ कुछ दप्टान्त दिये जा रहे है। एक सरल दृष्टान्त मह हे--'ग्रह सम्मा- 
प्ट'। यदि इसका एक अर्थ यह ठझगाया जाय कि 'डसे प्याले को स्वच्छ फरना हे! जौर साव-ही-साथ यह भी अथ 
लगाया जाय कि केवल एक ही प्याछा स्वच्छ करना ह, तो यहाँ वाक्यभेद हो जायगा। उसीलिए यह तय तिया 
गया कि 'ग्रह' में जो एक वचन हं उस पर व्यान न दिया जाय, प्रत्युत सभी ग्रह (प्यालो) के स्वच्छ करने की 
वात पर आरूढ रहना चाहिए, नही तो दो विविया उठ राठी होगी, यथा-- ग्रह सम्मज्यात्‌' एवं 'एक्मेव सम्मृ- 
ज्यात्‌'। शबर ते पू० मी० सू० (१।३।३) पर एक श्रुति उद्ू त की ह---पुञ्॒वानू एब झाछे फ्रेश पाछे को बेदिक 
अग्तियाँ प्रज्वलित करनी चाहिए'। श्रुतिबचनो द्वारा अग्न्यावान की व्यवस्था की गयी है, यथा त० बा० (१ १- 
२।६), शतपथ ब्राह्मण (२१२) | अत उपयुक्त वचन ने केवछक कुछ सहायक विपयो की व्यवस्था इसके िए 
की हे। एक व्यक्ति काले केशो के साथ पुनहीन भी हो सकता हे या पुतवान्‌ व्यवित ब्वेत केशो वाछा हो सकता 
हे। जत यदि वह वाक्य दोनो गुणो की व्यवस्था करने वाला समझा जाय (अर्थात्‌ पुत्रवान्‌ होना तथा काले केश 
बाठा होना ) तो एक ही वाक्य में दो विधियाँ स्पष्ट रक्षित हो उठेगी, अर्थात्‌ वहा वाक्यमेद उठ सडा होगा, जिसका 
परित्याग आवध्यक हे। अत इस वाक्य को किसी निश्चित अवस्था को बताने वार समझा जाना चाहिए, 
अर्थात्‌ उसे (व्यक्ति को) अग्ल्यावान के समय वारूक नहीं होना चाहिए, प्रत्यृत ऐसी अवस्था फा होना चाहिए 
कि उसे पुत्र उत्पन्न हो सके, और न उसे वहुत वूटा (जब केश श्वेत हो जाते ह) होना चाहिए । अर्थात्‌ उसे 
अग्यावान के काल में न तो अति वाहक और न अति बूटा होना चाहिए। “जातपुत्र ' एवं 'कृष्णकेश ” में लक्षणा 
भी मानी जाती है, और रक्षणा छब्द-दोपो मे गिनती जाती हे किन्तु वाक्यभेद वाक्यदोपो मे मिला 
अत लक्षणा तथा वाक्यभेंद की तुलना में छक्षणा को ग्रहण करना चाहिए ने 
भन्‌ (8१४२) को उद्‌्वृत किया हे---जो पुत्र गोद रूप मे दे दिया जाता हे उसे कुरू का नाम (गोत्र) नहीं 
प्राप्त होगा और न वह अपने वास्तविक पिता का रिक्‍य ही प्राप्त कर सकेगा, पिण्ड (जो मृत पुरुषो को दिया 
जाता हे) कुलडनाम एवं रिक्‍्य का अनुसरण करता हे। जो अपने पुन को गोद के लिए दे देता हे उसकी स्वधा 
(जहाँ तक उस पु का साजत्य, हे) समाप्त हो जाती हे ।! उपर्युक्त वचन (पुनवान्‌ ऊष्णोश व्यक्ति ) तथा 
वेदिका के सदमे में यज्ञिय यूप के स्थान के सम्बन्ध मे एक अन्य उबिति (देखिए पू० मी० सू० ३७७॥१३-१४) को 


! जाता हे। 
! वहारमयूस (१० ११५) ने 


२२ बहवो5पि ह्यर्था युगपदेकेन सम्वन्ध्यन्ते । न च॑ तावता वाक्य भिद्यते। अनेकर्विधि 
चर कक अनेकविधितो हि वाबय- 
भेद उबत | तनन्‍्त्रवातिक (पु० भ५१, पु सी० सू० रार२६ पर) " तो हि वाव 
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उद्युत करके व्यवह्दारमयूख ने मत प्रकाशित किया हे कि मनु द्वारा प्रयुक्‍तत गोत्र, रिव्थ, पिण्ड एवं स्वधा शब्दों 
चर ही वरू नही देना चाहिए ओर व उन्हे शाब्दिक अर्थ में ही लेना चाहिए, प्रत्यत ऐसा समझना चाहिए कि 
मन्‌ के ब्लोक मे लक्षणा हे, उसमे उन सभी परिणामों की जोर सकेत हे जो वास्तविक पिता के विपय मे पिण्ड से 
सम्वन्वित है, तथा मनु ने उस सम्पत्ति के विपय में कुछ भी नहीं कहा हे जिसे पुत्र दूसरे कल में गोंद छिये जाने 
के पूर्व ग्रहण किये रहता हैं। 

वाक्यभेद के विपय में एक अन्य उदाहरण पुर्नामिलन-सम्बन्धबी व्यवहार (कानन) से छिया जा सकता है। 
मिता०, दायभाग एवं स्मृतिच० (व्यवहार० पृ० ३०२) ने बृहस्पति की उक्ति* उद्बृत की हे--वह व्यवित, 
जो एक बार अपने पिता, भाई या चाचा से पृथक हो जाने के उपरान्त पुन स्नेह के कारण उनके (या उनमे 
किसी के साथ ) साथ 'रहने ठगता हे, वह उनके (या उसके) साथ समसृष्ट (फिर से मिल्य हुआ) कहा जाता हे ।' 
मिताक्षरा के मत से ससृप्टता केवल पिता, माई एवं चाना के साथ ही सम्भव हे, जन्य से नहीं, क्योंकि बृहस्पति 
की उधित में कोई अन्य नहीं उल्लिखित है। किन्तु व्यवहारमयूस ने इस सीमा को स्वीकार नहीं किया हे ओर 
कहा हे कि ससूप्टता अथवा पुतमिलन उन सभी के या उनमे किसी के भी साथ सम्भव हे जिन्‍्टोने विभाजन 
में भाग लिया हे आर पिता, भाई एव चाचा, ये तीनो केवल उदाहरण के लिए उत्लिसित ह (भर्थात्‌ यहाँ लक्षणा 
हे) एक व्यक्ति केवल इन्ही तीन व्यक्तियों (पिता, भाई एवं चाचा) से अलूग नहीं हो सकता, प्रत्यूत वह अपने 
पितामह, पितामह के पौत्र, अपने चाचा के पुत्र तथा कतिपय अन्य लोगों से भी अछग हो सकता हे। अत भिताक्षरा 
ने वृहस्पति की उक्ति को जिस रूप में निर्मित माना है वह वाक्यभेद के दोप से पूर्ण हे, वयोकि उस व्यारया से 
दो पृथक उपपत्तियाँ (प्रमेय ) उठ खडे होते है, यथा--( १) उस व्यक्ति को ससुष्ट (पुनर्मिकनन को प्राप्त हुआ ) 
कहा जाता हे जो विभकत हो जाने (अछूग हो जाने ) के उपरान्त पुन उसके साथ सरियत रहता ह॑ जिससे वह 
पहले अरूग हो गया था, (२) केवल पिता, भाई या चाचा से ही पुत मिला जा सकता है। जत इस प्रकार एक 
बावय में दो पृथक्‌ एव स्पप्ट प्रमेथ आ उपस्थित होते है। अत लक्षणा का आश्रय लेना चाहिए, यथा--तीन उत्लि- 
खित व्यक्ति उस व्यक्ति-वग के है जिनसे एक व्यक्ति अरूग हो सका था कितु वह एक समय उनके साथ रहता 
था। वीरमित्रोदय (व्यवहार) आदि ने व्यवहारमयूख के मत का समर्थन क्या हे । 

स्मृतिचन्द्रिक। की व्यवस्था है कि एक व्यक्ति की मृत्यु के उपरान्त जब उसके पुत्र बँटवारा करते हे 
तो माता को भी, यदि सम्पत्ति (सम्पदा, रिक्‍्थ, दाय, विभव या भूमि) बहुत लूम्वी-चौडी या अधिक न 
हो, तो प्रत्येक पुत्र के समान अश्ञ प्राप्त होता ह, किन्तु यदि सम्पदा बहुत अबिक हो तो उसे उतना मिलना 
चाहिए जो उसकी जीविका के लिए आवश्यक हूं। किन्तु (याज्ञ ७ २१२३ एव जन्य स्मृतियों ने सम अशाम्‌' 
ऐसे शब्दों का प्रयोग किया हे।) मदनरत्त ने (व्यवहार पर) उस मत की आलोचना की हु आर उसे 
दोपयुकत व्यवस्था की सज्ञा दी हे , क्योकि विभक्‍त होने वाली सम्पदा के अधिक या कम होने वाली 
स्थिति के अनुसार सम अशम्‌! (वराबर अश या भाग) से सम्बन्धित अर्थ के बारे में दो विभिन्न विवियाँ 
उठ खडी हो जायेगी । 


र२३े विशवत घन पुर्नासछीकृत ससृप्ट सदस्थास्तीति ससुप्टी | ससुष्त्व छ न येन केनापि किन्तु पित्रा म्राजा 
पितृब्येण वा । यथाह बृहस्पति । विभकतो य घुन पित्रा झ़ात्रा वेकत्र सस्थित । पितृब्येणाथ वा प्रीत्या स 
तत्ससुष्ट उच्पते ॥ मिता० (याज्ञ २१३८) । दायभाग (१२ वाँ अव्याय) मे बृहस्पति को उद्धृत कर टिप्पणी 
दी है. परिगणित व्यतिरिक्‍तेषु ससरंकृतो विशेषों नादरणीय प्रिगणनानर्थक्यात्‌ ४ 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित मीमासासिद्धान्त एव व्यास्या के नियम श्ष्द 


जप 


बाक्यो के विपय में एक अन्य सिद्धान्त ह॑ जिसे जनूपग कहा जाता है। अनपग में शब्द, घन्‍द-समु 
था वाक्य की एक वाक्य से दूसरे वाक्य तक या जन्य वाययों ता लनृवृत्ति (वटाव ) पायी जानी €, जब 
बाबय एक ही कोटि या प्रकार के हो। यह अनपग की एक काटि है। ट्सरी कोटि वहा गलित होती है 
जहाँ पर दो या अधिक वाकयों में प्रत्येक जपन में स्वत परण लगता हैं, किन्‍्त अगन्तिम वाबय भें कछ ऐसे 
शब्द पाये जाते है जिन्हे पूववर्ती वाक्यों में भी प्रयुकत मान 5ना पटता है। एलका 'जलनवप मी बहा णाता 
है । ज्योतिष्योम के तीन उपसदो में श्रवम उपसद्‌ जग्नि के सम्मान में हे, जिसमे मनन इस प्रयार ह+- 
या ते अग्ते अयाशया तनर्वपिप्ठा गहवरेप्ठोग्न वचो्पावधी त्वेप बचोपावधी न्वाहा , जनन्‍्य दो उपसदा में दो गत 
यो हे--'या ते जग्मे राजाशया' एवं या ते जग्नें हटाशया जो जपूण हैं, और वावया को प्रण करने ने के 
लिए पूरक णब्दो की अपक्षा रखते है निप्फर्ष यह हैं कि वर्पिप्ठा स्वाहा नामक झनन्‍्दों का प्रथम वावय 
से इसमे मिलाना पडेगा, ने कि प्रचलित भाषा के कोई अन्य शब्द मनचाह टग से ग्रहण क्ये जायेगे । त० स॒० 
(१॥२।१॥२) का एक अन्य वचन यो हे-- चित्पनिस्त्वा पुनातु, वाक्यतिस्त्वा पुनातु, देवस्त्वा सविता पुनात्वन्खिट्रेण 
पविन्रेण वसो सर्यस्थ रश्मिभि । यहाँ पर प्रथम दो पद-समूह (वाक्य) प्रथम दृष्टि में पूर्ण-मे लगते ह, पिन्‍्तु 
जब हम अन्तिम वाक्य पर दृष्टिपात करते जहाँ पर 'पुनातु' शब्द अन्य शब्दों द्वारा विशेप रूप से गटित 
हे, तो हम हठात अनुभव करते है कि प्रथम दो वाक्य भी 'अच्चछिद्रेण रव्मिमि से सम्बन्धित किये जाने 
चाहिए, और तभी वे पूर्ण हो सकेंगे । 
मिताक्षरा एवं मदनरत्त ने फिर से मिले हुए (ससूृप्ट) की मृत्यु के उपरान्त उसके वन के उत्तरा- 
घिकार के विपय मे जो अनुपग सिद्धान्त प्रयुक्त किया है , उस पर व्यवहारमयूस्य ने एक हरूम्वा विवेचन 
उपस्थित किया है । याज्ञण (२१३५-१३६) ने पुत्रहीत व्यक्ति की मृत्य के उपरान्त उसके बन के भागियों 
का कर्म निर्धारित किया है | याज्० (२।१३७) मे वानश्रस्थ, सन्‍्यासी एवं नेप्ठिक ह़ह्मचारी की सम्पति 
के बँटवारे की चर्चा हे । मिता० का कथन है कि याज्ञ० (२१३८) में जो ससृप्टिनस्तु ससृपिट' ब्लोक 
जाया हे वह याज्ञ० (२।१३५-१३६ ) का अपवाद है ओर उसका पुन कथन हे कि जो पुतहीन मरता हू! (पोन 
या प्रपोत्न) में पढे हुए शब्द याज्ञण (२१३६) से लेकर याज्ञष० (२।१३८) के पूर्व भी आने चाहिए (जर्थात्‌ 
स्वर्यातस्थापुत्रस्थ' नामक शब्दों का अनुपग होना चाहिए) । किन्तु व्यवहारमयूख इसे नहीं मानता और कहता 
हे कि अनुपग के सिद्धान्त के प्रयोग के लिए कोई तक नहीं है ओर इसीलिए ससुप्ट द्वारा छोडे गये बन के 
उत्तराविकार के बारे मे व्यवह्ारमयूख ने जो क्रम प्रतिपादित किया हे वह मिताक्षरा के सिद्धान्त से भिन्न 


ह। जो लोग इस विपय में विस्तार से पढना चाहते हं वे देखें, व्यवहारमयूख (पूना, १६२६ ) पर टिप्पणियाँ 
(पृु० २६५-२७५) 


2. 2! 


हद 


२४ अनुषडगणे वाक्य समाप्ति सर्वेषु तुल्ययोगित्वात्‌ । पू० मी० सू० (२१४८) , या ते अस्ने 
अयाद्या तनूबंधिप्ठा गह्ृवरेप्ठोग्र वचो5प्णवधी त्वेष वचो5पावधी स्वाहा, या ते अग्ने रजाशया, या ते अग्ने 
हराशया इति। अज्ञ सन्देह । तनुर्वेष्प्ठिति कि सर्वेप्वनुषक्तव्यामाहोस्विललौकिको वावयशोेष कत्तंव्य इति। मन्‍्त्रो 
के लिए देखिए नै० स० (१२११२) एवं बाज० स० (४॥८)। देखिए इस महाग्रन्थ का सूलखण्ड २, पृ० 


११५१, पाद-टिप्पणी २५६२ । वाज स० एवं शतपथब्राह्मण ( रे४।४१२३-२५ ) ने अय जाया / रज दया 
् 
एवं हरिशया' पाठान्तर दिया हे। 


१६० घर्मशास्त्र का इतिहास 


जब कतिपय वाक्यों के बीच विभिन्‍न प्रकार (कोटि) के शब्द आ जाते है तो अनुपग का सिद्धान्त 
लागू नही होता | उदाहरणार्थ, जब अपित किया जाने वाछा पश्नु मारा जाता हे तो एक रूम्बी उक्ति कहीं 
जाती हे जिसमें ये शब्द आते हं--स ते प्राणो वायुना गच्ठन्त स यजत्ररज्ञानि, स यज्ञपतिराशिपा 
आदि (तुम्हारे अग पूजनीय देवताओं से जुड जाये, ओर यजमान आशिप से सयुकत हो जाये )॥ यहाँ 
पर पहला वाक्य तीसरे बारय से उस वाक्य द्वारा पृथक किया गया हे जिसम ढो शब्द वहुवचन में हैं जार पहले 
एवं तीसरे वाक्य के दो शब्द एकबचन में हे, अत प्रथम वाक्य के जब्दा का दूसरे वाक्य स काई अनुपग 
नही हु जोर तीसर वाक्य के अर को पूर्ण करने के लिए प्रचलित भाषा के किसी सामान्य दाव्द का उपयोग 
किया जा सकता है (किन्तु प्रथम वाक्य के जब्दो का नहीं ) | 
वेद ने बहुत से कर्मो की व्यवस्था की हे, यथा--याग का सम्पादन, अग्नि में हेवि डाठना, दान 
देना, गाय दृहना, घृत पिधघलाना जादि । किन्तु ये सभी कम एक ही कोटि के नही ह, कुछ तो प्रधान हे 
ओर कुछ गुणभूत (या सहकारी ) ।+" वैसे कम, जो 'प्रयाज' ऐसे शब्दों से दर्शित होते है, जिनसे कोई द्रव्य 
अलक्कत नहीं फ्िया जाता या योग्य नहीं बनाया जाता या उत्पन्न नहीं किया जाता, वे प्रधान कहे जाते 
हुं, किन्तु जो कम कोई द्रव्य उत्पन्न करते है, उसे योग्य वनाते ह (यथा बवान कटपर चावलढ्ू निकालना) वे 
गुणभूत कहे जाते हू । कर्मों को पुन कई कोटियो में बॉँटा गया हे, यथा--नित्य, नेमित्तिक, काम्य, अथवा 
फ्रत्वर्थ एव पुरुषार्थ | इस पर हमने गत अव्याय में ही विचार फर लिया हूं। कमा की भिन्नता एवं अभिन्नता 
की जाँच के ६ सावन ह>नयथा (१) झब्दान्तर (भिन्न शब्द, जैसे--यजति, जहोति, ददाति, अर्थात्‌ याग, 
होम एवं दान भिनर फर्म ह), (२) अभ्यास (दुहराना),/' जसा कि 'समिवों जबति तनूनपात यजति' आदि 
(तै० स० २१६।१।१-२) में, जहाँ पर 'यजति' शब्द पाँच बार दुह्राया गया ह और इसीलिए पॉँच प्रकार फे 
कर्म व्यवरिथत किये गये हे, (३) सरूया जेसा कि व्ह प्रजापति के छिए १७ पशुजों की बलि देता है 
(त० ब्रा० १।३०।३)' जो स्पप्टत १७ कर्म है, (४) गुण (सहयारी विस्तार, यथा 'जव तप्त दुख में 
दही डाठा जाता हे तो वह आमिक्षा' हो जाता हू जो वच्चदेवों को अपित क्या जाता हं जौर वह द्रव 
पदार्य जो वाजियो को दिया जाता हे, वाजिन कहा जाता है नामक वचन मे देवता या द्रव्य, आमिक्षा एव 


२५ तातनि द्वेष गृण प्रधानशृतानि। येद्रेब्य न चिकीप्यते तानि प्रधानभूतानि द्रव्यस्थ गुणभूतत्वात्‌। यैस्त्ु 
द्रव्य चिकोर्प्यते गुणरतत्र प्रतीयेत तस्य द्रव्यप्रधानत्वात्‌ । पु० मी० सू० (२॥१।६-८)॥। 


२६ तदिह षड्थिध कर्मभेदों वक्ष्यते-शब्दान्तर, अभ्यास , सख्या, गुण , प्रक्रि।, नामधेयमिति। तदे- 
तन्नानाकर्मलक्षमित्यध्यायमाचक्षते । शबर (पू० सी० सू० २११ भावार्था कर्मशब्दास्तेभ्य क्रिया प्रतीये- 
तेप ह॒यर्थों विधीयते ।!) । ये सभी पू० मो० सू० मे वणित है, यथा-२३२।१७, २२२ (अभ्यास), २॥२।२१ 
(सख्या ), २२२३ (गुण), २२२२ (नामधेय या सज्ञा), तथा २।३।२४ (प्रकरण या प्रक्तिया) । शबर ने 
इतको एक क्रम मे उल्लिखित किया हे, किन्तु पु० मी० सू० ने थोडी भिन्नता के साथ इनका उल्लेख किया हे। 
पराशर (१३८, ) ने कहा है कि व्यक्ति को ६ कर्मो पर ध्यान देना चाहिए, यथा-स्नान, सन्ध्या आदि पर ओर 
उन्होने शब्दान्तर पर निर्भर करके यह स्थापित किया है कि ६ विभिन्न कर्म होते है कि सभी एक मे 
समाहित । 


धमशास्त्र से सम्बन्धित मीमासासिद्वात एवं गयज्या के नियम १८६१ 
वाजिन, ये दोनो दो स्पप्ट अर्पंण है) +, (५) प्रकरण (सदर्भ)। जस्निहोत्र प॒रना चॉहिएः (तै० शा ११ (६।१ ) 
में अग्निहोत्र के अहिनक सम्पादन की विधि पायी जाती है। कुण्टपासितामयन मे ऐसा जाया बह बह हक 
मास तक अग्निहोत्र करता हे । यह वचन दूसरे सदम में आता ह (जब कि पद द्ागगमाफ आजतक 
आता हु) जत यह वाक्य [अर्थात्‌ कुण्ठपाथिनामयन बाग) आह अग्निहोन से भिन्न कर्म हैं। (६) सज्ना 
(अर्थात्‌ नाम) भी कर्मो का अन्तर बताती है, क्योंकि वे (कर्म) उत्पत्तिवाक्य मा व्यवस्था ) में 
प्रवट होते हैं । कमा की भिन्नता प्रकट करने का यह ढंग हेमाद्रि, काट निणय एव वश पलिस्य मा 
हुआ हे, इसी ढग द्वारा उन्होंने इस विपय में निणय किया हे कि जन्माप्टमी ब्रत एबं जयन्तीदन्नत एफ ही ब्रत 
है या भिन्न ब्रत है। 

हमने यह देख लिया हू कि विधियों के चार प्रकार है, जिनमे एक 
प्रमख घामिक कर्म एव उसके अगो के सम्बन्ध पर प्रकाश डालती ह। प्रमुष कर्म को शेपी या अगो कहा जाता 
है। यह वात पूृ० मी० सू० के तीसरे अन्याय में उत्लिसित ह। पू० मी० सू० ने सवप्रयम 'छेप' की 
परिभाषा की हे और बताया हे कि यह ऐसा क्यो कहा जाता हे और इसे वामिक कर्मो में क्यों प्रयुतत तिया 
जाता हे, इतना ही नहीं, वहाँ यह भी वताया गया हे वि थेप और शेपी के सम्बन्ध को निश्चित करने 
के साधन क्‍या होते है और उन साधनों वी तुलनात्मक शक्ति को कैसे जाना जा सकता हे । 

जब हम अग एवं अगी के क्छ दृष्टान्त उपस्थित करते ह। ब्रीटीन्‌ प्रोक्षति' (चावलो पर जरू छिटकक्‍्ता 
है) मे प्रोक्षण (छिडकना) चावलो का अग हे (अर्थात्‌ वह चावर के सम्बन्ध में गोण सम्बन्ध रखता ह), जैसा 
कि कर्मकारक (त्रीहीन्‌) से प्रकट हे । प्रोक्षण से अपूर्व फठ की प्राप्ति में सहायता मिलती हे, क्योकि चावलो 
पर बिना जल छिडकने से यदि याग किया जाय तो अपूर्व की प्राप्ति नही होगी। दूसरा दृष्टान्त है---“बह्‌ 
ऋत की रूगाम पकड ली नामक मन्त्र के साथ घोडे की रणना (लगाम) पकडता ह”।?< यहाँ पर “रथनाम्‌' 
से कर्मवारक द्वारा प्रदर्शित हे कि मस्त्र का स्थान गौण हे, वह अब्ब की रणना का अग हु, क्योकि लगाम 
पकडते समय उसका उच्चारण (मस्त्र का उच्चारण) लगाम में एक सस्कार का प्रभाव छोड जाता हे तथा 


(छुगाम का) पकडना घोड़े की रूगाम का एक अग हे । (जो कर्मकारक मे हे) । यह उसी प्रकार है जैसा 
कि प्रोक्षण चावल के अब्बों का जग है । 


है विनियोग विधि, जो जिसी 


२७ तप्ते पयसि दध्यानयति सा, बेश्वदेव्यासिक्षा वाजिभ्यो वाजिनस्‌ू। , दाबर से (४१२३ पर) इसे 
उद्धृत किया हे ओर कहा हे 'आमिक्षाया दधिपयसी विद्येते न वाजिने। ._वाजिने तिवतकदटुको रस १! चैश्च 
देवी एक तद्वित हे ओर उसका अर्थ हू विश्वदेवा, देवता, अस्या , जो पाणिनि के सूच ४२२४ (सास्यदेवता ) के 
अनुसार बना हे। वाजिनामिक्षारूपगुणभेदाद्वाजिनहरव्यकर्क्सातरम्‌। आसिक्षाद्रव्यक च कर्मान्तरमिति चिन्ति- 
तम्‌ । बाजिन नामामिक्षोत्पस्तिविष्टनुदकम्‌ । आसिक्षा नाम पयोदथि मिश्रण जनित दृढाकार द्रव्यम्‌। सर्वदर्शयकासदी 
(पृ० १००, श्रिवन्दरम्‌ सस्कृत सीरीज) । झकराचार्य ने वेदान्तसूच (३३३१) मे इसे उहिलिखित किया हे । 
लें० ज्रा० (१६६५२५) मे आया है ेइ्वदेव्यासिज्षा भवति | वेश्चदेब्यो दे प्रजा । 


चाजिनमानयति ४ आसिक्षा 
तप्त दूध में उही डालने का प्रयोजक हे, किन्तु वाजिन प्रयोजक नहीं हे, क्योकि आमिक्षा की उत्पत्ति से चहु 
स्वय प्रकट हो जाता हे 


रे८ इमाममृभूणन्‌ रश्ानामृतस्थ इत्यप्वासिधानीमादत्ते' -यह तै० स॒० (५१३२१) में आया है । 
'इमामगुभ्णन रश्ासामृतस्य' नामक शब्द तै० स० (४११४२११) के सन्त 


ज्र का एक-चोथाई है। 


१६२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


यह पहले ही कहा जा चुका हैँ कि शेप' का अर्थ है जो दूसरे के प्रयोजन को सिद्ध करता हे 
जौर यह उस दूसरे का शेप है (पू० मी० स्‌ू० ३४१॥२ शेप परायत्वात्‌') तथा बादरि (३।१३) के अनुसार 
उन द्रव्यों, गुणों (यथा किसी गाय का छारू रग एवं सस्कारो** (जो किसी व्यक्ति या वस्तु को याग 
या किसी जन्‍्य उद्देश्य के लिए योग्य बनाते है) के लिए शेप शब्द परदेव प्रयुक्त होता हे, किन्तु जेमिनि 
(३।१।४-६) के मत से वामिक कृत्य फल या परिणाम के लिए शेप हे, फल वाभिक कृत्य करने वाले के 
डजिए शेप हे तथा कर्ता कुछ कर्मा के लिए शेप है। वमशास्त्र-प्रन्‍्यों मे शेप” शब्द वहुचा जाया हे । उदाहर- 
णार्थ, मिता० ने थाज्ञ० (२।११८-११६) की टीका करते हुए कहा हे कि ११८वे इलोक का पूर्वाव पूरे प्रकरण का 
णेप (अग) १” है (अर्थात्‌ वह श्लोक के शेप अर्थात्‌ बचे जश के प्रयोजत को सिद्ध करता हे)। इसका परिणाम 
(यदि मिताक्षरा की बात मान छी जाय) यह हे कि यदि किसी दायाद या रिक्योविकारी को किसी अनुगृहीत मित्र 
से, जिसे कूल सम्पदा के व्यय से आभारी किया गया था, बैट प्राप्त हो, यदि किसी सदस्य के इवसुर से, जिसे उस 
सदस्य की वयू के लिए कूल-सम्पत्ति का कुछ भाग दिया गया था, कोई दान प्राप्त हो, या कोई दबी हुई 
सम्पत्ति किसी सदस्य द्वारा अन्य पैतृक सम्पत्ति से प्राप्त की गयी या यदि किसी सदस्य ने कुरू-सम्पत्ति द्वारा विद्या 
व्ययन करने के उपरान्त विद्याज्ञान द्वारा कूछ लाभ पाया, तो इस प्रकार की सम्पदाएंँ सभी सदस्यो में अवव्य विभा- 
जित होनी चाहिए। किस्तु मिताक्षरा के इस दृष्टिकोण को दायमाग (६।१।८) एवं विज्वरूप ऐसे ग्रन्थों एवं 
लेखको ने जमान्य ठहराया हू। देसिए इस महाग्रन्थ के खण्ड-३ के पृ० ५७६-४८०। 

विनियोग-विधियो के सम्बन्ध मे प्राय यह निर्णय नही हो पाता कि उनमे कौन प्रमुख हे , कौन गुणभूत अथवा 
सहकारी हे। इसी प्रकार कभी-कभी विरोध उपस्थित हो जाता हे या सन्देह उत्पन्न हो जाता हे। इन सब बातो 
को निश्चित करने के लिए पूर्व मीमासा सूत्र ने ६ प्रकार के साधनों का उल्लेस किया हे, यथा--श्रुति (सीधे 
ढंग के वेंदिक वक्तव्य या वचन), लिग (अप्रत्यक्ष सफेत), वाक्य (वाक्य रचना - सम्बन्धी सम्बन्ध) प्रकरण 
(संदर्भ ), स्थान (स्थान या अनुक्रम ) एवं समाख्या (सज्ञा या नाम) | जब इनमे से कई एक साथ हो जाते ह॑ 
और एक ही विपय की ओर निर्देश करते ह तो प्रत्येक आने वालूम अपने पूर्व वाले से दुर्बल होता है, क्योकि 
प्रत्येक आगे जाने वाला अपने से पीछे बारे से अपेक्षाकृत अब के सवध से अधिक दूर होता हे। पू०मी० सू० 
(३॥३।१०) को वलावलाविकरण' कहा जाता है।?'* 


र२४े पस्कारों नाम सभवति यस्मि|ज्जाते पदार्था भवति योग्य कस्थचिदर्थस्थ। तेनापि क्रियाया कर्त्तव्याया 
प्रयोजनमिति सोषि परार्थ । शबर (पु० मी० सू० ३॥१४३) , तथा सस्कारोप्यव इन्त्यादि या गसाधन युरोडाशादि 
निव्‌ त़्ये चोदिता ब्रीहयादीना स्वरूपेणायोग्यत्वाववहताना योग्यत्वमायादयश्ुत्पत्त्येवाडग भवतीति । तस्त्रवा० 
(पृ० ६६०) । 

३० अन्न च पितृद्रव्याविरोधेन यत्किचित्स्वयमजिततमिति सर्वशेष ॥ तथा पितृद्रव्याविरोधनेत्यस्य 
सर्वशेषत्वादेव पितृद्रव्याविरोधेन प्रतिग्रह लब्धमपि विभजनीयम्‌ | सित्ताक्षरा (याज्ष० २११८-११६) । 

३१ श्रुर्तिलिगवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्याना समवाये पारदौर्वेल्यमर्थविप्रकर्षात्‌। पु० मो० सू० (३॥३॥१४) 
मे समवाय का अर्थ हे एकार्थोपनिपात | तस्त्रवातिक मे आया हे समानविषयत्व हि समवायोइभिधीयते' ओर उसमे 
जोडा गया हु न झोकनत्न सम्भवसात्ष समवाय कि तहिविपयकत्वम्‌! (पु० ८२२) एवं तस्माद्विरोधविषयमेव 
समवायग्रहणम्‌ (पृ० ८२३), दुर्बवलूस्य भाव दोर्वल्यम्‌ अरस्य दोर्वल्य परदोर्वल्य तदेव पार दोवंल्यम्‌, विप्रकर्ष 
का तात्पर्य हे विलूम्ब, बारस्तदीपिका ने इस सूत्र पर टिप्पणी दी हू इदानों शुत्यादीनासेक विषय समवायेन 
विरोधे सति बलाबलू विचायंते ४ 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित मौमासा सिद्धान्त एव व्याख्या के नियम १६३ 


जहाँ श्रुति एव लिग दोनों मे विरोध हो जाता है, उसका उदाहरण इस वचन में पाया जाता है-- ऐन्द्री 
ऋचा के साथ (वह पद्य जो इन्द्र को सम्बोधित हे) उसे गाहपत्य अग्नि की स्तुति करनी चाहिए ।* ऐन्द्री प््य यह्‌ 
है--निवेशन सगमनो वसूमा इन्द्रोत तस्थों समरे पथीनाम्‌!' (ते स० शरा५४) । यहा प्र सन्देह इस 
बात को लेकर उठता है कि इन्द्र को सम्बोधित पद्म के साथ इच्ध की स्तुति की जाय (जैसा कि ऐद्रया' 
शब्द से प्रकट होता है) या गाहँपत्य अग्नि की (जैसा कि उक्ति में प्रत्यक्ष रूप से आया हे) या इच्छानुमार 
इन्द्र या गाहेपत्य में किसी की स्तुति की जाय ।*+ निप्कप यह हे कि श्रुति (प्रत्यक्ष थरूयमाण कथन 
या वचन) लिग की अपेक्षा अधिक बलशाली होता हे। 'गाहंपत्यम्‌ उपतिष्ठते' शब्दों को सुनने पर दगता हं, 
हमको गाहंपत्य की पूजा के लिए वेद द्वारा प्रत्यक्ष रूप से निर्देश मिलू रहा हे। 'ऐन्द्रया' शब्द करण वारक मे है 
(यथा दध्ना जुहोति' अर्थात्‌ दही से होम करता हे) अत वह केवल गृण बताता हे किजो मन्त्र कहा जायेगा वह 
इन्द्र को सम्बोधित हे और यहाँ कोई अन्य शब्द ऐसा नहीं हे जो यह स्पप्ट ल्‍प से वबतलाये फि इच्ध की 
स्तुति करनी है। शवर (पू० मी० सू० ३२४४) ने व्याख्या की हे कि गाहंपत्य मे इन्द्र की कुछ विशेपताएँ 
(गुण) पायी जाती है, अत रूपक के रूप में उसे इन्द्र कहा जा सकता हे (जंसे कि हम वीर पुरुष को सिह 
कह देते है), क्योकि गाहंपत्य इन्द्र की भाँति यज्ञ करने का एक साधन हे या गाहूपत्य 'इन्दः बातु के अर्थव 
इन्द्र कहा जा सकता है और उसका अर्थ ईश्वर या स्वामी हो सकता हे ॥ 7४ 

इन छह साधनों मे प्रत्येक अपने अनुसारी साधनों के विरोध में पड सकता है। अत श्रुति क्रे लिग, वाक्य, 
प्रकरण, स्थान या समाख्या से विरोध के पाँच प्रकार हो सकते ह । लिग-सम्बन्धी विरोध की चर्चा ऊपर 
हो चुकी है। लिग एवं वाक्य में विरोध के चार प्रकार होगे, या तीन साधनों मे प्रत्येक के साथ विरोध 


३९ निवेशन सगसनो वसूनामित्यन्भया गाहँपत्यमुपतिष्ठते । संत्रा० स० (शश।४) । यह मन्त्र चयन 
मे आया है। कुछ लोगो के मत से (यथा--भामती, वेदान्तसूत्र, ३३॥२५) ऐन्द्री मन्त्र यह हे 'कदाचन स्तरीरसि 
नेन्द्र सबचसि दाशुषे। (ऋ० ८५१७ एवं बाज० स० 5॥२) । इसका प्रयोग अग्निहोत्र (महोपस्थान) मे होता 
हे। पू० भो० सू० (३३३१४) मे श्रुति! एवं लिया शब्द का पारिभाषिक अर्थ किया गया है। सामान्यत श्रृति 
का अर्थ होता है वेद या वेद-वचन (मूल) । किन्तु यहाँ पर श्रुति एवं लिग का अर्थ क्रम से 'निरपेक्षो रच श्रुति 
एव 'शब्दसामथ्यं लिगम्‌', अर्थात्‌ वेदिक शब्द या उक्ति (वचन) जो स्वतन्त्र (निरपेक्ष) होती हे (अर्थात्‌ 
जिसके लिए किसी मध्यवर्तो पद को आवदयकता नही पडती ) एव लिग का तात्पर्य है शब्दों की अभिव्यजना-शवित। 
ये दोनो परिभाषाएँ अर्थसत्रह से दी हुई हें-- यत्तावच्छव्दस्याथंमभिवातु, सामथ्ये तल्लिगम्‌ यदर्थस्याभिधान 
शब्दस्थ श्रवणमात्रादेवागस्यते स श्रुत्यावगम्यते। श्रवण श्रुति !! शबर (३॥३॥१३, पृ० ८२५), मिलाइए पाणिनि 
'कर्तुरीप्सिततम कर्म' (१४४४६) , 'क्त करणयोस्तृतीया” (२३३१८) । 
से हे अत वह 'करण' का अर्थ या भाव प्रकट करता हे, 
हे कि यह उपस्थान से प्रधान है। 
रे३े शुणाद्वाप्यन्ििधान स्यात्सस्वन्धस्थाशास्त्रहेतुत्वात्‌ । (पू० मी० सू० शश४), शबर, 'भवति हि 
पुणादयमिधानम्‌। यथा सिहो देवदत  इति। एवमिहाप्यनिन्द्रे गाहपत्य इन्द्रशब्दो भविष्यति। अस्ति चास्थेन्द्र- 
सादृश्यम्‌ । यर्थवेद्धो यक्साधनमेव गाहेपत्योपि । अथवेन्दतेरैदवर्य-कर्मण इन्द्रो भवति। भवति च गाहँपत्यस्थापि स्वस्मिन 
फाय॑ रख ४, देखिए भामती (चे० सू० ३३२५ पर) । हु 


ऐन्द्रथा/ शब्द तृतीया (करण कारक ) 
किन्तु गाहंपत्य कर्म कारक से हे अत्त यह हठात्‌ प्रकट करता 
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यह पहले ही कहा जा चुका ह कि शेप” का अथ है जो दूसरे के प्रयोजन को सिद्ध करता हे 
आर यह उस दूसर का शेप हे (पू० मी० सू० ३१॥२ 'ेप पराय॑त्वात्‌) तथा बादरि (३१३) के अनुसार 
“उन द्रव्यो, गुणो (यथा किसी गाय का लाल रग एवं सस्कारो”* (जो किसी व्यक्ति या «वस्तु को याग 
या किसी अन्य उद्देश्य के लिए योग्य बनाते है) के लिए शेप झब्द सदैव प्रयुक्‍तत होता हूं, किन्तु जेमिनि 
(३।१।४-६) के मत से वामिक कृत्य फल या परिणाम के लिए शेष हे, फल धामिक क्ृत्य करने वाले के 
लिए शेप हू तया कर्ता कुछ क्मों के लिए जेप हूं। वमशास्त्र-ग्स्‍रन्यों मे शेप” शब्द बहुबा आया हूं । उदाहर- 
णाथ, मितता० ने याज्ञ० (२।११८-११६) की टीका करते हुए कहा हे कि ११८वे इलोक का पूर्वाव पूरे प्रकरण का 
शेप (अग) १९ है (अर्थात्‌ वह ब्लोक के शेप अर्थात्‌ बचे अश्ञ के प्रयोजन को सिद्ध करता हे)। इसका परिणाम 
(यदि मिताक्षण की वात मान छी जाय) यह हे कि यदि किसी दायाद या रिक्थोविकारी को किसी अनुगृहीत मित्र 
से, जिसे कूल सम्पदा के व्यय से आभारी किया गया या, भेट प्राप्त हो, यदि किसी सदस्य के शवसुर से, जिसे उस 
सदस्य की वधू के छिए कुल-सम्पत्ति का कुछ भाग दिया गया था, कोई दान प्राप्त हो, या कोई टबी हुईं 
सम्पत्ति किसी सदस्य द्वारा अन्य पैतृक सम्पत्ति से प्राप्त की गयी या यदि किसी सदस्य ने कुल-सम्पत्ति द्वारा विद्या- 
व्ययन करने के उपरान्त विद्याज्ञान द्वारा कुछ लाभ पाया, तो इस प्रकार की सम्पदाएँ सभी सदस्यो में अवश्य विभा- 
जित होनी चाहिए। कित्तु मिताक्षरा के इस दृष्टिकोण को दायभाग (६१८) एवं विश्वरूप ऐसे ग्रन्थों एंव 
छेखको ने अमान्य ठहराया ह। देखिए इस महाग्रन्थ के खण्ड-३ के पु० श७द्ध-१८०। 

वितियोग-विधियो के सम्बन्ध मे प्राय यह निणय नही हो पाता कि उनमे कौन प्रमुस है , कौन गुणभूत अथवा 
सहकारी हे | इसी प्रकार कभी-कभी विरोव उपस्थित हो जाता हें या सन्देह उत्पन्न हो जाता हे। इन सब बातों 
को निश्चित करने के लिए पूर्व मीमासा सूत्र ने ६ प्रकार के सावनों का उल्लेस किया हे, यथा--श्रुति (सीथे 
ढग के बेंदिक वक्‍तव्य या वचन), लिग (अप्रत्यक्ष सफ्रेत), वाक्य (वाक्य रचना - सम्बन्धी सम्बन्ध) प्रकरण 
(सदर्म ), स्थान (स्थान या अनुक्रम) एवं समाझ्या (सज्ञा या नाम) | जब इनमे से कई एक साथ हो जाते हूं 
और एक ही विपय की जोर निदश करते ह तो प्रत्येक आने वाला अपने पूर्व वाले से दुवेलः होता हे, क्योकि 
प्रत्येक आगे आने वाला अपने से पीछे वाले से अपेक्षाकृत अर्थ के सवब से अधिक दूर होता हे। पू०्मी० सू० 
(३॥३।१४) को वलगबराविकरण' कहा जाता हे।? 


२६ सस्कारो नाम सभवति यस्मिञ्जाते पदार्था भवति योग्य कस्यचिदर्थस्थ। तेनापि क्ियाया कर््तव्यायां 
प्रयोजनमिति सोषि परार्थ । शबर (पू० मी० रू० ३३११३) , तथा सस्कारोप्यव इन्त्यादि या गसाधन पुरोडाशादि 
निवृ त्तये चोदिता ब्रीहयादीना स्वरूपेणायोग्यत्वादवहताना योग्यत्वमायादयन्रुत्पत््येवाइग भवतीति। तस्त्रवा० 
(पू० ६६०) । 

३० अन्न च पितृद्रव्याविरोधेन यत्किचित्स्वयर्माजततमिति सर्वश्ञेष ।. तथा पितृद्रव्याबिरोधेनेत्यस् 
सवदोषत्वादेव पितृद्रव्याधिरोधेन प्रतिग्रह लब्धमपि विभजनीयम | मिताक्षरा (याज्षे० २११८-११४)। 

३१ श्रुर्तिलिगवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्याना समवाये पारदोबल्यमर्थ॑विप्रकर्षात्‌ । पू० मी० सू० (डेरे। १४) 
मे समवाय का अर्थ हे एकार्थोपनिषात | तन्त्रवातिक से आया हे ससानविषयत्व हिं समवायोइभिधीयते” ओर उसमे 
जोडा गया हु ॒'न छोकत्र सम्भवसात ससवाय कि तहिविषयसैकत्वम्‌! (पृ० 5२२) _एव तस्माद्विरोधविषयमेव 
समवायग्रहणम्‌ (पृ० ८२३), दुर्बलूस्य भाव दोर्बल्यम्‌ अरस्य दोरब॑ल्य परद्ोोर्बल्थ तदेव पार दोर्वल्यम्‌, विप्रकर्ष 
का तात्पर्य हे विलम्ब, झास्त्रदीषिका ने इस सूत्र पर टिप्पणी दी हे. 'इदानो श्रुत्यादीनामेक विषय समवायेव 
विरोधे सति बलाबल विचार्यते।॥' 


१६४४ धर्मशास्त्र का इतिहास 


होगा। इसी भ्रकार वाक्य का प्रकरण तथा अन्य दो साबनो से विरोब हो सकता हू, प्रकरण का स्थान था 
समारया से तथा स्थान का समास्या से विरोव हो सकता हे। इस प्रकार हम देसते ह कि उठ सावनों के अपने में 
१५ प्रकार के विरोव हो सकते हू । इत छह साबनों मे प्रत्येक के अपने पुवर्सी साथनों के विराथ पर हम 
आयान नहीं देना चाहिए, क्योकि ऐसा कहना कि लिग श्रुति के विरोव में पढ़ता हे, वसा ही हे जैसा कि 
यह कहना कि श्रुति छिग के विरोब में पठती हे । स्थानाभाव से इस प्रकरण को हम यही छोडते ह, 
क्योंकि टन सभी प्रकार के ११५ विरोय-दृष्टान्तों को वेद एवं बर्मगास्त्र ग्रन्थों से उदाहरण देकर समझने 
में एक लम्बा आरयान उपस्थित हो जायगा। 

वर्मशास्त्र ग्रन्य बछावछू नामक जविकरण (पू० मी० सू० ३।३।१४ ) का बहुवा प्रयोग करते हं। उदा- 
हरणाये, पराशरमाववीय (११, पृ० २६८-२६४ ) ने एक थ्रुति-वचन उद्धत फिया हू कि प्रत्येक व्ययित को साय- 
कालीन जाह्निक सन्व्या वरुण को सम्बोधित मन्त्रो के साथ जादित्य-पुजा के रूप मे करती चाहिए तथा टिप्पणी 
की हे कि वारुणीमि! ( ऐन्द्रया के समान ) केवल्थ लिग हे किन्तु आदित्यमुपस्थाय श्रुति (प्रत्यक्ष वचन) 
है, इसलिए सायकाल्‍ढू में वरुण को सम्बोधित मस्त्रों के साथ सूर्य (आदित्य ) की पूजा की जानी चाहिए, 
और अपने कथन की पृष्टि के लिए "ऐच्द्रधा गाहंपत्यम्‌ उपतिष्ठटते” के दृग्ठान्‍्त की ओर सकेत 
किया है ।7४ 

पृ० मी० स्‌० के चांथे अन्याय में मुरयत प्रयोज्य एवं प्रयोजक तथा कऋत्वर्थ एव पुरषार्थ के विषय वा 
विवेचन पाया जाता है। क्रत्वयें एवं पुस्पाथ के विषय में हमने पहल़े ही, गत अ याय मे पढ़ लिया हैं। 
प्रथम दो के कुछ उदाहरण प्रस्तुत किये जा रहे हे । प्रयाजो को ऊत्वर्य घोषित क्या गया हे। अत नतु (यज्ञ) 
प्रयाजो का प्रयोजक (प्रेरणात्मक शावित) हे । फत (यथा स्वग आदि) को याग (अर्यात्‌ पुरपाथ 
किया) का प्रयोजक ऊहा जाता हे। वही प्रयोजक होता हे जिसके लिए ध्यकित वैदिक स्वुतिवचन द्वारा कुछ 
सम्पादित करता हे । वाक्य यो है--स्वर्ग की प्राप्ति के छिए दणपूर्णमास यज्ञ करना चाहिए. अत फल (स्व 
आदि) को दक्षपूर्णगास-याग का प्रयोजक कहा जायगा ।४५ दूब में दही मिलाने की व्यवस्था से व्यवित 
को आसिक्षा उत्पन्न करने की प्रेरणा मिलती हे न कि वाजिन बनाने की । क्योकि वाजिन तो आमिक्षा की 
उत्पत्ति पर स्वत उत्पन्न होता हे। अत जामिक्षा, जो वैश्वदेवयाग मे हवि होती हे, वेश्वदेवयाग का प्रयोजक है 
किस्तु वाजिन-याग को दूव मे दही डालने का प्रयोजक नहीं कहा जा सकता (पु० मी० सू० ४।१।२२-२४) । 
परिणाम यह होता है, यदि सयोग से आमिक्षा' नप्ड हो जाय तो हवि (आमिक्षा) की प्राप्ति के लिए दही को 


रै४ घारुणीमिस्तथादित्यमुपस्थाय प्रदक्षिणम्‌। यद्यपि वारणीभिद॑रणस्योपस्थान लिगयलात्‌ प्राप्त तथापि 
श्रुतते प्रावत्यात्‌ तथा छिय वाधित्वा आदित्योपस्थाने एवं विनियुज्यत्ते | परा० सा० (११, पृ० २द्धेघ-२४4 ) । पराशर० 
से 'इस मे चरुण' (ऋ० १॥२५॥१४-२० ) को बारणी मन्त्रो के रूप से लिया हे । 

३५ मिलाइए शबर (पु० मी० सू० 4११ अथात कऋत्वर्थपुस्पार्थयोजिज्ञासा) '“ापि प्रयोजकाप्रयोजक 
फरूविध्यथवादालिगप्रधानचिन्ता सापि ऋत्वर्थपुरुषार्थंजिज्ञासेव ॥ कथम्‌ । अग जत्वर्थ प्रधान पुरपार्थ । फरूचिधि 
पुदपाथ , अर्थवाद फत्वर्थ । प्रयोजक करिचित्युरुषार्थाउप्रयोजक ऊत्वर्थ । तस्मात्य त्वथेपुस्पार्थयो निज्ञासेति सूचितम्‌ 
* +कऋतवे य स क्त्वर्य , पुरषाय य स पुरुषार्य । 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित मीम।सारिद्धान्त एवं व्यास्या के नियम १६५४ 


पुन तप्त दूध में डालना होगा, विन्‍्तु यदि वाजिन (जो प्रयोजा' नहीं है) नप्ट हो जाय तो दही को पृ 
तप्त दूध म डाठने की आवश्यकता नहीं है ।7$ 

पुस्पाय' कमा के उदाहरण गत जे याय (२६) में दिये जा चुके 2, यथा--प्रजापतिप्नत्त । पूप-गीमासा- 
मत्र के चाथे अब्याय में (दूसरे पाद में) प्रतिपक्तिकम एवं जबकम के गतिपय दुष्टान्त उपस्थित हिये गये है । 
बहुत से ऐसे द्रव्य, प्रसावन ( सस्गर ) एवं सहकारी कर्म होते है जिनके साथ फट सम्बन्धित रहा 
हु। उदाहरणार्य , ऐसा फहा गया है (ल० स० ३।७४।० मे) 'जिसकी जुह पण (पठणाश) की छाफदी वी प्रनी 
होती है, बह अपने विपय में कोई बुरा जथवा हानिप्रद शब्द नहीं सुनता' , यह कि बह (अगनी जासों म) 
जज्जन झगाता है, वह जपने झत्रु की जास को हानि पहचाता ह' (त० स० ६।११॥५), वह कि वह प्रयाजों 
एवं अनुयाजों का सम्पादन करता हं, वह, सचमुच यज्ञ का कवच है।' पू० मी० स० ने घापित प्रिया ह पति द्वस्यो, 
प्रसावनो (सस्फारों) एवं सहायक कमा से सम्बन्धित फ विषयक वचन, वास्तव में फलों वी चिनियाँ नही 
हं, प्रत्यृत वे केवल अर्थवाद ह, क्योक्ति वे सभी प्रत्मन चतु के उद्देश्य की पूति करते है । 7४ 

यह चोथा अव्याय (तीसरा पाद) यह निश्चित करता ह कि यद्यपि विय्वजित्‌ यज्ञ के सम्पादन के फिए 
श्रुति (वेद) हारा कोई फल स्पष्ट रूप से घोषित नहीं है, तथापि विव्वजित्‌ यज्ञ में (जैसा उन यज्नों गे 
होता हे, जहाँ फल स्पप्ट रूप से उत्लिरित नहीं ह) फल रवर्ग की प्राप्ति हे।** 

विश्वजित्‌ वह विलक्षण यज्ञ हें जिसमे यजमान अपना सव कूछ दान कर देता ह (“विग्वजिति सवरव 
ददाति') । जेंमिनि ने इसके विपय में चोदह जविकरण बनाये ह॑ , कुछ मनोरजक प्रमेय ये ह--यजगाग 
अपने सम्बन्धियों (यथा पिता या माता) का दान नहीं कर सकता, वह केवछ उसी का दान कर सता ह 
जिसऊा वह स्वामी होता हू, यहाँ तक कि सम्राट अपने सम्पूर्ण साम्राज्य का दात नहीं कर सकता, क्योंकि अन्य 
व्यवित भूमि पर अधिकार रखते है ओर राजा लोगो की रक्षा करता हे आर कैंवंठ भमि को उपज के 
किसी अहय का अविकारी होता हे। यजमान जश्वों का दान नहीं कर सकता, क्योंकि शथ्वति ने स्पप्ट रूप मे 
विश्वजित्‌ मे घोटो के दान को अमान्य ठहराया हे । यजमान केवल उसी सम्पत्ति का दान कर राबता हे 
जो यज्ञ में दक्षिणा देने के समय उसकी अपनी हों, न क्रि उस सम्पत्ति काजों भविष्य में उसकी होने वाली 
हो। वह शद्र भी जो यजमान की सेवा करता हे (मन्‌ के मतानूसार सेवा करता उसका धर्म हे) दान 


में नही दिया जा सकता। केवल उसी को विश्वजित्‌ यज्ञ करने का अविकार हे जिसके पास १२० या इससे अधिक 
गाये हो। 


३६ तस्मादाशिक्षा प्रथोवत्री वाजिनमप्रयोजकमसिलि। झबर (३३१२३) । यद्युभय प्रयोजक बाजिने नपघ्टे 
पुनस्तप्ते पयसि दध्यानेतव्यम्‌। अथ वाजिनमशप्रयोजक चप्टे बाजिने लोपो दष्यानयनस्यथ। शबर (४९ ।२४) । 

३७ द्रब्यसस्कारकर्मस्‌ परार्थ॑त्वात्फलश्रुतिरथेवाद स्यात्‌॥ पु० सी० सू० (४३१० ), शबर ने तीन 
बचत उद्धृत किये ह--यस्थ पर्णमयी जुहृर्भवति न स पाप इलोक श्युणोत्ति (द्रव्य), यदाडकते चक्षरेच भातव्यस्थ 
बृडकते (सस्कार), यत्प्रयाजानुयाजा इज्यन्ते वर्स वा एतद्ज्ञस्य क्रियते (कर्म )। की ४ 

_ ३८ स स्वग स्पास्सर्वास्थ॒त्यविशिष्टत्वात्‌। पृ० मो० सू० (४३१५) | सर्वान्‌ का अर्थ हे सर्वपुरुषान 
पक व्यास्या की हे--सर्वे हि पुरषा स्वर्गझामा । कुत एतत्‌। प्रौतिहि स्वर्ग । स्व प्रीति प्रार्थयते ।, मेघा- 
तिथि (सन्‌ २४२) ने इसकी ओर सकेत किया है। देखिए परा० मा० (१३१, पृ० डे) । विष्णुष । 


कस्तद्विपय॑ गुछु रण (२१६- 
६) में आया हे---सन प्रीतिकरो स्वर्ग नरकस्तद्विपययेय । नरकस्वर्गसस्ञे बै पृण्यपापे द्विजोत्तम 0 पुराण (२१६ 


१8४ धर्मझास्त्र का इतिहास 


होगा । इसी प्रकार वाक्य का प्रकरण तथा अन्य दो साथनों से विरोध हो सकता है, प्रकरण का स्थान या 
समारया से तथा स्थान का समारया से विरोप हो सकता हे । इस प्रकार हम देसते ह कि छह साथनों के अपने में 
१४ प्रकार के विरोव हो सकते हू । इन छह साथनों मे प्रत्येक के जपने पूर्ववर्ती सावना के विराथ पर हम 
यान नही देना चाहिए, क्योंकि ऐसा कहना क़ि दिग श्रुति के विरोव में पड़ता हे, वसा ही हूं जैसा कि 
यह कहना कि श्रुति छिग के विरोब में पठती हे । स्थानाभाव से इस प्रकरण को हम यही छोटते ह, 
क्योकि उन सभी प्रकार के १५ विरोब-दृष्टान्तों को वेद एवं वमशास्त्र ग्रन्था से उदाहरण देकर समझने 
में एक लम्बा आरयान उपस्यित हो जायगा। 

वर्मशास्त्र ग्रल्थ बलाबछ नामक जविफरण (पु० मी० सू० ३।३।१४) या बहुधा प्रयोग करते है। उदा- 
हरणार्थ, पराशरमाधवीय (११, पृ० २६८-२६६) ने एक श्रुति-वचन उद्धत किया ह कि प्र॒त्मेफ़ व्यवित को साय- 
कालीन भाहद्धिक सन्व्या वरण को सम्बोधित मन्‍्त्रो के साय जादित्य-पूजा के रूप में करनी चाहिए तथा टिप्पणी 
की ह कि वास्णीमि  (ऐल्द्रया के समान) केयद लिग हे किन्तु आदित्यमुपस्थाय' श्रुति (प्रत्यक्ष वचन) 
है, इसलिए सायकाल में वरुण को सम्बोधित मन्त्ा के साथ सूर्य (आदित्य) की पूजा की जानी चाहिए, 
ओर अपने कथन की पुष्टि के लिए ऐन्द्रया गाहपत्यम्‌ू उपतिप्टते' के दृष्टाब्त की जोर सकेत 
किया है । ४ 


पृ० मी० सु ० के चौथे अव्याय में मुरयत प्रयोज्य एव प्रयोजक तथा कऋत्वर्थ एवं पुरुषार्थ के विषय ता 
विवेचन पाया जात्ता है। ऋत्वयं एवं पुस्पार्य के विषय में हमने पहले ही, गत अययाय मे पट छिया हैं। 
प्रथम दो के कुछ उदाहरण प्रस्तुत किये जा रहे ह। प्रयाजों को कत्वर्थ घोषित किया गया हे। अत त्रतु (यज्ञ) 
प्रयाजो का प्रयोजक (प्रेरणात्मक शक्ति) हे । फल (यथा स्वर्ग आदि) को याग (अर्थात्‌ पुग्पीथ 
जिया) का प्रयोजक कहा जाता हे। वही प्रयोजक होता हे जिसके लिए व्यक्ति वैदिक स्तुतिवचन द्वाया कुछ 
भम्पादित करता हे । वाक्य यो है--स्वर्ग की प्राप्ति के दिए दक्ष॑पूर्णमास यज्ञ करना चाहिए. अत फल [स्वर 
आदि) को दशपूर्णगास-याग का प्रयोजक कहा जायगा ।७ दूब में दही मिलाने की व्यवस्था से व्यक्ति 
को आसिक्षा उत्पन्न करने की प्रेरणा मिलती हे न कि वाजिन बनाने की । क्योंकि वाजिन तो अमिक्षा की 
उत्पत्ति पर स्वत उत्पन्न होता हे। अत आमसिक्षा, जो वैज्वदेवयाग मे हवि होती हे, वैब्वदेवयाग का प्रयोजक है 
किन्तु वाजिन-याग को दूब मे दही डालने का प्रयोजक नही कहा जा सकता (पु० मी० सू० ४।१२२-२४) ! 
परिणाम यह होता है, यदि संयोग रो आमिक्षा नप्ट हो जाय तो हवि (आमिक्षा) की पाप्ति के लिए दही को 


रेड बासणीमिस्तथादित्यमुपस्थाय प्रदर्लिणम्‌ । यद्यापि वारणीनिदंरणस्थोपस्थान लिगबलात्‌ प्राप्त तथापि 
श्रुते प्रावल्यात्‌ तथा लिग बाथित्वा आदित्योपस्थाने एव विनियुज्यते | परा० मा० (११, पृ० २६८-२६४८) । पराशर० 
ने 'इस से चरुण' (ऋ० १२५।१६-२० ) को वारणी मन्‍्त्रो के रूप मे लिया हे । 

3५ सिलाइए दवर (पू० सौ० सू० ४१४१ अथात ऋत्वर्थपुस्पार्थयोजिज्ञासा) “यापि प्रयोजकाप्रणोजक- 
फलविध्यर्थवादालिगप्रधानचि'ता सापि जत्वर्थपुरुषाथजिज्ञासैव । कथम्‌। अग ऋत्वर्थ प्रधान पुरषार्थ । फलूविधि 
पृष्पाथ , अर्थवाद नत्वर्थ । प्रयोजक कविचित्युरपार्थोष्प्रयोजक ऋत्वर्थ । तस्मालत्वर्थपुरुषार्थयोरजिज्ञासेति सूचितम्‌ 
* ऋतवे य स ऋत्वथे , पुरषाय य स पुरुषार्व । 


धंशास्त्र से सम्वन्धित मीमसासिद्धान्त एव व्यारया के नियम १६५ 


पुत॒तप्त दूब में डालना होगा, फिन्तु यदि वाजिन (जो प्रयोजक नहीं है) नप्ठ हो जाय तो दही यो पुन 
तप्त दूध में डालने की आवध्ययता नही है । 75 

धुस्पाय' कर्मा के उदाहरण गत जयाय (२६) मे दिये जा नुफे है, यथा--प्रजापतिप्रत । पूव-मीमासा- 
सत्र के चार्थ अव्याय में (दूसरे पाद में) प्रतिषत्तिकर्म एव जथतर्म के यनिषय दुष्टान्त उपस्थित तिये गये ह। 
बहुत से ऐसे द्वव्य, प्रसाधन ( सस्कार ) एवं सहकारी कम हात ह. जिनके साथ फ सम्बन्धित रस्‍सा 
हं। उदाहरणाय , ऐसा कहा गया ह (त० स० ३|७५॥२ मे) जिसकी जुह पर्ण (पठाण) वी एयद्दी वी बनी 
होती ह, वह जपने विषय में कोई बुरा जबवा हानिप्रद णब्द नहीं सुनता' , यह कि वह (जानी जासा मे) 
अज्जन छगाता हे, वह अपने दइनु की आस को हानि पहँचाता है (व० स० ६।१॥१।४), यह फि बह प्रयथाजों 
एवं जनुयाजों का सम्पादन करता है, वह, सचमुच यज्ञ का कवच हे।' पू० मी स० ने घापित किया ह कि द्वत्यो, 
प्रसावनों (सस्कारों) एवं सहायक कर्मा से सम्बन्यित फठ विपयक वचन, वास्तव में फ्छों की विधियाँ नहीं 
हूं, प्रत्युत वे केवछ जयेबाद हुं, क्योकि वे सभी प्रवान जतु के उद्देष्य की पूति करते है ।? 

यह चोथा अव्याय (तीसरा पाद) यह निब्चित फरता हफ़ि यद्यपि विश्वजित्‌ यज्ञ फरे सम्पादन वे क्‍शि 
श्रुति (वेद) द्वारा कोई फल स्पष्ट रूप से घोषित नहीं ह, तथापि विव्वजित्‌ यज्ञ में (जैसा उन यज्ञा मं 
होता हे, जहाँ फल स्पप्ट रूप से उत्लिसित नहीं हैं) फल स्वर्ग की प्राप्ति ह।३९ 

विद्वजित्‌ वह विलक्षण यज्ञ हु जिसमे यजमान जपना सब कुछ दान कर दता ह (“विश्वजिति संचस्त 
ददाति') | जैमिनि ने इसके विपय में चोदह जविकरण बनाये है , कुछ मनोरजक प्रमेय ये ह---यजमाय 
अपने सम्बन्धियो (यथा पिता या माता) का दान नहीं कर सकता, वह केवछू उसी का दान कर सत्ता हूं 
जिसफा वह स्वामी होता हैं, यहाँ तक कि सम्राट अपने सम्पूर्ण साम्राज्य वा दान नहीं कर सकता, क्‍योंकि अन्य 
व्यक्ति भूमि पर अधिकार रखते है ओर राजा लोगा की रक्षा करता ह आर केवल भमि की उपज के 
किसी अश का अविफारी होता है। यजमान अश्वों का दान नहीं कर सकता, क्योक्रि श्रुति ने स्पप्ट रप से 
विश्वजित्‌ में घोटो के दान को अमान्य ठहराया हे । यजमान केवल उसी सम्पत्ति का दान कर सकता हृ 
जो यज्ञ में दक्षिणा देने के समय उसकी अपनी हो, न कि उस सम्पत्ति का जो सविष्य से उसकी होने वाली 
हो । बह शद्र भी जो यजमान की सेवा करता हें (मन्‌ के मतानूसार सेवा करना उसका धर्म है) दान 
मे नहीं दिया जा सकता । केवल उसी को विब्वजित्‌ यज्ञ करने का अधिकार ह॑ जिसके पास १२० या इससे अधिक 
गाये हो । 


३६ तस्मादालिक्षा श्रयोक्‍त्री वाजिनमप्रमोजकमिति। शबर (३३१२३) । यद्यभय प्रयोजक वाजिने नप्टे 
पनस्तप्ते पयसि दध्यानेतव्यम्‌॥ अथ वाजिनमप्रयोजक नप्टे बाजिने लोपो दध्यानयनस्थ। शबर (धशर४)। 

३७ द्रव्यसस्कारकर्मसू परा्थ॑त्वात्फलश्रुतिरथेवाद स्यात्‌। पू० मी० सू० (४३३१० ), झबर ने तो 
वचन उद्धृत किये हं---यस्य पर्णसयी जुहूर्भवति न स पाप इलोक श्युणोति (द्रव्य ), यदाडक्ते चक्षरेच हक 
वृडक्ते (सस्कार), यत्प्रयाजानुयाजा इज्यन्ते वर्म था एतयज्नस्य क्रियते (कम) । 08800 

रेप स स्वर्ग स्यात्सर्वान्ध्रत्यविश्िष्टत्वात्‌ । पु० मी० सू० (४३। १५) । सर्वान्‌ का अर्थ हे सर्व 
शबर से व्याख्या की हे--सिर्वे हैं पुरणा स्वर्गंझामा । कूत एतत्‌। प्रीतिहि स्वर्ग । सर्वेश्च प्रीति प्रार्थ पान । 
तिथि (मन २२) ने इसकी ओर सकेत किया हे। देखिए परा० सा० (११, प० डी कि थयते।, भेधा- 
४६) में आया हे--मन प्रीतिकरो स्वर्गों नरकस्तद्विपयंय । नरकस्वर्मसज्ञे वे पृष्यपापे ट्विजोत्तम । शा (२६- 


१८६ घर्मेशासत्र का इतिहास 


पू० मी० सू० के पॉचवे अध्याय मे क्रम का विवेचन हे। क्रम वह हे जिसके अनुसार किसी यज्ञ के विभिन्न 
भाग या कृत्य ऋ्रमानुसार आते है । विधियाँ किसी यज्ञ मे कई कर्मो के सम्पादन के विषय में बताती है, 
वे सदा यह नहीं बताती कि वे कर्म (प्रवान या गुणभूत) किस त्रम में किये जायेग्रे। उनका क्रम यजमान 
की इच्छा पर निर्भर नही रहता। किसी यज्ञ के कृत्यों के क्रम को निश्चित करने के लिए छह साधनों पर 
निर्भर होना पडता हे, यथा--श्रृति, अर्थ (उद्देश्य, योग्यता), पाठ (शाव्दिक वचन), पवृत्ति (आरम्भ), 
काण्ड (वर्चन अथवा मूल वचन का स्थान ), मुख्य । 

किसी सृत्र मे दीक्षा सववी बैंदिक वचन के अनुसार अध्वर्य गृहपति (यजमान) का दीक्षा-सम्प।दन करने 
के परचात्‌ ब्रह्मा पुरोहित की दीक्षा करता है और फिर उद्गाता आदि की दीक्षा करता है । यहाँ पर बेदिक 
बचन ने प्रत्यक्ष रूप से क्रम की व्यवस्था की हे, यथा--यजमान (यज्ञ करने वाले) की दीक्षा के उपरान्त 
ब्रह्मा, तव उद्गाता आदि की दीक्षा होती है। समिष्गे यजति तनूनपात यजति' आदि मे वाक्यो का क्रम ही विभिन्न 
यागो के सम्पादन के क्रम को निश्चित करता है (पू० मी० सू० ५४॥१४) | वेद सर्वप्रथम अग्निहोत्र की 
बात करता हे और तब यवागू” (लपसी ) पकाने की वात उठाता है | यहाँ पर अग्निहोत्र को क्रम में प्रथम स्थान 
प्राप्त हे ओर उसके उपरान्त यवागू पकाने को स्थान दिया गया हे । किन्तु जब तक अर्पित किया जाने वाला पदार्थ 
बन न जाय अग्निहोत्र नही किया जा सकता। अत यहाँ पर पाठक्रम को छोड देना पडेगा आर अर्थक्रम (उद्देश्य 
तथा यथायोग्यता द्वारा घोषित क्रम) का अनुसरण करना होगा, अर्थात्‌ सर्वप्रथम यवागू बनानी होगी और 
तब अग्निहोच किया जायगा ।_* यह एक ऐसा उदाहरण हे जो यह प्रदर्शित करता है कि अर्थक्रम पाठक्रम से अपेक्षा" 
कृत अधिक शक्तिशाली होता है (पू० मी० सू० (५॥४४१) । पराशरस्मृति मे ऐसी व्यवस्था दी हुई है कि प्रति- 
दिन सन्व्या (प्रात कालीत उपासना), स्तन, जप (पवित्र वचनों का मन ही मन पाठ), होम, वेदाध्ययन, 
देवता-पूजन, वेश्वदेव तथा आतिथ्य करने चाहिए । पराशरमाधवीय का कथन है कि पाठ के क्रम 
स्थान पर यथायोग्यता (क्या उचित हे) का अनुसरण करना चाहिए, अत प्रथम स्वान होना चाहिए और तव 

सन्व्या । स्मृतिचन्द्रिका ने वृद्धमनु को उद्धूत कर कहा है कि पुत्रहीन पवित्र विधवा को मृत पति के लिए पिंण्ड 

देना चाहिए और उसकी सम्पदा ग्रहण करनी चाहिए। यहाँ पर ऐसा मानना उचित हे कि वह पहले उसकी 
(पति की) सम्पदा अहण कर ले और तब उसके श्राद्धो को करे | वाजपेय मे ऐसा वचन आया हे कि यज- 


३४ अग्निहोत्र जुहोतीति पूर्वंसाम्नातमू, ओदन पचतीति पश्चात्‌ । असम्भवात्‌ पूर्बंभोदन पक्‍्तव्य । शबर 
(५४१४३) । ओर देखिए दबर (५४४११ पर)॥। 

४० सन्ध्या स्तान जपो होसो देवतातिथिपुजनम्‌ । आतिथ्य वैश्यदेव च षद्‌ कर्माणि दिने दिने॥ पराशर- 
स्मृति (१३३४ ) । देखिए परा० मा० (१।२११८)५ जहाँ आया है-- सन्ध्यास्तानमित्य॑त्र यवागुपाकन्यायेन स्नानस्य 
प्राथम्य व्यास्येयम्‌।. 'यवाग्वाग्निहोत्र जुहोति यवागु च पचति” इति क्षूयते॥  यवास्वा इति तृतीयया छझुत्या 
होमसाधनत्वावगमादसति च द्रव्यें होमनिष्पत्तेरर्थाद्‌ यवामूपाक पुर्वंभावीति सिद्धान्त । एक्मन्नापि स्तानत्य शुद्धि- 
हेतुत्वाच्छुद्धस्थेच सन्ध्यावच्दनाधिकारित्वात्स्तान पूर्वभावीति द्र॒ष्टव्यम्‌ । चृद्ध-मनु--अपुत्रा शयन भत्तुं पालयन्ती 
श्ते स्थिता | पत्येव दद्यात्तत्पिण्ड कृत्स्समश लमेत च॥ और टिप्पणी भो की गयी हे---उत्तराधें त्वथेक्रोण पाठक्रम- 
बाघो द्रप्टव्य । ततश्चायमर्थ । उक्तलक्षणा पत्येव भर्चश छृत्सन लभेत पश्चात्पिण्ड दद्यात्‌ । न पुनस्तस्या सत्या 
ध्रात्रादिरिति। स्मृतिच० (२, पृ० २६१) । 


घर्मशास्त से सम्बन्धित मीमासासिद्धान्त एवं व्यास्या फे नियम १६७ 


भान को प्रजापति के लिए यूप (यज्ञिय संटा, जिसमे वॉयकर वलि दी जाती है) मे १७ पशु बाँधने चाहिए 
(तै० ब्रा० १३॥४७। २-३) । इसकी भी व्यवस्था हे कि १७ पशुओं में प्रत्येक के साथ कई सस्फार किये जान 
चाहिए, यथा--प्रोक्षण (पवित्र जल छिटकना), उपाकरण (पास छाना) । इन १७ पशुजों में किसी से भी 
कार्यारम्म हो सकता है, अर्थात्‌ किसी के साथ प्रथम सस्वार किया जा सकता है, वितु विसी पशु के साथ जारम्म 
कर दिये जाने पर अन्य सस्कार भी उसी के साथ हो जाने चाहिए, अर्थात्‌ सस्कारों वा ज्रम तिसी पशु 
पर आरम्भ किये जाने से निश्चित किया जाता हे। काण्ठ या स्थान का दृष्टान्त निम्नलिखित हे । ज्योतिप्टोम एक 
आदर्ण यज्ञ (प्रकृति) हे, जिसका सायस्क्र एक विक्ृति हे । साद्यस्क्र के विपय मे वेद द्वारा यह व्यवस्था दी 
हुई हे कि सभी पशुओ की वलि सवनीय स्तर पर एक साथ होनी चाहिए। ज्योतिप्टोम में तीन पशुओं की बलि 
दी जाती हे, यथा--प्रात काल अग्निषोमीय', मव्याह्ल में सवनीय” एवं सायकारू जनुवन्ध्या | साइस्क 
एक विकृति है, ये सभी वलि इसमे सम्पादित होती है, किन्तु इस विषय के विशिष्ट बचन ने व्यवस्था दी है 
कि तीनो की वलि एक साथ सवनीय स्तर पर होनी चाहिए । किन्तु यह (तीनों का साथ फ़िया जाना) 
असम्भव हे इसी लिए यही किया जा सकता हे कि इन तीनो का सम्पादन एक के उपरान्त एक के रूप में 
ही किया जा सकता है (न कि दिन के विभिन्न कालो मे) । प्रथम दृष्टि में ऐसा लगेगा कि अग्नीपोमीय पशु का 
स्थान सर्वप्रथम होगा, किन्तु ऐसा नहीं है क्योंकि साद्स्क्र याग में सवनीय स्तर पर एक के उपरान्त एक 
बलि के क्रम में स्वेश्रथम सवनीय पशु की वलि होगी (अग्नीपोमीय की नहीं) आर उसके उपरान्त अग्नीपोमीय 
को और उसके तुरन्त उपरान्त अनुबन्ब्य की या अन्तिम दो की वलि किसी भी ज्षम में हो सकती हे। 
मुख्य (प्रथम या प्रधान) द्वारा निश्चित अनुक्मम का एक उदाहरण यो हे--दो सारस्वत ह॒वियाँ दी जाने 
वाली हे, वास्तव मे यह दिव्य मिथुन (जोडा) हे'।४१ यह एक श्रुतिवचन हे। सरस्वती एवं सारस्वत की 
आहुतियो के विषय मे सविस्तार वर्णन मिलता है। सन्देह यो उपस्थित होता हे---क्या नारी देवता को दी जाने 
वाली आहुतियाँ पहले होती हे या वे सर्वप्रथम पुरुष देवता को दी जाने वाली आहुतियाँ हू ? प्रथम दृष्टि मे तो 
ऐसा लगता है कि पहले किसके लिए प्रथमता दी जाय, इस विपय मे शास्त्र मूक हे, अत जो जैसा चाहे करे । 


४१ सारस्वतों भवत एतह् देव्य मिथुन देव्यमेवास्से सिथुन मध्यतो दधाति पुष्टये प्रजननाय। लै० स० 
(२।४।६।१-२) । यह चित्रायाग के सम्बन्ध मे उल्लिखित है, जिसमे सात गौण आहुतियाँ व्यवस्थित हे, जिनसे दो 
सारस्वत कहलाती है। 'सारस्वतौ' का अर्थे है 'सरस्वतीदेवताक सरस्वद्देवताकश्चेत्युभौ सारस्वतौ। पु० मीौ० स० 
से आया है--मुख्यक्रमेण वागाना तदर्थेत्वात! (५१११४) | याज्ञवल्क्य (२। १३५) ने प्रुत्रहौन व्यवित की मंता के 
उपरान्त उसकी पत्नी, पुत्री एव सात्ता-पिता (पितरौ) को उसका उत्तराघिकारी माना हे। सान लीजिए कोई 
व्यक्ति अपने पिता एवं माता के जीते ही मर जाता है तो ऐसी स्थिति से किसको उत्तराधिकार मिलेगा ? क्या 


माता को पिता से वरीयता मिलेगी या पिता को साता से, था दोनो को सम्पत्ति का बराबर भाग सिलेगए ? 
सित्ताक्षरा ने माता को वरीयता दी है, स्मृतिचन्द्रिका ने सारस्वतौ भवत” के उदाहरण की ओर निर्देश किया हे 
ओर दोनो मे किसको प्रमुखता दी जाय, इसके विषय से सम्मति दी हे कि बृहद्विष्णु जैसी स्मृतियों के अनसार 
सर्वेप्रथम पिता को अधिकार प्राप्त होता है। दायभाग ने माता की अपेक्षा पिता को वरीयता 2 की है रा 
व्यवहारघ्रकाश (पु० भरड ) * संदनरत्त (पु० ३६४) जैसे कतिपय ग्रन्थों ने भी छेसा 

चन्द्रिका (२, पृू० २६७) ऐसा ही कहा हे। देखिए स्मृति- 


रैद्वंठ धर्मशास्त्र का इतिहास 


निश्चित निष्कर्ष यह है कि विस्तार के विषय का त्रम याज्यानुवावया मन्त्रों से तय किया जाय । ये प्र णो 
देवी सरस्वती” (त० स० १।८।२२।१, ऋू०, ६।६१।४) नामक शब्दों में नारी देवता के वारे में सवप्रवम उत्विलित 
हूं। जत निप्कर्प यह हे क्रि विस्तार में भी नारी देवता वाढी जाहतियाँ पहले होनी चाहिए। 

पू० मी० सू० (५११६) में यह निर्णीत हआ हैं कि मननों द्वारा उपस्थित क्रम को ज्ह्मण ग्रन्थों में 
वर्णित क्रम की अपेक्षा वरीयता प्रदान की जानी चाहिए। दर्शपूणमास ण्ज्ञ मे आम्नेय, उपाधु एवं अग्तीपोमीय जन्य 
यज्ञ समाहित है। त० स० (२५१२३) में अग्तीपोमीय यज्ञ फा उत्लेस पहुले हआ हे आर ते० सं० 
(२६३३) मे जाग्तेय का उत्लेय हुआ हे। किन्तुये ब्राह्मण-ग्रन्य कहे जाते ह, यद्यपि अब वे सहिता-बचना में 
उत्लिसित ह, क्योक्ति उन्होने विधि की व्यवस्था दी ह। क्च्तु मन्‍्त्पाठ में जाग्तेय मन्त्र अग्निर्मूओीं (त० ब्रा० 
२।५।७॥१) सवप्रयथम जाया हे ओर उसके उपरान्त 'जग्नीपोमा सवेदसा' ([त्तं० ब्रा० शणशण२र) जाया ह। 
अत आग्नेय का सम्पादन पहले होना चाहिए आर उसके उपरान्त अग्नीपोमीय का । 

यदि कतिपय कमा या वस्तुओ द्वारा वहुत से देवताओं का आतिथ्य करना हो, या यदि वहुत से यूप (यजिय 
स्तम्भ या सटे ) हो, यथा--ऐकादशिनी पशुवल्ि मे, जिन पर अजन से लेकर परिव्याण (मेसलछा या करपती से 
घना ) तक के सस्फार किये जाते हं, ती क्या अजन से लेकर परिव्याण तक के सारे सस्कार प्रथम यूप पर आर 
उसके उपणाब्त उन्ही सस्कारों को दूसरे यप पर करके उसी क्रम से जन्य सभी यपों के साथ ऐसा करना 
चाहिए, या सभी यूपो पर एक-एक करके जजन छगा देना चाहिए जोर अन्य सस्कार सभी यूपों पर एक- 
के उपरान्त एक करफे कर देने चाहिए ओर इस प्रकार अन्तिम सस्कार परिव्याण का सम्पादन सभी यूपों 
पर एक के उपरान्त एक करके करता चाहिए। पथम ढग को काण्डान्समय' एवं दूसरे को पदार्थानसमय कहां 
जाता ह ४१ जमिनि ने (४॥२।७-४६) एवं (५॥२१-३) में क्रम से प्रथम एवं हितीय छग का उल्लेस किया 
है। इस विपय में देखिए इस महाग्रन्य का मूलसण्ड २, प० ७३६-७००, पु० ११३२, पाद-टिप्पणी २५२८ तथा 
सण्ट ४, प० ०१४१-४२, पाद-टिप्पणी ४८७ । याज्षण (१२३२ अपसब्य तत कछृत्वा')) पर मिलाक्षश की 
टिप्पणी ह कि श्राढकर्ता वैब्वदेव ब्राह्मणो के छिए काण्डानुसमय ढग अपनाता हे, अर्थात्‌ पहले पेर थोने के 
लिए जल देता है, तत आचमन के लिए जरू देता है, तब आसन, चन्दन, पुष्प आदि देता हे, तव वह अपने 
दाहिने कबे पर यज्ञोपवीत (जनेऊ) वारण करता हे और पित्र्य ब्राह्मणों को उपचारों का अपंण करता ह। 

पूवमीमासा सूत्र का छठा जव्याय अति मनोरजक' हे। इसमे यज्ञकर्ता की अहँताओं एवं उसके जविकार 
के पब्न के विभिन्न स्वरुपी का विवेचन हं। यह दम्वा अब्याय ह जिसमे तीसरे एवं दसवें जव्याय के समान 
जाठ पाद हु। कर्मशास्त्र के भ्रत्यों पर इस जव्याय के कतिपय सिद्धान्तों का वडा प्रभाव पदा हं, यवा 
वैदिक सज्ञो म॒ सम्मिदित होने में स्त्रियों का जविकार, उसी विपय में छट्ठो का अविकार, रथकार-न्यायथ, निपाद- 


४२० जैमिति (५॥२।१-३) पर पाथसारथि का कथन हे--प्रिथम सर्ेषा कृत्वा ततो हितीय कर्तव्य । एब 
दर्शपूर्णमासादिप्वनेकप्रवानसमवाये पदार्थानुससय एवं न्याय्यो न काण्डानुससय इति स्थितस्‌ / श्ास्त्रदी पिका- 
(पृ० ४२१), गाग्येनारायण ने (आइवलायनगद्म सूत्र श२४७ पर) व्याख्या की ह--तत्र पदार्थानुसमयों 
नाम सर्वेपा वरणनमेण विष्टर दत्त्वा तत पाद्य ततोध्य॑मिति। काण्डानुससयों नाम एकस्येच विप्टरादिगोनिवेद- 
नान्‍त समाप्य ततोष्न्यस्य सर्व ततोष्यस्पेति। व्य० म० (पृ० ६६) ने तुला' मामक दिव्य से वेवताओ की पूजा 
से पदार्थानुसमय की चर्चा की हें। 


श्द्ं८ धर्मशास्त्र का इतिहस 


निश्चित निष्कर्प यह है कि विस्तार के विषय का क्रम याज्यानवावगा मन्‍्त्रों से तब क्या जाय । ये प्र णों 
देवी सरस्वती” (त० स० १८२३१, ऋ०, ६६१४) नाम शब्दा मे नारी दवतः ते बारे में सवप्रथम उत्उिखित 
हू। अत निप्पर्प यह हे कि विस्तार में भी नारी देवता वाली आहतियाँ पहद़े हानी चाहिए। 

पू० मी० स्‌ू० (५११६) में यह निर्णीत हुआ है कि मल्त्रा द्वारा उपस्थित कम का प्राह्मण गया मे 
बर्णित कम की जपेक्षा वरीयता प्रदान की जानी चाहिए। दर्णपूणमास यज्ञ में जास्तेय, उपाशु एव जग्तीपामीय जत्ये 
यज्ञ समाहित ह। त० स० (२५३२३) में जग्तीपोमीय यज्ञ का उत्लेरा पहले हुला है जार तर सं 
(२६।३।३) में जास्नेय का उल्टेय हुआ हे। किन्तुये ब्राह्मण-प्न्य कहे जाते है, यद्यपि जब वे सहिता-बचता में 
उत्लिसिन है, क्योकि उन्होने विधि की व्यवस्था दी हे। विन्तु मरापाठ में जास्तेय गत्व 'अम्निर्मूबा (त० ब्रा० 
३।०।७१) सर्वप्रथम आया हे आर उसके उपरान्त 'अग्तीपोमा सवेदसा' (त० ब्रा० शाशणजर) जाया हैं। 
अत जाग्नेय का सम्पादन पहले होना चाहिए आर उसके उपरान्त अग्नीपोमीय का | 

यदि कतिपय कर्मा या वस्तुओं द्वारा बहुत से देवताओं का आतिथ्य करता हो, या बदि बहुत से यप (सजिय 
स्तम्भ या सूटे ) हो, यया--ऐकादणिनी पणशुवणि में, जिन पर अजन से लेफर परिव्याण (मेसछा या करपनी से 
घे“ता ) तक के सस्फार किये जाते हैं, तो क्या अजन से छेकर परिव्याण तक के सारे सस्कार प्रथम यूप पर जार 
उसके उपराब्त उन्ही सस्वारों को दूसरे यप पर करके उसी क्रम से अन्य सभी यूपों के लाथ ऐसा वरनी 
चाहिए, या सभी यूपो पर एक-एक करके अजन छगा देना चाहिए जोर अन्य सस्पार सभी यूपों पर एक- 
के उपरान्त एक करके कर देने चाहिए ओर इस प्रकार अन्तिम सस्करार परिव्याण का सम्पादन सभी यपों 
पर एक के उपरान्त एक करके करना चाटिए। प्रथम टग को काण्डानुसमय' एवं दूसरे को 'पदार्थानुसमया कहाँ 
जाता हु ।४* जँमिनिने (५४२७-४६) एवं (५॥२।१-३) मे क्रम से प्रथम एवं हितीय टग का उत्लेस क्या 
हे । इस विपय मे देखिए दस महाग्रन्थ का मूलसण्ड २, पु० ७३४-७४०, पृ० ११३२, पाद-टिप्पणी २५२८ तथा 
सण्ड ४, प० ४४१-४२, पाद-टिप्पणी &८७ । याज्षू० (१२३२ “अपसब्य तत दत्वा') पर मिताक्षरा की 
टिप्पणी हु कि श्राद्धकर्ता वैव्वदेव ब्राह्मणों के लिए काण्डानुसमय ढग अपनाता हे, अर्थात्‌ पहले पेर बोने वें 
लिए जल देता है, तव आचमन के लिए जल देता है, तब आसन, चन्दन, पुप्प आदि देता हैं, तव वह अपने 
दाहिने कथे पर यज्ञोपवीत (जनेऊ) वारण करता हे ओर पित््य ब्राह्मणों को उपचारों का अर्पण करता ह। 

पूर्वमीमासा मत्र का उठा जव्याय अति मनोरजक हे। इसमे यज्ञकर्ता की अहताओ एवं उसके अगजिकार 
के प्रग्न के विभिन्न स्वरूपो का विवेचन हं। यह लम्बा अध्याय ह जिसमे तीसरे एवं दसवे अध्याय के समान 
जाझ पाद हू। वकर्मचास्त्र के ग्रस्थों पर इस अध्याय के कतिपय सिद्धान्तों का बडा प्रभाव पडा है, कथा 
वैदिक यज्ञो मे सम्मितित होने में स्त्रियो का अविकार, उसी विपय म बूद्वों का जविकार, रथकारूत्याय, निपाद- 


४२ जेमिनि (५॥२।१-३) पर पार्थसारथि का कथन हे--प्रथम्त सर्वेषा कृत्वा ततो द्वितीय कर्तव्य । एव 
दर्गपूर्णमासादिष्वनेक्प्रथानसमवाये ण्दार्यानुसमय एव न्याय्यो न काण्डानुससथ इति स्थितन्‌ ।' शास्त्रदीपिका- 
(पृ० ४२१), गाग्येनारायण ने (आइवलायनगृह्य सूत्र शर४ी७ पर) व्याख्या की हे--तत्र पदार्थानुसमयों 
नाम सर्वेवा वरणफ्म्ेण विष्टर दत्त्वा तत॒ पाद्य ततोध्यमिति। काण्डानुससयों नाम एकस्यैव विप्टरादिगोनिवेद- 
नान्त समाप्य ततोष्न्यस्य सर्व ततोषन्यस्थेति। व्य> म० (प० ६६) ने तुला! नानक दिव्य से देवताओं की पजा 
में पदार्यानुसमय की चर्चा की हे। 


२०० धर्मश्ञास्त्र का इतिहास 


रोग से पीडित रहने वाल व्यक्ति (रिक्थ का) भाग नही पाता, वह केवल जीविका का अण्किारी है | देखिए इस 
महाग्रन्थ का मूछखण्ड ३, पृ० ६११०-६१२। मिताक्षरा (याज्० २१४०) में आया है कि अयोग्यता की बाते पुरुषों 
एवं नारियों पर समान रूप से लागू होती है। किन्तु अभी कुछ व पूर्व (सन्‌ १४५६ में ) हिन्दू उत्तराविकार 
व्यवहार (कानून, स० ३२) हारा अयोग्यता की सभी धाराएँ समाप्त कर दी गयी, अब कोई भी व्यक्ति रोग, 
दोप या गरीर-विकलुता के आधार पर रिक्थाविकार से वचित नहीं किया जा सकता, केवल उन्ही बातो पर 
प्रतिवत्ध है जो इस व्यवहार (कानून) के अन्तर्गत (२८ वॉ प्रकरण) है। 
छठ अव्याय के वहुत-से सूत्र प्रतिनिधि! के विषय में विवेचन उपस्थित करते है। इन सूत्रों का विवेचन 
इस महाग्रत्थ के मूल खण्ड २ पृ० ६८४, १११०, १२०३, खण्ड ३, पु० ४७१, ६३७, ६५३, ६५४ (जहाँ सत्या- 
पाढ श्रोतसूत्र ३ का उल्लेख समान नियमो के कारण किया गया हे ) में हो चुका हे। कुछ उदाहरण यहाँ उल्लि- 
खित हो रहे है। प्रथम नियम यह है कि यदि आहुति के लिए वेद द्वारा घोषित पदार्थ नष्ट हो जाय और वह 
आहति नित्य (आवश्यक) हो या उस काम्य कृत्य के लिए हो जिसका आरम्भ हो चुका हो तो दूसरे पदार्थ द्वारा 
प्रतिनिवित्व कराया जा सकता है | यया-ब्रीहि (चावल) या यव के स्थात पर नीवार का प्रतिनिधित्व हौ सकता 
है (६।३।१३-१७) । कुछ बातो में वैदिक वचनो ने प्रयोग मे छायी जाने वाली वस्तु के स्थान पर प्रतिनिधि 
की छूट दे दी हे, यथा--यदि यजमान को सोम का पौधा न मिले तो वह पूतीका-डण्डछ को प्रयोग मे ला सकता 
है और उसके रस से कर्म-सम्पादन कर सकता है। विरोधी तर्क उपस्थित करता है कि वेद ने स्पष्ट रूप से 
सोम के प्रतिनिषित्व के लिए पूतीका की व्यवस्था कर दी हे, अत जहाँ वेद स्वंथा मोन हे वहाँ ऐसा समझना चाहिए 
कि वेद ने वहाँ प्रतिनिधि की व्यवस्था नही की हे। सिद्धान्त यह है कि प्रतिनिधि के रूप मे पूतीका की व्यवस्था 
एक प्रतिपेधात्मक नियम है, अर्थात्‌ यद्यपि सोम से मिलते-जुलते वहुत-से पौधे प्राप्त हो सकते है, किन्तु प्रतिषेष 
या नियन्त्रण यह हे कि केवल पूतीका से ही प्रतिनिधित्व करना चाहिए। छेसी व्यवस्था दी गयी है (३।६।३७, 
३४) कि जहाँ नीवार जैसे प्रतिनिधियों का प्रयोग होता हे, वहाँ जल छिडकना, ऊखलू एवं मूल से चूर्ण बनाता 
(चावल या यव को कूट कर चूर्ण बनाना) आदि सहायक कर्म भी उन पर क्ये जाते हे। चावरू के प्रयोग में 
मन्त्र स्पष्ट रूप से कहता हे कि केवल अन्न की (भूसी से रहित चावरू की) आहुति होती हे। 'नीवाराणा मेध' 
(पू० मी० स० &।|३।१-२) के रूप मे ऊह (अनुकूलन ) किया जाता हे ।४४ किन्तु कुछ बातो में प्रतिनिधि की 
बात नहीं उठती। उस देवता का, जिसके लिए हवि की व्यवस्था रहती हे, प्रतिनिवित्व किसी अन्य द्वारा नही 
होता, यथा आग्नेयोष्टाकपाल ” का परिवर्तेन ऐन्द्रोष्याकपाल ” के रूप मे नहीं हो सकता, क्योकि वैसी स्थिति 
में कृत्य वा उद्देश्य ही समाप्त हो जायेगा। इसी प्रकार जब ऐसा वचन आया हे कि वह आहवनीय अग्नि में 
आहुति डालता हे तो वहाँ गाहंपत्य अग्नि द्वारा प्रतिनिधित्व नही किया जा सकता, एक व्यवस्थित मन्त्र के स्थान 
पर अन्य मन्त्र नही रखा जा सकता और न॒'समिघधो यजतति” आदि प्रयाजों के लिए अन्य कृत्यो की व्यवस्था हो 
सकती है।४५ 
वेद ने वरक, कोद्रव एवं माप का प्रयोग यज्ञों के लिए वर्जित ठहराया हे । यदि कोई व्यक्ति नुटिवश माप 
अन्न को मुद्‌ग अन्न समझ कर किसी ऐसे यज्ञ में प्रयोग करता है जिसमें उबले मुद्ग की आहुति देने की व्यवस्था 


डंडे. अस्ति तु प्रकृतो ब्रीहिलियो मन्त्र --स्योन ते सदन « प्रतितिष्ठ ब्रोहीणा मेघ सुमनस्थमान इति । 
शबर (द्ध/3११)। यह तै० ज्रा० (७७५२-३) मे पाया जाता हे। मेध का अर्थ है सारभत । 
४५ न देवताग्निशब्दक्यिमन्याथेंसयोगात्‌ । पु० मौ० सू० (६३१८) । 


पर्म्ास्त्र से सम्बन्धित मीमासासिद्धान्त एव व्यास्या फे नियम २०१ 
है, तो वैसी स्थिति मे वह मनोवाछित कृत्य सम्पादित करता हुआ नही समझा सायेगा, क्योकि जो अयोग्य 
रूप में वर्जित है वह प्रतिनिधि नही हो सकता ।४६ 

उपर्यक्त न्याय पर मिताक्षरा ने याज्ञ० (२१२६, जहाँ ऐसा आया है कि यदि सयुतत कौटुम्यिक घन को 
कूछ सदस्य दवा लेते है या छिपा लेते है और इस प्रकार जपने छिए उसको स्य छेते हैं, तो वह प्राप्त किये जाने 
पर, विभाजन के उपरान्त मी, वरावर मागो में वाँट दिया जाना चाहिए) की टीका करते हुए आधार रसा है 
और मत प्रकाशित किया है कि इस इलोक से संयुक्त घन को छिपा रखने के पाप से यह फह बर छुट्फारा नहीं 
प्राप्त हो सकता कि वह (छिपाने वाला) भी एक स्वामी था। मिताक्षण ने व्याग्या की है कि जिस प्रकार कोई 
यजमान चरुटिवश माप को मुदूग समझ कर आहुति देने से यज्ञ के फल से वड्चित हो जाता है, उसी प्रकार सयुक्त 
परिवार के धन को छिपा छेने वाढा व्यक्ति अपराधी हो जाता है | व्यवहारपकाश (पृ० ५५५) एवं अपराक 
(पृ० ७३२) ने भी यही दृष्टिकोण अपनाया है, किन्तु दायमाग (१२११-१३) एवं व्यवहाररत्नापर (पृ० 
५४२६) ने इस मत का विरोध किया है (देसिए इस महाग्रन्य का मूल सण्ड ३, पृ० ६३६)। प्रायद्चत्ततत्त्व (पु० 
४८२) ने इस न्याय पर एक व्स्तृत टिप्पणी की है। 

एक दूसरा नियम यह है कि यज्ञकर्ता का कोई प्रतिनिधि नही हो सकता (६।३।२१), क्योकि ऐसी व्यवस्था 
(जै० ३॥७॥१८-२० ) है कि कृत्य का फल स्वामी को प्राप्त होता है, भले ही वह प्रारम्म करने के उपरान्त 
सभी कूछ अपने पुरोहित (जो कृत्य करने के लिए नियुक्त रहता दैै) पर छोड दे, इस विपय मे एक अपवाद है 
जो सत्रो (जै० ६३२२) से सम्बन्धित है, जिनमे वहुत-से व्यकित एक साथ कर्ता एवं पुरोहित के रूप मे सलूग्न 
रहते है। 

' एक महत्त्वपूर्ण अधिकरण है ६७३ १-४० 'विर्वसूजामयनम्‌' नामक एक सत्र होता है जो १००० सवत्सरों 
तक चलते वाला होता है। तैं० ब्रा० (३७७ एवं १३६२ शतायु पुरुष ”), कार्प्णजिनि एवं छावुकायन 
के मतो की ओर सकेत करने के उपरान्त जैमिनि ने बडे वल के साथ इस निष्कर्ष की स्थापना की है कि सपत्सर 
का यहाँ अर्थ है दिवस। देखिए इस महाग्रन्थ का मल खण्ड २, पृ० १२४६, पाद-टिप्पणी, जहाँ महाभाष्य के 
कथन की ओर निर्देश किया गया है कि याज्ञिक लोग इस प्रकार के सत्रों की चर्चा करते हुए प्राचीन ऋषियों 
हारा चलायी हुई परम्पराओ का ही अनुसरण करते ह। मेबातिधि (मनु० १८४ वेदोक्तमायुर्मत्यानाम्‌') ने एक 
लम्बी टिप्पणी मे जैमिनि के दृष्टिकोण की चर्चा की हे ओर शतायुवे पुरुष” एव 'शतमिन्नु शरदो अच्ति देवा” 
(ऋ० १८ढ।४) का उद्धरण दिया है तथा अन्य व्यार्याताओ के मत दिये है । कात्यायनश्रौतसूत्र (१।६।१७- 


२७) ने इस विषय का विवेचन विस्तार के साथ किया है, भारद्वाज, कार्ष्णाजिनि एव लोगाक्षि की 
व्यास्याओ की विभिन्‍नता की ओर सकेत किया है तथा अन्त में यह मत प्रकाशित किया है कि सवत्सर का अर्थ 
है 'दिवस' | 


४६ प्रतिविद्ध चाविशेषेण हि तच्छू ति । ६३१२०, प्रतिदिद्ध चन प्रतिनिहितव्यमिति । अविशेषेण छोेत- 
इंच्यते--न यज्ञाह साषा वरका कोद्रवाइचेति। शबर। सूत्र की व्यतय्या इस प्रकार की जा सकती हे 'प्रतिपिद्ध 
मायादिक न प्रतिनिधेय यस्मात्‌ अविशेषेण यज्ञसम्बन्धसात्रे निषेधश्ुति । तै० स० (५१०१) मे अमेध्या दे माया! 
भाया है। बोर देखिए इस महाग्रन्य का मूल खण्ड ३, पृ० ६३७ एव पाद-टिप्पणी १२०६ जहाँ जैमिनि का सत्र 
एव मिताक्षरा का उद्घरण दिया हुआ है। है 
२६ ध 


२०२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


पूव॑ंमीमासासूत्र के प्रथम ६ अध्यायो में दर्शयूर्णमास जैसे झत्यो की विधि का, जिसके विस्तार का स्पप्टी- 
करण वेद द्वारा हुआ है, विवेचन किया गया है। सातवे अध्याय मे इसका विवेचन है कि क्या विक्ृतियो (वे यज्ञ 
जो आदर्श यज्ञो के परिष्कृत या सहायक रूप है) मे प्रकृति या प्रधान यज्ञ जोडे जायेगे और यदि एँसा हो तो कौन-से 
और कितने जोडे जायेगे। 
सातवे अध्याय मे ऐन्द्राग्न एवं अन्य यज्ञों मे विस्तार और उनके सामान्य स्थानान्तरण (अर्थात्‌ सामान्य 
रूप मे अतिदेश ) का विवेचन पाया जाता है । अतिदेश वह विधि या प्रणाली हे जिसके द्वारा किसी कृत्य के सम्बन्ध 
में व्यवस्थित विस्तारो को उस कृत्य के आगे ले जाया जाता है और दूसरे में लगाया जाता है (स्थानान्तरण किया 
जाता है) | शवर ने किसी प्राचीन लेखक का एक इलोक उद्धृत कर अतिदेश की परिभाषा की है। वह यज्ञ, 
जिसके विस्तारो को स्थानान्तरित किया जाता है, प्रकृति (आदर्श, नमूना या मूल रूप) कहलाता है तथा वह 
यज्ञ जिसमे वैसा स्थानान्तरण किया जाता है, विकहृति कहलाता है। अतिदेश की व्यवस्था घचचन (वैडिक वाक्य ) 
या नाम से की जा सकती है। (प्रथम के दो प्रकार होते है, यथा--प्रत्यक्ष वक्‍तव्य द्वाशा या अनुमानित विधि 
से) उदाहरणार्थ, 'इपु' मामक इन्द्रजाल-सम्बन्धी यज्ञ के विषय में कुछ विस्तार का उल्लेख करने के उपरान्त 
वचन कहता है कि दोषाश वैसा ही है जैसा कि श्येतत में है।*” अनुमानिक वचन का एक उदाहरण है दशंपुर्ण- 
मास में आग्नेय के विस्तारों का सौर्य यज्ञ तक अतिदेश, क्योकि दोनो एक-दूसरे से भली-माँति सम्बन्धित हैं 
ओर क्योकि 'सौर्ययाग” (पू० भी० सू० ७॥४।१) के बारे में वचन द्वारा कोई विस्तार व्यवस्थित नहीं है। नाम 
के भी दो प्रकार हैं---कत्य का नाम एवं सस्कार का नाम। कृण्डपायिनामयन मे व्यवस्थित मासाग्निहोत्र (वेखिए 
पूृ० मी० स्‌ू० २।३।२४) नित्य अग्निहोत्र से भिन्न है (यथा 'यावज्जीवमग्निहोत्र जुहयात्‌' मे), किन्तु अग्निहोत्र' नाम 
दोनो में प'या जाता है, अत सामान्य अग्निहोत्र के विस्तार (यथा--गो दुहना, दही या दूध का अपंण, खदिर- 
ममिधा आदि) मासाग्निहोत्र (ज॑० ७।३।१-४) मे अतिदेशित हो सकते है । सस्कार नाम' के अतिदेश का 
उदाहरण जैमिनि (७४३।१२-१४) मे है। वरुणप्रघास (जो चातुर्मास्थो मे एक है) में अवभुथ (स्तान) की व्यवस्था 
है, किन्तु उसमे विस्तार नही जोडे गये है अत आवश्यक विस्तार सोमयाग के अवभूथ के बारे मे दिये गये नियमों 
से ग्रहण किये जा सकते है। 
स्मृतियों एवं निवन्धों ने वहुधा अतिदेश का आश्रय लिया है। उदाहरणाथथं, याश० (१।२३६ एवं २४२) ने 
अग्नोकरण एवं पावेणश्राद्ध मे पिण्डदान के विषय में पिण्डपितृथज्ञ की विधि को विस्तृत कर दिया है। पराशर- 
स्मृति (७५१८-१४) ने रजस्वला नारी को प्रथम दिन मे चाण्डाली, दूसरे दिन मे ब्रह्मघतिनी एवं तीसरे दिन मे 
रजकी (बोबिन) कहा है। पराशरमाघवीय ने इस पर टिप्पणी की है कि इन नामों से पुकारे जाने का तात्पय॑ 
यह है कि इन दिनो में उस नारी से सभोग करने पर वही पाप छगता है जो किसी उच्च वर्ण के पुरुष द्वारा 
चाण्डाली आदि से सभोग करने से ऊंगता है। 
आठवे अध्याय में अतिदेश के विशिष्ट उदाहरण दिये गये है। दर्शपर्णगास सभी इष्टियो४< की प्रकृति 
है तथा 'दर्शपूर्णमास्साभ्या यजेत' को विध्यादि कहा जाता हे और विध्यन्त दर्शपूर्णणास की समस्त पूरी विधि है 


४७ अस्तीषुर्नाम एकाह । अपर इयेन । तौ द्वावप्पासिचारिकों तत्रेपो कारिचिद्धर्मान्विधायाहु समानमितर- 
च्छघेनेनेति। शबर (७/११३)। समा नेव' आप० औ० सू० (२२७१८) का है। 

४८ सुविधा के लिए बेदिक यज्ञो को तीन कोटियो मे बहुधा विभाजित किया णाता है, यथा--इष्टि 
(जिनसे दूघ, घृत, चावल, जो तथा अन्य अज्ञो की आहुति दी जाती हे), पशु, एव सोम_॥। सोस को पुन एकाह 


रे ५ 
धर्म शास्त्र से स्म्बस्चित मीमासासिद्धान्त एवं प्पाए्या फे नियम ै 


पे यजेत के अतिरिक्त), जैसा कि पुरोडाश (रोटी) आदि की 573 विपय में हे 
आह गर्य नामक विक्ृत्तियाग में “जो बंदिक ज्ञान का प्रकाश प्राप्त क चाहता है उस 
मा हे हे विध्यादि हे, किन्तु यहाँ कुछ भी विस्तार नहीं उपस्थित किया गया है। 
यूर्य को भात देवा ऐप बाग गम यज्ञो के विपय में कतिपय विध्यन्त पाये जाते है, तथापि 'निवपति 
पा िब ग (जिसमे निर्वाप पाया जाता है) हे विधि का चीतक है, और हम 
निष्कर्ष पर पहुँचते है कि आस्नेय (दर्शपूर्णमास मे प्रथमकत्य ) के समान ही सौय चरु वी आहुति होती 
बाय इष्टियो मे प्रकृति की सभी बाते मल ] अक सकी सभी बातें सोमयज्ञों वे सभी 
नामक सोमयज्ञो में ज्योतिप्टोम प्रकृति है और इसकी स ॥] चात्तें कक | 
३88 & बज सम्पादित की जाती हू, यथा अतिरान भे। उन समी यज्ञों मे जिनमे पशुवल्ति होती 
ला 4 बाते पशुयागों की समी विकृतियों मे सम्पादित की जाती है। द्वादशाह के दो 
है, अश्निषोमीय प्रकृति है, और वह  द्विरात्र, त्िरात से छेफर शतरात्र तक के सभी अहीन यज्ञो की प्रकृति है, 
हैक 2022 कप सभी सत्रो का एक नमूना (आदर्श) है । आदित्यानामयन के समान सभी यागा 
हक 30 है। दर्वोहोम न तो यज्ञों की प्रकृतियाँ है ओर न विक्ृतियाँ। आठवे अध्याय में यही सब 
णित 
के हर अध्याय में ऊह का विवेचन है। अतिदेश के सिद्धान्त के प्रयोग के सिलसिले न 
एवं सस्कारो के विषय में कुछ परिवतंनों एव ऊहो की आवद्यकता पड़ती है। साधारणत ऊह शब्द का अर्थ 
होता है लर्क या विचारणा, किन्तु पू० मी० सू० मे इसका विशिष्ट अर्थ होता है। हि | | 
आज्नेय प्रकृति है जिसमें निर्वाप (आहुति) “मै अग्नि को वही अपित करता हैं जो उन्हे प्रिय है” इन शब्दो 
के साथ किया जाता है। सौयेयाग मे, जो आग्नेय की विक्वति है, निर्वाप ( अति जो सूर्य को प्रिय है वही भे 
उन्हे अपित करता हूं” शब्दों के साथ किया जाता है। ताजपेय में हम पढ़ते है---“वह सत्रह पात्रों में निर्बाप अन्नो 
को पका कर बृहस्पति को अपित करता है।” वाजपेय दरशपूर्णमास का एक परिप्कृत रूप है जिसमे चावल के कण 
जल के साथ छिडके जाते है, अत छिडकना नीवार अजन्नो पर भी किया जाता है ( 8 मी० सू० 8२४० ) 
ज्योतिष्टोम यज्ञ के दूसरे दिन सुन्नह्मण्य पुरोहित हक को सम्बोधित उन्ह्मप्या प्रार्थना का पाठ किया जाता 
है, जो यो है---/इन्द्र आगच्छ, हरिंव आगच्छ, मैघातिथेमेष । अज्निष्ठुत्‌ यज्ञ मे भी अग्नि को सम्बोधित सुन्न- 
द्ष्या-निगद है। पाठ करने में इन्द्र” के स्थान पर अग्ले' शब्द रख लिया जाता है, किन्सु उसके आगे के शब्द, 
यथा---हरिव आग्रच्छ” परिवर्तित नही किये जाते और उनका पाठ किया जाता है, क्योंकि वे वैसी उपाधियों हैं 
जो अग्नि के लिए भी कही जाती है (पू० भी० सू० 


5।१।४२-४४ ) । मीमासको ने जो सिद्धान्त निकाला है, वह 


है। 


में मन्धरों, सामगानों 


(जो केवल एक दित तक चले, यथा---अग्निष्ठोस )/ अहीन (जो एक से अधिक और अधिक से अधिक्‌ १२ दिनो 
तक चले) एवं सत्र (जो १२ दिनो से अधिक एक वर्ष या उससे भो अधिक काछ तक चले) कोटियो से बांदा 
गया है। शबर (पु० मो० सू० ४(४२०) ने चार महायज्ञो की चर्चा की है दर्शपूर्णभास, ज्योति- 
घ्टोम, पिण्डपित॒यल । गौतमधर्मसूत्र (८१८) के अनुसार सात सोसयज्ञ होते हैं । इन श्रौत्त छत्यो के अतिरिक्त 
पूहयसूओ से अन्य छत्यो का उल्लेख है जो गृहयार्नि से किये जाते महाप्रन्य का मूल खण्ड २, 
भण् २, पु० १६३-१६४॥ हे 


२०२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


पू्वेमीमासासूत्र के प्रथम ६ अध्यायों में दर्शपूर्णमास जैसे कृत्यो की विधि का, जिसके विस्तार का स्पप्टी- 
करण वेद द्वारा हुआ है, विवेचन किया गया है। सातवे अध्याय में इसका विवेचन है कि क्या विक्रृतियों (वे यज्ञ 
जो आदर्श यज्ञों के परिष्कृत या सहायक रूप है) मे प्रकृति या प्रधान यज्ञ जोडे जायेगे और यदि ऐसा हो तो कौन-से 
और कितने जोडे जायेगे। 
सातवे अध्याय में ऐन्द्राग्न एवं अन्य यज्ञों मे विस्तार और उनके सामान्य स्थानान्तरण (अर्थात्‌ सामान्य 
रूप मे अतिदेश) का विवेचन पाया जाता है। अतिदेश वह्‌ विधि या प्रणाली हे जिसके द्वारा किसी कृत्य के सम्बन्ध 
में व्यवस्थित विस्तारों को उस कृत्य के आगे ले जाया जाता है और दूसरे मे लगाया जाता है (स्थानान्तरण किया 
जाता है) | शवर ने किसी प्राचीन लेखक का एक इलोक उद्धृत कर अतिदेश की परिभाषा की है। वह यज्ञ, 
जिसके विस्तारो को स्थानान्तरित किया जाता है, प्रकृति (आदर्श, नमूना या मूल रूप) कहलाता है तथा वह 
यज्ञ जिसमे वैसा स्थानान्तरण किया जाता है, बिकृति कहलाता है। अतिदेश की व्यवस्था बचन (वैदिक वाक्य ) 
या नाम से की जा सकती है। (प्रथम के दो प्रकार होते है, यथा--प्रत्यक्ष वक्तव्य द्वाथ या अनुमानित विधि 
से) उदाहरणार्थ, 'इपु' नामक इच्द्रजारू-सम्बन्धी यज्ञ के विषय में कुछ विस्तारों का उल्लेख करने के उपरान्त 
वचन कहता है कि शेपाद वैसा ही है जैसा कि ब्येत में है।*० अनुमानिक वचन का एक उदाहरण है दर्भपुण- 
मास में आग्नेय के विस्तारों का सौर्य यज्ञ तक अतिदेदा, क्योकि दोनों एक-दूसरे से भली-भाँति सम्बन्धित हैं 
और क्योंकि 'सौयंयाग! (पु० मी० सू० ७।०।१) के बारे में बचत द्वारा कोई विस्तार व्यवस्थित नहीं है। नाम 
के भी दो प्रकार हैं---कत्य का नाम एवं सस्कार का नाम। कृण्डपायिनामयन मे व्यवस्थित मासास्निहोत्र (देखिए 
पू० भी० सू० २३२४) नित्य अग्निहोत्र से भिन्न है (यथा यावज्जीवमग्निहोत्र जुहयात' मे ), किन्तु 'अग्निहोत्र' नाम 
दोनो में पाया जाता है, अत सामान्य अग्निहोत्र के विस्तार (यथा--गौ दुहना, दही या दूध का अर्पण, खदिर- 
समिधा आदि) मासाग्निहोत्त (जै० ७॥३।१-४) में अतिदेशित हो सकते है । सस्कार नाम के अतिदेश का 
उदाहरण जैमिनि (७॥३।१२-१५) में है। वरुणप्रधघास (जो चातुर्मास्यो में एक है) में अवमृथ (स्वान) की व्यवस्था 
है, किन्तु उसमे विस्तार नही जोडे गयें है अत आवश्यक विस्तार सोमयाग के अवभृथ के बारे में दिये गये नियमों 
से ग्रहण किये जा सकते हैं। 
स्मृतियों एवं निबन्धों ने बहुधा अतिदेश का आश्रय लिया है। उदाहरणःथ॑, याश० (१२३६ एवं २४२) ने 
अग्नौकरण एव पार्वणश्नाद्ध मे पिण्डदान के विषय में पिण्डपितृयज्ञ की विधि को विस्तृत कर दिया है। पराशर- 
स्मृति (७१८-१६) ने रजस्वला नारी को प्रथम दिन में चाण्डाली, दूसरे दिन मे ब्रह्मघ तिनी एवं तीसरे दिन मे 
रजकी (घोविन) कहा है। पराशरमाघवीय ने इस पर टिप्पणी की है कि इन नामों से पुकारे जाने का तात्पयें 
यह है कि इन दिनो में उस नारी से समोग करने पर वही पाप रूगता है जो किसी उच्च वर्ण के पुरुष द्वारा 
चाण्डाली आदि से समोग करने से रूगता है। 
आठवे अध्याय में अतिदेश के विशिष्ट उदाहरण दिये गये है। दर्शपूर्णमास सभी इष्टियो४< की प्रकृति 
है तथा दश्शपूर्णमास्साभ्या यजेत' को विध्यादि कहा जाता हे और विध्यन्त दशशेपूर्णमास की समस्त पूरी विधि है 


४७ अस्तोषुर्नाम एकाहू । अपर इ्येन । तौ द्वावप्याभिचारिकौ तत्रेषों फारिचद्धर्मान्विधायाह समानमितर- 
घ्छधेनेनेति। शवर (७११३)। समा नेव' जाप० औ० सू० (२२॥७॥१८) का हे। 
डे८ सुविधा के लिए बेदिक यज्ञो को तौन कोटियों मे बहुधा विभाजित किया जाता है, यथा--इप्टि 


(जिनसे दूध, घृत, / जो तथा अन्य अन्नो की आहुति दी जाती है), पशु, एवं सोम_। सोस को पुन एकाह 


धर्म शास्त्र से सम्बन्धित मोमासासिद्धान्त एव व्याषया के नियम २०३ 


(केवल दक्षपुणेमास्सामा यजेत के अतिरिक्त), जैसा कि पुरोडाश (रोटी ) आदि की आहुत्ति के विपय मे ब्राह्मण 
मे उल्लेख पाया जाता है। सौये तामक विक्वतियाग मे “जो वैदिक ज्ञान का अकाश प्राप्त करना चाहता है उसे 
सूये को भात देता चाहिए” यह वाक्य विध्यादि है, किन्तु यहाँ कुछ भी विस्तार चही उपस्थित यो गया है। 
किसी विधि की अपेक्षा-सी रूगती है, यद्यपि यज्ञो के विषय में कतिपय विध्यन्त पाये जाते है, तथापि “निर्दपति 
तामक विशिष्ट शब्द दर्शयूर्ण मास (जिसमे निर्वाप पाया जाता है) की विधि का चोतक है, और इस प्रतार हम 
इस निष्कर्ष पर पहुँचते है कि आस्नेय 2 हक ) के समाच ही सौय॑ चर की आहुति होती है। 
इष्टियो में प्रकृति की सभी बाते तथैव की जाती हें। 

सभी हर सा क नामक सोमयज्ञों मे ज्योतिष्टोम प्रकृति हैं और इसकी सभी वातें सोमयज्ञों के सभी 
परिष्कृत रूपो (विक्ृतियो) में सम्पादित की जाती हे, यथा अतिरात्र मे। उन्त सभी यज्ञों भे जिनमे पशुवलि होती 
है, अग्निषोमीय प्रकृति है, जिसकी बाते पशुयागों की सभी विक्ृतियों मे सम्पादित' की जाती है। द्वादशाह के दो 
प्रकार है, अहीत एवं सत्र और वह द्विरात्र, चिरात्र से लेकर शतरात्र तक के सभी अहीन यज्ञो की प्रकृति है; 
और सत्र की कोटि वाला द्वादशाह सभी सन्नो का एक नेमूतरा (आदर्श ) है। आदित्यानामयन के समान सभी यागो 
की प्रकृति गवामयन है | दर्वीहोम न तो यज्ञों की प्रकृंतियाँ है ओर न विक्ृतियाँ। आठवे अध्याय मे यही सब 
बाणित है। 


चवे अध्याय में ऊहू का विवेचन है। अतिदेश के सिद्धान्त के प्रयोग के सिलसिले में मस्त्रों, सामगानों 
एवं सस्कारों के विषय से कुछ परिवर्तेनों एवं ऊहो की आवश्यकता पडती है। साघारणत ऊह शब्द का अर्थ 
होता है तर्क या विचारणा, किन्तु पू० मी० सू० मे इसका विशिष्ट अर्थ होता है। 


आरनेय प्रकृति है जिसमे निर्वाप (आहुति) “मैं अग्नि को वही अपित करता हूँ जो उन्हे प्रिय है” इन शब्दो 
के साथ किया जाता है। सौर्ययाग मे, जो आस्नेय की विक्ृति है, निर्वाप (आहुति) “जो सूर्य को प्रिय है वही में 
उन्हें अपित करता हूँ” शब्दों के साथ किया जाता है। वाजपेय मे हम पढते है---“वह सत्रह पात्रों मे निर्वाप अन्नो 
को पका कर बृहस्पति को अधित करता है।” वाजपेय दर्शपूर्णमास का एक परिप्कृत रूप है जिसमे चावल 
जल के साथ छिडके जाते है, अत छिडकना नीवार अन्नो पर भी किया जाता 
ज्योतिष्टोम यज्ञ के दूसरे दिन सुब्रह्मण्य पुरोहित द्वारा इच्ध को सम्बोधित सुन्रह्मण्या 
है, जो यो है---इन्द्र आगच्छ, हरिव आगच्छ, मेघातियेमेष_।! अरिवष्दुत्‌ यज्ञ मे भी अग्नि को सम्बोधित सुन्न- 
हाण्या-निगद है। पाठ करने में 'इन्द्र” के स्थान पर “अग्ने! शब्द रख लिया जाता है, किन्तु उसके आगे के शब्द, 
पथा---हरिव आगच्छ' परिवर्तित नही किये जाते ओर उनका पाठ किया जाता हि, क्योकि वे बसी उपाधियाँ है 
जो अग्नि के लिए भो कही जाती है (पू० मी० सू० ६१।४२-४४) । मीमासको ने जो सिद्धान्त निकाला है, वह 


के कण 
है (पू० मी० सू० द६॥२।४०) 
“या ध्राथना का पाठ किया जाता 


(जो केवल एक दिन तक चले, यथा--भग्निष्ठोम ), जहौन (जो एक से अधिक और अधिक से अधिक १२ दिनो 
तक चले) एवं सत्र (जो १२ दिनो से अधिक एक वर्ष या उससे भी अधिक काछ' तक चले) कोटियो मे बांदा 
गया है। झबर (पु० सी० सू० ४४२० ) ने चार महायज्ञो की चर्चा की है, यथा--अग्निहोच्र, दर्शपूर्णमास, ज्योति- 
प्डोम, पिण्डपित्य्ष। गौतसघर्मसूच (८१८) के अनुसार सात सोसयन्न होते हैं । इन शरौत्त छ्त्पो फे अतिरिक्त 
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यह है कि जब मूल मन्त्र के शब्द परिष्कृत (विकृृति) याग तक नही वढाये जाते तो ऊह का आश्रय लिया जाता 
है, अन्यथा नहीं। किन्तु शबर ने टिप्पणी की है कि यात्षिक छोग ऊह का सम्पादन कर लेते है (उपयुक्त परि- 
बर्तनो के साथ अपने अनुकूल बना लेते है), अर्थात्‌ वे ऐसा पाठ करते हे---अग्ने आगच्छ रोहिताश्व बृहदूसानो .।' 
यह ज्ञातव्य है कि पू० मी० सू० (२१३४) एवं शवर के अनुसार ऊहित (अनुकूलित) मन्त्र मन्त्र नहीं 
होता, क्योकि केवल वे ही भन्‍्नर कहे जाते है जिन्हे विद्वान्‌ लोग स्वीकार करते है। दश्पूर्णमास मे जब पुरोहित 
चार मुट्ठी चावल निकाकता है और उसे सूप मे रखता है तो वह तीन मुट्ठी चावल पर मन्त्र पढता है जिसका 
शाव्दिक अर्थ हे---सविता के आदेश पर अश्विनो के बाहुओ से तथा पूष। के हाथो से मै तुम्हे अग्नि के लिए, 
जिसे तुम प्रिय हो, निकाछता हूँ।” पृ० मी० सू० (5१३६-३७) का कथन हे कि सविता, पृषा एवं अश्विन्‌ 
शब्दों को, दर्शपूर्णमास के परिप्कारों के लिए, जहाँ देव अर्थात्‌ पूजा के देवता अग्नि व हो, ऊह द्वारा परिवर्तित 
नही किया जा सकता। शबर ने सविता, अदिवन्‌ एवं पूषा के लिए खीचातानी करके अर्थ किया है और कहा है 
कि ये शब्द निर्वाप प्रकाशन के लिए प्रयुक्त है। एक अन्य मनोरजक उदाहरण है, जहाँ ऊह नही पाया जाता। 
दर्शपूर्णमास में एक प्रेष (निर्देश अथवा आदेश) हे---छिडकने के लिए जल रखो, समिधा एवं कद रखो, खुची' 
एवं लुव को स्वच्छ करो, (यजमान की) पत्नी को मेखला पहचा दो ओर घृत के साथ बाहर आ जाओ | माव 
लीजिए यजमान की दो या तीन पत्नियाँ हो, तब भी एकवचन (पत्नीम ) का ही प्रयोग होता है न कि द्विवचन 
या वहुवचन का (पूृ० मी० सू० &।३॥२० एवं 5।३॥२१) । धर्मशास्‍्त्र के ग्रन्थो ने ऊह का प्रयोग किया है। विप्णु- 
धर्मंसूत्र (७५॥८) ने व्यवस्था दी है कि मन्त्र के ऊह के द्वारा एक ही ढंग से नाना एवं उसके दो पूर्व पुरुष 
का श्राद्ध करना चाहिए। पूर्व पुरपो के लिए मन्त्र यो है--शुन्धन्ता पितर” (आप०» श्रौ० सू० १॥७१३ ) 
जिसका परिवर्तन 'शुन्धन्ता मातामहा ' के रूप में हो जाता हे। देखिए मिताक्षरा (याज्ञ० १२५४) । 
जब यज्ञ मे पका चावल दिया जाता हे तो मन्त्र यो होता है--स्योन. ब्रीहीणा मेध सुमनस्थमान ' (तै० 
ब्रा० ३७७४५) । जब पका चावल नष्ट हो जाता हे या नही श्राप्त होता ओर नीवार अन्न का प्रयोग उसके स्थान 
पर होता है तो नीवाराणा मेघ' ऐसा ऊह नहीं होता, प्रत्युत ब्रीह्ीणा मेघ' शब्द ज्यो-के-त्यो 'रखे जाते है (प० 
मी० स्‌० ६३२३-२६), क्योकि, जैसा कि पू० भी० सू० (६।३।२७) में कहा गया है (सामान्य तच्चिकीर्पा 
हि), नीवार का भ्योग ब्रीहि की समानता के कारण ही किया जाता है। 
नवे अध्याय के तीसरे एवं चौथे पादो में पशुवन्ध में होता द्वारा पढे जाने वाले अधृग्र-प्रेप के विषय में 
बारह अधिकरण है। देखिए, इस विषय में इस महाग्रन्थ का मूलखण्ड, २, पृ० ११२१, पाद-टिप्पणी २५००, जहाँ 
यह प्रैप दिया हुआ हे। वहाँ पर कुछ शब्दों के लिए ऊह की व्यवस्था है ओर पूृ० मी० सू० ने उस सदर्भ मे कुछ 
अपरिचित एवं कठिन झब्दो की व्यारया की है। 
पू० मी० सू० का दसवाँ अध्याय सवसे बडा है। इसमे आठ पाद एवं ५७७ सूत्र है (अर्थात्‌ सम्पूर्ण सूत्रों 
का एक-पाँचवाँ भाग ) । तीसरे अध्याय में ३६३ सूत्र तथा ६ठें अध्याय में कुछ ३४८ सूत्र है ओर दोनो अध्यायों 
में पथक्‌ू-पथक्‌ ८ पाद है। दसवे अध्याय मे बाध एवं अभ्युच्चय या समुच्चच (वाध का विपरीतार्थक) का विवेचन 
है । सामान्य तियम यह है कि प्रकतियाग (आदर्श या नमूने के,यज्ञ ) की वाते विकृति में ज्यो-की-त्यो छे छी जानी 
चाहिए। किन्तु कुछ उदाहरणो में विकृति-याग का भिन्न नाम है, कुछ सस्कार (शुद्ध करने या सजाने आदि के 
कृत्य) एवं कुछ द्रव्य जो प्रकृति में प्रयुक्त होते है, विक्षति मे श्रयुक्त नही हो सकते, क्योकि स्पप्ट शब्दों मे 
इसके लिए निषेध दिया हुआ है, या क्योकि इनसे कोई उपयोग नही सिद्ध होता और वे निरथंक होते है। शवर 
का कहना है कि बाध तभी उपस्थित होता हे जब किसी विशिष्ट कारण से कोई विचार या ज्ञान, जो निश्चित-सा 
रहता दै, मिध्या मानव छिया जाता है, और अभ्युच्चय (जोड या मिछाव) उस समय उपस्थित होता दैै. जब गह 
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ज्ञात रहता है कि कुछ बाते विकृति मे जोडी जानी है किन्तु उसके साथ यह भी ज्ञात रहता हैं कि कुछ ऐंसी 
वाते भी है जो विकृति के लिए अतिरिक्त रूप से जोडी जायेगी। हि 
मैत्रनायणीसहिता (२।२॥२) ने व्यवस्था दी हे कि लम्बी आयु के इच्छुक व्यक्ति को चाहिए फि वह 
घृत मे गरम करके एक सौ क्ृष्णलो (चावल के दाने के रूप मे सोने के टुकडो) का दान करे । किन्तु यहाँ 
पर कोई अवधात (अन्न की भूसी छुडाना अथवा अलूग करना) नहीं होता (अर्थात्‌ मूसल से ओखली में 
कटने का कार्य नहीं किया जाता) । क्योंकि यहाँ पर अन्न के दाने के रप में सोने के टुकड़े है, जिन पर 
कोई छिलका या भूसी नहीं होती जिसे अलग करने के लिए कूटने का कम किया जाय (पू० मी० स० 
१०१११-३) । इसी प्रकार उपस्तरण ( कुश बिछाना ) एवं अभिधारण (उसके परचात्‌ ही घृत ढारना) 
के कृत्य भी नही किये जाते, क्योंकि प्रकृतियज्ञ में ये इत्य आहुति को मधुर गन्ध देने के लिए किये जाते 
है (१०२३-११) । चावरू के चरु को पकाया जाता है (अर्थात्‌ अग्नि की उष्णता उसे दी जाती है), 
उसी प्रकार सोने के टुकडो को घृत में उप्ण किया जाता है (१०२।१-२)। सोने के टुकडो को गन्ने के 
टुकडो की भाँति चूसना होता है (१०१२१३-१६) , क्योंकि वे खाये नहीं जा सकते, जब कि प्रक्ृतियज्ञ 
(आदझे यज्ञ) में इडा एवं श्राशिन्न को वास्तव में खाया जाता है। श्येन जैसे इन्द्रजाल के कृत्य मे पृथिवी पर बेत 
(या बॉस की बनी चटाई) विछाया जाता है, कुश नहीं (जैसा कि आदर्श यज्ञ में किया जाता है)। यह बाघ 
विशिष्ट वचन के कारण उपस्थित होता है। वैदिक यज्ञों मे सामान्य नियम यह है कि पुरोहितो का चुनाव 
होता है और अन्त मे उन्हे दक्षिणा दी जाती है, किन्तु सत्र अपवाद होते है, क्योंकि सन्नो में सभी पुरोहित एव 
यजमान होते है। यहाँ पर वरण (चुनाव) के बाघ का कारण यह है कि अन्य यज्ञों मे यजमान एव पुरोहित 
पृथक्‌-पृथक्‌ होते है ओर पुरोहितो को दक्षिणा के लिए नियुवत्॒ क्या जाता है। वहाँ पर पुरोहितो के वरण 
एव नियुक्ति के लिए स्पष्ट उद्देश्य है। किन्तु सत्र में जहाँ सभी छोग यजमान एव पुरोहित होते है, पुरोहित- 
वबरण (ऋत्विग्वरण) का कृत्य करने का कोई स्पप्ट उद्देश्य नही होता । 
समृुच्चच का एक उदाहरण दिया जा सकता है। वाजपेय (जो पू० मी० सू० ३।७५४०-४१ के 
अनुसार ज्योतिष्टोम का एक रूप है) में सत्रह पशुओ की बलि होती है । आदर (प्रकृति) यज्ञ (अर्थात्‌ 
ज्योतिष्ठोम) में भी कुछ विशिष्ट पशुओ की वलि होती है । प्रश्न यह उपस्थित होता है कि यहाँ प्रकृति-याग मे 
व्यवस्थित पशुओ का कोई वाघ है या कोई समुच्चय । निष्कर्ष यह है कि यहाँ समुच्चय है (१०४६ ), क्योकि 
तैं० ब्रा० मे एक ऐसा वचन आया हे--ब्रह्मवादी धूछते है, “वाजपेय में सभी यज्ञिय इत्य क्यो किये जाते है ?” 
उसे ऐसा उत्तर देना चाहिए---पशुओ द्वारा, अर्थात्‌ वह अग्नि को एक पद्गु की बलि देता है, इससे वह 
अस्निष्ट्रोम घारण करता हे, वह उक्थ्य घारण करता है ,॥४ इससे प्रकट होता है कि वह सत्रह पशुओ के 
अतिरिक्त अन्य पशुओ की भी बलि करता है। देखिए मिताक्षरा (याज्ष० ३।२४३) एवं तत्ववातिक ( 5 
सू० ३॥३॥१४) 0७ 
दसवे अध्याय मे दक्षिणा के विषय में भी विवेचन है, जो महत्त्वपूर्ण है। १० तप 
किया गया है कि दक्षिणा किसी अदृष्ट उद्देश्य के लिए नहीं दी जायगी, ब रा दिल 20 
के सम्पादन के लिए नियुक्त पुरोहितों को दी जायेगी। ३॥८।१-२ में ऐसा निश्चित किया गया है कि गा 
(स्वामी) यज्ञों के लिए पुरोहितो को रखे, केवल उसी कर्म के लिए ऐसा नही करे जिसके लिए 826 
से चेंदिक वचन है (यथा--नतै० स० शरा८२ मे) । १०३३६ मे ताण्ड्य ब्रा० ( १६१११०-११ दस 
फरके दक्षिणा के विषयों को उपस्थित किया गया है। ऐसा कह्दा गया है कि ' ) अप 
*+ गायो की सस्या ११२ होनी चाहिए (१०३।३४/५६),१०१३।१० से ऐसी कल मल कक 
/ 505० रै।५० मे ऐसी व्यवस्था है कि बजमान को स्वम दक्षिणा 
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देती चाहिए और १०३५४ मे वाॉँटने की विधि का उल्लेख है । प्रमुख पुरोहित चार है, यथा--होता , 
अध्वयुं, उद्गाता एवं ब्नह्मा और इन सभी चारो के तीन-तीन सहायक होते है, जो नीचे पाद-टिप्पणी में छिखित 
है ।*९ समान लीजिए १०० गाये बॉटनी है । चार दलो मे प्रत्येक को १४ अर्थात्‌ २५ गायें मिलंगी । 
होता को १२ तथा अन्य तीत सहायको को क्रम से ६, ४ एवं रे गाय मिलेगी अर्थात्‌ वे क्रम से प्रमख का 
१२, १३ एवं १४ भाग पाये । यही ढंग अन्य तीन दलो के लिए भी होगा। प्रथम दृष्टि मे यही बात 
झलकती है कि सब को समान मिलना चाहिए, क्योकि श्रुति का कथन है कि सबको समान मिलना चाहिए, 
किन्तु यहाँ ऐसी बात नही है, यहाँ ऐसी व्यवस्था की गयी है कि दक्षिणा कार्य की गुरुता के अनुसार दी जाये। 
निश्चित तिष्कर्ष यह है कि दोनो दृष्टिकोण ग्राहयय नहीं हैं, वास्तव से दक्षिणा विभाजन अधिन , तृतीपिन 
एवं पादिन के अर्थ के अनुसार होना चाहिए, जैसा कि श्वुति मे प्रयुक्त है। 

मनु० (८२१०) ने उपयुक्त विभाजन-प्रणाली का उल्लेख किया है और वैदिक यज्ञो मे प्रयुक्त 
विधि को गृह-निर्माण आदि जैसे छृत्य के लिए भी उपयुक्त ठहराया है ।“" यद्यपि सूत्र (सम स्यादश्रुतित्वात्‌) 
केवल पूर्वपक्ष है और गायो के विभाजन मे मान्य नही हुआ है, किन्तु मध्यकालीन धर्मशास्तर-छेखकों ने इस 
सिद्धान्त को माना है। देखिए स्मृतिचन्द्रिका (१, पृ० १५२, २, २८५, २, ४०४), कुल्छूक (मतु० ३१, जहाँ 
३६ वर्षों को तीनो वेदशाखाओ के अध्ययन के लिए बरावर-बराबर बाँठा गया है), मदनरत्न (व्यवहार 
पृ० २०२) , व्यवहारप्रकाश (पृ० ४४३ एवं ५४८) । 

ग्यारहवे अध्याय में तन्‍्त्र का विवेचन है । तन्‍्त्र मे उन विषयों का समावेश होता है जहाँ एक इृत्य 
कई हृत्यो एवं कर्मों के उद्देश्य की पूर्ति करता है ।*) उदाहरणार्थ, तीन याग है, यथा--अग्नि के लिए आठ 


४ होता सेत्रावरुणो5षच्छावाको ग्रावस्तुत्‌, अध्वर्य प्रतिप्रस्थाता नेष्टोन्नेता, ब्रह्मा ब्राह्मणाच्छती आग्नीक्ष 
पोता, उद्गाता प्रस्तोता प्रतिहर्ता सुब्रह्मण्य --इति। प्रमुख चार पुरोहितो के नाम समूहो के आरम्भ मे हे। 
प्रत्येक प्रमुख के उपरान्त तीन सहायको के नाम जाये है। प्रमुख पुरोहितो के तुरत पइचात्‌ आने वाले सहायको को 
अधिन कहा जाता है (अर्थात्‌ वे प्रमुख पुरोहितो का आधा पाते है, ये चारो है--मंत्रावरण, प्रतिप्रस्थाता, ब्राह्मणा- 
च्छसी एव प्रस्तोतर ) । प्रत्येक दल से तीसरे स्थान वाले सहप्यक पुरोहित तुतीयिन कहे जाते हैं (जर्थात्त दे प्रमुख 
के अद्य का तिहाई पाते हैं, ओर वे हैं, अच्छावाक, नेष्टा, आग्नीधा एच प्रतिहर्ता) | प्रत्येक दकछ मे अन्तिम सहायक 
पादिन कहे जाते हैँ और प्रमुख के अश का चौथाई पाते हैं, ओर वे हैं--प्रावस्तुत्‌, उच्नेता, पोता एव सुब्नह्मण्य । 
देखिए इस महाग्रन्य का मूल खण्ड, २, पु० ११८८-०१ १८६, एव खण्ड, ३, पु० ४६६ ॥ 

५० सर्वेषासधिनों मुख्यास्तदर्धेताघधिनोष्परे।  अनेन विधियोगेन कतेंव्याद्प्रकल्पना ॥ सनु० (5२१०- 
२११), एतत्तत्तदशपरिकल्पनविधान तस्य दादशहात दक्षिणेति फ्रतुसम्बन्धमात्रेण विहिताया न तु ऋत्विग्विशेष- 
सम्बन्धित्वेन विहितायाम्‌ । भव्व द्याज्लिविदा शास्त्रे इति तत्मतिपादकश्ुतिविरोधापत्ते | मदनरत्न (व्यवहार), 
पु० २०२-२०३॥ मदनरत्न (पृ० २०४) ने और जोडा है. पशुबन्धादाी विषम-विभागो नोकत इति तन्न 
दक्षिणाविभाग ए यदि कुल ११२ गायें हो, तो चार वर्गों (होतुवर्ग, अध्वयुँवर्ग, उद्ातृवर्ग एव ब्रह्मवर्ग ) से प्रत्येक 
वर्ग को २८ गायें मिलेंगी, तब होतृवर्ग के अद् को २५ मे विभाजित करना होगा और होता २५ भागो में १२ 
पायेगा और उसके सहायक क्रम से ६, ४ एव ३ पायेंगे, अर्थात्‌ इस वर्ग मे २८ गायो मे अद्य लगभग क्रम से 
१३, ६, ५, ४ होगे। 

४१ यत्सकृत्कृत बहुुनामुपकरोति तत्‌ तन्त्रमित्युच्यते यया बहुना ब्राह्मणाना मध्ये कृत प्रदीप । यस्त्वावृत्त्यो- 
पकरोति स॒ । ब्रणा त्रेषामेत्र ब्राह्मणानामनुलेपनस्‌ । पछोकमप्पुदाहरन्ति---म्राजारण भरवेत्तन्त्र परार्णे त्व- 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित सीमासासिद्धान्त एवं ध्यास्या फे नियम २०७ 


है] 


शकलो पर पकाया गया पुरोडाश, इन्द्र के लिए दही, तथा इन्द्र के लिए दूध, प्रयाजों का एक सम्पादन इन 
तीनो के सम्पादन का कार्य कर देता है (१११५-१६ एवं ११।१।२४-३७) । आधान (अग्नियों की स्थापना) 
का कृत्य केवल एक वार होता है, यह प्रत्येक इष्टि, पशुयाग या सोमयाग में बार-बार नही किया जाता 
(११३२) , श्रौत ऋृत्यो के पात्रों का निर्माण केवल एक बार होता है ओर वे यजमान के मृत्युपर्यन्‍्त काम 
आते है (११३॥३४-४२) ।५+ ये सभी बाते तनत्र कही जाती है। सामान्य नियम यह है कि किसी एक 
कृत्य मे सभी प्रमुख बातो के विषय मे (यथा--दह्बंपूर्णमास में आग्तेय एवं अन्य बातों के विषय मे) स्थान, 
काल एव कर्ता एक ही होता है (११२१) और वे सभी अग्रो के लिए समान होते है, किन्तु अगो के विषय 
भे स्थान, काल एवं यजमान स्पष्ठ वचनो (आदेशो) के कारण विभिन्न हो सकते हैं। 


यदि सभी सहायक यज्ञों से समच्वित रूप मे फल की प्राप्ति होती है तो सहायक अगों का सम्पादन 
एक वार ही किया जाता है न कि अलग-अलग, यही तत्त्र है। किन्तु यदि फल की प्राप्ति सहायक यज्ञो से 
पृथक्‌-पृथक्‌ होती है तो सभी सहायक अगो का सम्पादन पृथक्‌-पृथक्‌ होना चाहिए। इसे आवाप (विकेन्री- 
करण या विस्तरण या फैलाव या छितरा देना) कहते है। दरंपूर्णगास में वास्तव मे यज्ञों के दो दल होते है, 
एक का नाम है दर्क (अमावस्या पर) और दूसरा है पूर्णमास |" इन सब के लिए जो सहायक कृत्य हैं, 
वे अधिकाश में एक-समान ही हैं। तव भी दोनो दलो मे वे वार-वार किये जाते हैं, और इसका मृस्थ कारण 
यह है कि दोनो का सम्पादन एक पक्ष से दूर दो तिथियो में होता है, यद्यपि दोनो मिलू कर एक यज्ञ 
के द्योतक होते हैं और उनसे एक ह्टी फल की प्राप्ति होती है । देखिए पू० मी० सू० (११२१२-१८ ) 
जहाँ आवाप का उदाहरण है । 

अवेष्टि एक ऐसा यज्ञ है जो राजसूय नामक यज्ञ का एक भाग है और राजसूय का सम्पादन केवल 
क्षत्रियों द्वारा होता है । यह एक स्वतन्त्र यज्ञ मी है जो तीन उच्च वर्णो मे किसी भी द्वारा सम्पादित 
हो सकता है। यह राजसूथ का कोई भाग नद्दी है और उससे भिन्न भी हे, यद्यपि यह्‌ सच है कि राजसूय 


प्रयोजक । एवमेव प्रसग स्थाहिद्यमाने स्वके विधो ॥ शबर (पु० सी० सू० ११ ॥११) । ओर देखिए पतञ्जलि का 
सहाभाप्य (वातिक ४)॥ 

५२ यज्ञायुघानि धार्येरन्‌ प्रतिपत्तिविधानादूजीयवत्‌॥ पु० सी० सू० ११३३४ । वेदिक वचन यो है 
आहिताग्निमग्निभिदंहन्ति यश्पात्रेद्च / दस यज्ञायुघो का उल्लेख तै० स० (१।६।८२-३, स्प्यश्च कपालछानि चच्‌ 
आदि) मे हुआ है। इनके एब यज्ञो में प्रयुक्त अन्य पात्रों के लिए देखिए इस महाप्रल्थ का मूल खण्ड २, प० 
5८५, पाद-टिप्पणी २९३३। और देखिए पू० भी० सू० (११॥श४३-४५) जहाँ ऐसा उल्लेख है कि अत 
के दिन से ही यज्ञयात्रो को रखना चाहिए और यजमान (याज्ञिक, आहिताग्नि) की मृत्यु के 
उसके शव पर रख देना चाहिए, इस क्रिया को पात्रों एव पवित्र अग्तियों का प्रतिपत्तिकर्म कहा 

५३ १११२।१५ पर शबर का कथन हे अपि वा न तन्त्रभद्भानि स्यु । कुत कर्मपथवत्वात 
विधानात्‌ । कर्माणि तावदेतानि भिन्नानि अन्य पौर्णमास समुदायोन्य आमावास्य । एव सर्वत्र। तेषा च देशकाल- 
भेद । पौर्णमास्या पोर्णमास्या यजेतेत्येवमादि सगाना च तेषा तत्र तत्न देशकारूविधि । 


पोर्णमासोकालछ तस्मात्पोर्ण 
छ | अमावास्यागानामसाबास्याकाल । त़त्र गृहते विशेष । विश्ेषग्रहणाद्‌ भेर ए मास्यगाना 


उपरात्त उन्हें 
जाता है । 
[। तेषा च तन्‍्त्र- 


त 


श्ग्ड फा इतिहास 


के वर्णन के बीच में इसके विपय की उक्ति आ जाती है।** आव्विन के शुक्ल पक्ष की प्रथमा से नवमी 
तक के नवरात्र के विषय में निर्णयसिन्धु ने इसका आधार लिया है। कई मत है, यथा--देवीपूजा द दिनो 
तक या अष्टमी या नवमी तिथि को की जाती है । कालिकापुराण ने आरईिविन के शुक्छ पक्ष की अप्ठमी 
या नवमी पर की जाने वाली देवीपूजा के विषय मे एक इलोक उद्धत किया है, और निर्णयसिन्धु ने इसे 
अष्टमी या नवमी पर की जाने वाली एक पृथक पूजा की मात्ति माना है और सम्पूर्ण नवरात्र से इसे पृथक्‌ 
टहराया है । इसी अधिकरण मे जहाँ पर पूर्वपक्ष में ऐसा प्रस्तावित है कि राजा किसी भी वर्ण का कोई 
भी हो सकता हे जो किसी स्थान पर 'राज्य करता है तथा देश एवं उसके नगरों की रक्षा करता है, वही 
पर सिद्धान्त (पू० मी० स० एवं शबर) यह कहता है कि राजा” शब्द एक जाति जर्थात्‌ क्षत्रिय का द्योतक 
है और इस ओर कई पश्चात्कालीन धमशास्त्र-ग्रन्थों ने सकेत किया है, यथा--राजघरमंकौस्तुम (पृ० ५)। 
व्यवहारप्रकाश ने इस अधिकरण की ओर सकेत किया है और नारद के इस इलोक की व्याख्या की है-- 
जो व्यक्ति सन्यासाश्रम से च्यूत होता हे वह राजा का दास हो जाता है! और इसे इस बात पर घटाया 
है कि क्षत्रिय के धर्म से च्युत व्यक्ति वैश्य-राजा का दास हो जाता है, यद्यपि 'राजा' शब्द अपने मुख्य 
अर्थ मे क्षत्रिय' का द्योतक होता है किन्तु गोण अर्थ अर्थात्‌ लक्षणा मे इसका अर्थ है वह व्यक्ति जो 
प्रजा की रक्षा करता है। पराशरमाघवीय ने इस अधिकरण की चर्चा 'विस्तार से की है (१,१, पृ० ४४४- 
४५५) । यह द्रष्टव्य है कि आरम्मिक ग्रन्थो मे 'राजा' का जो अर्थ 'क्षत्रि/ था आगे चल कर किसी भी 
जाति के उस व्यक्ति का द्योतक हो गया जो अपने द्वारा शासित देश के लोगो की रक्षा करता दै। यह 
परिवर्तन तन्त्रवातिक (३॥५॥२६) मे सक्षिप्त रूप से व्याख्यायित हुआ है। 

बारहवे अध्याय से प्रसग, विकल्प जैसे विपयो की' चर्चा है | प्रसग तब होता है जब एक स्थान 
में किया गया कर्म किसी दूसरे स्थान मे सहायक होता है, यथा जब किसी भवन में दीपक जलाया जाता 
है तो वह जनमार्ग को भी प्रकाशित कर देता है।*+ अग्निषोमीय पशुयज्ञ मे पशुपुरोडाश (बलि दिये हुए 
पशु के मास की रोटी) का अर्पण किया जाता है और इस प्रकार के शब्द कहे जाते है--अग्नि एवं सोम 
को पशु का मास अपित करने के उपरान्त वह ग्यारह कपालो पर पकाया गया पशुपुरोडाश अग्नि एवं सोम को 
देता है 7 यहाँ पर प्रदन यह है कि क्या इसके ,छिए पशुपुरोडाश देते समय पुन प्रयाज आदि किये जाये 
था मास दिये जाने के कृत्य पर्याप्त है । निदिचत निष्कर्ष यह है कि पशु-मास दिये जाने के समय के 
कृत्य पशुपुरोडाश के छिए भी मान्य होते है। ऐसी परिस्थितियों में देश (स्थान), काछू एवं यजमान एक 
ही प्रकार के भाने जाते है । इस निष्कर्ष को प्रायश्चित्तविवेक ने भी ठीक माना है। पशुपुरोडाश की समानता 
के आधार पर उसने विभिन्न या अभिन्न गम्भीर पातको के लिए १२ वर्षो वाले प्रायश्चित्त को पर्याप्त माना 


५४ अवेष्टो यज्ञसयोगात्कतुप्रधानमुच्यते। पु० मी० सू० (२३३), अस्ति राजसूय, राजा राजसूयेन 
यज्जेतेति। त प्रकृत्यामतन्ति---अवेध्टि नामेप्टिमू । आर्नेयोःष्टाकपालो हिरण्य दक्षिणा इत्येबमादि। ता प्रकृत्य 
विधीयते। यदि ब्राह्मणों यजेत बाहुस्पत्य मध्ये निधायाहुतिमाहुति हुत्वाभिधारयेत । यदि राजन्य ऐगन्द्रें यदि बेदयों 
वेश्वदेवनू---इति | शदर, “यदि ब्राह्मणो वेश्वदेवर्म! के लिए देखिए आप० शआऔऔ० (१०८।२१।११)। अवेष्दों 
यज्ञेसयोगात्‌” नामक सूत्र को व्याख्या सूल ग्रन्थ के इसी स्थल पर देखिए । 

५५ अन्यत्र कृतस्यात्यत्रापि प्रसकति प्रसद्भ ।यथा प्रदीपस्य प्रासादे कृतस्य राजमागगेप्यालोककरणम्‌ । शबर 
(पू० मो० सू० १२१११) ३ 


२१० धर्मशास्त्र का इतिहास 


मीमासा के बडे-से-बडे विद्यार्यी भी विभिन्न निष्कर्षो पर पहुँचते है । कुछ विचित्र उदाहरण यहाँ दिये जा 
रहे है | वसिष्ठ के सूत्र (१५॥१--न स्त्री पृत्र द्यात्‌ प्रतिगृह्लीयाद्‌ वा अन्यत्रानुज्ञानादुर्तु ) की व्याख्या को 
लिया जाय । कोई स्त्री बिना पति की आज्ञा के न तो गोद के लिए पुत्र दे सकती है और न छे सकती 
है ।! इसकी व्याख्या चार प्रकार से की गयी है । हिन्दू विधवा द्वारा गोद लिये जाने के विपय मे ग्रन्थो 
एवं लेखको ने विभिन्न व्याख्याएँ उपस्थित की है। दत्तकमीमासा का कथन है कि कोई विधवा गोद नहीं 
ले सकती, क्योकि पति की मृत्यु हो जानें से उसकी अनुमति प्राप्त नहीं की जा सकती। मैथिल ग्रन्थकार 
वाचस्पति ने यही वात दूसरे ढग से कही है। वसिष्ठ का कथन है कि गोद लेने वाले को गृह के 
मब्य मे व्याहृतियों के साथ होम करके उसी को गोद लेना चाहिए जो अटदूरबान्बव हो, सनिक्ृष्ट हो और दूर 
न रहता हो, और क्योकि स्त्रियाँ वैदिक मन्त्रो के साथ होम नहीं कर सकती अतएवं विधवा के सहित सभी 
स्त्रियों को गोद लेने का अधिकार नही हे ।१६ किस्तु बगाल मे ऐसा मान्य था कि गोद के समय पति वी 
अनुमति की आवश्यकता नहीं है, वास्तविक गोद लेने के बहुत पहले ही अनुमति ली जा सकती है । मद्रास 
में ऐसा मान्य था कि “केवल पति की अनुमति से ही” वाक्य केवल दार्ष्टान्तिक है और इसलिए इ्वशुर के 
सम्बन्धी लोगो या पति के सम्बन्धी लोगो की अनुमति या आज्ञा विववा को गोद लेने के योग्य बना देती 
है । व्यवहास्मयूख , निर्णयसिन्चु एवं सस्कारकौस्तुम का कथन है कि पति की अनुमति उसी स्त्री के 
लिए आवश्यक है जिसका पति जीवित हो । यदि पति ने गोद छेने के लिए मना न किया हो तो स्त्री 
को गोद लेने का अधिकार है । इस विषय में विदद विवेचन के लिए देखिए इस महाग्रन्थ का मूलखण्ड हे, 
पृ० ६६८-६७४ | अब तो सन्‌ १६४५६ के कानून ने इन सभी प्राचीन नियमों को समाप्त कर दिया है। 
मिताक्षरा एवं दायमाग दोनों मीमासा के सिद्धान्ती से ओत-प्रोत है, किन्तु दोनो कतिपय बातों 
में एक-दूसरे से भिन्न मत उपस्थित करते है, जिनमे कुछ यो है--(१) मिताक्षरा का कथन है कि उत्तरा- 
घधिकार या स्वामित्व जन्म से ही उत्पन्न होता है, किन्तु दायभांग इसे अमान्य ठहराता है और कहता है कि 
इसका आरस्म पूर्व स्वामी की मृत्यु या विभाजन से होता है, (२) दायभाग के अनुसार उत्तराधिकार 
के लिए उत्तम अधिकार धा्मिक प्रभाव से उत्पन्न होता है, किन्तु मिताक्षण के अनुसार 'रक्‍त-सम्बन्ध की 
सन्निकटता ही इसे निश्चित करती है, (३) दायमाग के अनुसार सयुक्त परिवार के सदस्य सम्पत्ति पर 
अलग-अलरूग अधिकार रखते हे और विभाजन के पूर्व उसे बेच सकते है, किन्तु मिताक्षरा इसके विरोब में है। 
(४) दायभाग के अनुसार सयुकत परिवार मे भी विववा पति की मृत्यु के उपरान्त सनन्‍्तानरहित होने 
पर पत्ति के माग को पा जाती है । किन्तु मिताक्षरा ने इसे अमान्य ठहराया हे। 
याज्ष० (१८१) के समान अन्य वचसों के विषय में भी कई मत-मतान्तर पाये जाते है (विधि है 
या नियम हे या परिसस्या हे) । व्यवहारमयूख एवं रघुनन्दन में मतवैभिन््य पाया जाता है, जब कि दोनों 
घोर मीमासक हं । मातृ” शब्द की व्याख्या में अपराके एवं दायभाग में प्रभृत अन्तर है। इसी प्रकार अन्य 
मत-मतान्तर भी हे । 


घ५६ अत एवं वसिष्ठ । नस्‍त्रीपुत्र भर्तु --इति। अनेन विधवाया भर्जनुज्ञानासम्भवादनधिकारी गम्यते ! 

कि च व्याहतिभिहेत्वा अदूरबान्धव सन्निकृप्टमेव प्रतिगृह्लीय/त्‌--इति समानकत्‌ कताबोधकक्त्वाप्रत्ययश्रवणात 

होमकतुंरेव प्रतिग्रहसिद्धे स्‍त्रीणा होमानधिकारत्वात्‌ परिग्रहानधिकार --इति वाचस्पति ॥ दत्तकमीमासा (पृ० १४ 
एवं २२-२३) । 


अध्याय ३० का परिदिष्ट 


यदि हम पूर्वमीमासासूत्र के बहु-अचलित न्‍्यायो को एक स्थान पर समृहीत कर दे तो पू्वमीमासा- 
सूत्र एव धर्मशास्त्र के पाठकों को सुविधा प्राप्त होगी | हम यहाँ पू० मी० सू०, शवर, कुमारिल, पार्थसारथि, 
पतञ्जलि के महाभाष्य, शकराचार्य के वेदान्त-सूत्रभाष्य, शकराचायं पर भामती आदि द्वारा दिये गये सकेतो 
एव निर्देशों का सहारा लेगे। विशेषत कुमारिल ने तन्त्रवार्तिक में न्यायो का प्रभूत उपयोग किया है, यथा-- 
पु० ४१५ (जैमिनि २।१८) पर उन्होने पॉच विभिन्न न्‍्यायो का प्रयोग किया हे | इस महाग्रन्थ के कतिपय 
खण्डो मे न्‍यायो की ओर सकेत किया गया है। यहाँ पर उल्लिखित न्यायो मे बहुत-से करने जैकब हारा 
प्रकाशित 'लौकिकन्यायाञजलि! (तीन भागों मे) मे पाये जाते हे । कही-कही जैकव की व्याख्याएँ शुद्ध एवं सनन्‍्तोप- 
जनक नही हे, किन्तु हमे यह नही भूलना चाहिए कि उन्होंने आज से लूगमग आघी शताब्दी पूर्व यह सब 
लिखा था । 
अग्निहोत्रन्याय--जै० (६२२३-२६) , देखिए शकर, बे० स० (३।४३२) पर | 
अगगुणविरोधन्याय--जै ० (१२२।२५) , देखिए शबर एवं मी० न्‍्या० प्र० (पृ० १६६) । 
अगभूयरत्वे फलभूयस्त्वमू---शबर (जै० १०६६२ एवं १११११)। 
अगागिन्याय--जै० (राशर३-८) । 
अगानए प्रधानोपकाररूपेककार्या्थत्वम--जै० (१११५-१०) । 
अणुरपि विश्येषोध्ष्ययसायकर --देखिए व्य० प्र० (पृ० ५२५) एवं व्य० म० (पुृ० १४३ )। 
अधिकारन्याय--जै० (६॥१॥१-३ एवं ४-५, शास्त्र केवल मानवों के लिए हे)। और देखिए वे० सू० 
(१।३।२६-३३ ) , जहाँ शकर (१३२६ पर ) ने कहा हे कि शबर के शब्दों का ब्रह्मविद्या मे कोई उपयोग नही हे। 
अनन्यलभ्य शब्दार्थे --मी० न्‍्या० प्र० (पृ० ढ२) अबचाहु ।स एवं शब्दस्यार्थों य प्रकारान्तरण न 
लम्यते | अनन्य थे इति न्‍्यायात्‌ । देखिए भामती वे० सू० (१॥३।१७) पर (प्रसिद्धेश्व )। 
अनुषगन्याय--जै० (२।१।४८) , देखिए स्मृतिच० (श्राद्ध, पृ० ३८१) 
अन्तरगबहिरिगयोरन्तरग बलोय ---देखिए शबर (जै॑० १२२२७), 
का कथन हे--असिद्ध बहिरगमन्तरगे ॥ 
अन्धपरम्परान्याय--तन्त्रवातिक (जै० १३२७, पु० २८२ एवं ३३१४, पृ० ८५८), मेवातिथि 
(मनू १०५) , झकर (वे० सू० २२३०) । 
अन्यप्यक्चानेकार्थत्वमू--शवर (जै० २।११२, पृ० ४१०, ५४।१४, पु० १३४०, 


६।९।२२, प्‌० 
१३3६६, ७।३।३,पृ० १५५० ), तन्त्रवा० (२।०॥१०, पृ० ६३६), भामती (वे० सू० १।३१७), देखिए मदन्‌- 
पा० (पृ० ३६४) । 


एव व्य० म्‌० (पु० १४७) | 
महाभाष्य (पा० ११४४, ११५) 


२१२ धर्मेशास्त् का इतिहास 


अपच्छेवन्याय--झवर (जे० ६५०४-५०) ने इसकी परिभाषा की है--सयुक्तस्थ हि पृथग्भावोध्पच्छेद 
एवं व्य० प्र० (पृ० ५१५) । यह शब्द जै० (६।५।५६) में आया।है। 

अप्राप्ते ज्ञास्त्रमर्थवत्‌--यह जै० (६२१८) का अश है और इसका अर्थ है विधिना तावत्तदेव विश्वेय 
यत्‌ प्रकारान्तरेणाप्राप्तम्‌ !! मी० स्या० प्र० (पृ० २२२)। 

अभिमशंनन्‍्याय--जै० (३॥७॥८-१०) , व्यव० प्र० (पृ० ५३४) । 

अभ्यासाधिकरण--ज ० (रश२) , जहाँ तै० स० (२६।१११-२) में पाये गये पाँच प्रयाजो की ओर 
सकेत हे | देखिए इस महाग्रन्थ का मूल खण्ड २, पृ० १०४५७। 

अभ्युवितेष्टिन्याय--जै० (६।५।१-६) , मिता० (याज्ष० ३॥२५३), व्यव० म० (पृ० १५१-१४१ 
एवं उस पर टिप्पणी, पृ० २७७-२७६ ) तथा भामती (वे० सू० ३॥३।७) 

अरुणान्याय या अरुणाधिकरण--जै० (३३११२) , तै० स० (६।१।६७--अरूणया पिगाक्ष्या क्रीणाति) 
देखिए भपराकी (पृ० १०३०, याज्ञ० ३॥२०५), मद० पा० (पृ० ८८-८४) | 

अर्के चेन्मघु विन्देत किमय॑ पर्वत ब्रजेतु--शबर (जै० १॥३।४) ने उत्तराध को इस प्रकार उद्धृत किया 
है---इष्टस्थार्थस्य ससिद्धी को विद्वान्‌ यत्नमाचरेत्‌ ।” उन्होंने अक॑ को एक पोधा माना है, भौर देखिए तस्त- 
वारतिक (पृ० १११), विश्वरूप (याज्ञ० ३२४३, प्रथम भर्धाली ), शकर (वे० सृ० रे।४३) ने पूर्वार्ध भाग 
को न्याय माना है । 

भर्धकवकटीपांक--यह_ 'अर्धजरतीय' ही है | देखिए तन्त्रवा० (पृ० ७२०, जै० ३॥१।१३) | इसका भर्थ 


यो है--यह पूर्ण विरोधामास है कि कोई आधी मुर्गी को भोजन के लिए पकाये तथा आधी को अण्डा देने 
के लिए रख छोडे | 


अर्धभरतीय--देखिए महाभाष्य (वारतिक ५, पाणिनि ४।१।७८,--अर्ध॑ जरत्या कामयते<्थ नेति ), शाकर- 
भाष्य (वे० सू० १।२८--यथाश्ञास्त्र तहिं शास्त्रीयोर्थ प्रतिपत्तव्यो न तबार्धजरतीय लूम्यम्‌ ), परा० मा० (२6 
पृ० ७०२) । 

अधवेशस--अर्धजरतीयन्याय से मिलता-जुलता है। देखिए तन्त्रवा० (पु० १७०, १७४, १८०, २६१ )+ 
शाकरभाष्य (वे० सू० ३।३।१८), वेशस का अर्थ है 'ताश, टुकडो में विभाजित कर देना, स्रघर्ष या विरोध ।* कुमार- 
सम्भव (०३१) में इसका शाब्दिक अर्थ हे। 

अर्धेमत्तरवेंदि मिनोत्यर्ध घहिरवेदि-देखिए शबर (जै० ३॥७॥१४), तन्त्रवा० (पृ० १०८३-८४) , व्य० म० 
द्वारा उद्धृत (पृ० ११५, १०६) । 

अवयवप्रसिद्धे समुदायप्रसिद्धिबंलीयसी--शवर (जै० ६७२२), जहाँ अइवकर्ण (एक पेड का नाम) का 
उदाहरण दिया हुआ हे, जिसकी पत्तियाँ घोडे के कानो की भाँति होती है, तन्त्रवा० (जें० १॥४४११)। 

अवेष्टयघधिकरणन्याय-जै० (२।३॥३ एवं ११।४।१०) | शाकरमाण्य (वे० सू० ३॥३।५० ) । 

अववाभिषानीन्याय--'इसामगृम्णन्‌ रशनामृतस्येत्यश्वासिधानीमादत्तेी---तै० स० (५।१॥२।१) एवं तै० स० 
(४१२।१) का मनन, सी० न्‍्या० प्र० (पु० ८०) मे व्याख्यायित, अर्थसम्रह (पृ० ५) । 

अश्वकर्णन्याय--टुपूटीका (जैं० ४४१, पृ० १२७०) । यह इसलिए कहा गया है कि राजसूय मे पराम्परा- 
नृगत अर्थ ही लिया जावा चाहिए न कि शाब्दिक । 

आकाशमुष्टिहदनन्याय---तस्त्रवा० (जै० १।३।१२, पूृ० २३६, “यस्तच्तूननुपादाय तुरीमात्रपरिग्रहात्‌ । 
पट करतु समीहेत स हन्याद्‌ व्योम मुष्ठिमि ॥', शाकरमाष्म (वे० सू० २१॥१८)। 


धर्मशास्प्र से सरबन्धित मौमासासिद्धान्त एवं व्याख्या के नियम २१३ 


आस्यातानामर्थ ब्रुघता शक्ति सहकारिणी--शबर (जै० १॥४।२५), अर्थसग्रह (पु० १६, जहाँ यह न्याय 
कहा गया हे), इलोकवातिक (चोदनासूत्र, इलोक ४७, पृ० ४ ), तन्त्रवा० (जै० २१११, पृ० २७८--शवतय 
सर्वभावाना नानुयोज्या स्वभावत । तेन वाना वदन्त्यर्थान्‌ प्रकृतिपत्ययादय ॥ ) व 
आगन्तुनामन्ते निवेश -“शवर (जे० ५।३।४ एवं १०४१ ), शाकरभाष्य (वे० सू० ४।३३) , तिथि- 
तत्त्व (पु० ६३) एवं व्य० म० (पृ० १४३) । 
आसलस्तर्यमकारणम्‌--देखिए आगे, 'यस्य येनार्थंसम्बन्ध ।” देखिए सूत्र आनन्तर्यमचोदता' (जै० ३१२४, 
एवं १४।३।११ जिसका एक अश यह हे---अर्थतो हृयसमर्थानामानन्तर्थेप्यसम्बन्ध ॥' 
आत्यंधिकरणन्याय--जै० (०४७२२) , तैं० ब्रा० (३॥७।१।७-८) में आया हे यस्योमय हविरति- 
भाच्ठेंदेन्द्र पण्चशरावमोदन निर्वपेत ।' यहाँ पर 'उमय' शब्द अविवक्षित है और विधि का कोई भाग नही है । 
उहिश्यमानस्य (या उद्देश्यगत) विदेषणम विवक्षितम्‌--टुपूटीका (जै० ६॥४२२,पृ० १४३८, ७१२, पृ० 
१५२६, &११, ५० १६३६, १०३३४, पु० १८८२, 'उहिश्यमानस्थ च सख्या न विवक्ष्यते ग्रहस्येव, व्य० म० 
(पुृ० ४५-४६, ६०, १३२, २१० एवं विश्वरूप (याज्ञ० रौ२१०, न च लक्ष्यमाणस्य विशेषण विवक्षितमिति 
न्याय )। 
उद्भिदधिकरण--जै० (१।३१-२), उद्भिद्‌, चित्रा, अग्तिहोत्र यागो 'के नाम (गुणविधि नहीं) हे और 
प्रमाण है। देखिए मामतों (वे० सू० ३॥३।१७) । 
उपसहारच्याय--जै० (३१११२६-२७), उपसहारो नाम सामान्यत प्राप्तस्थ विशेष सकोचरूपों व्यापार- 
विदेषों विधे । मी० न्‍्या० प्र० (पृ० २६१), देखिए मिता० (याज्ञ० १२५६), निर्णयसिन्धु (पृ० ३७ एव 
७१), व्य० म० (पुृ० १११), प्रस्तुत लेखक की टिप्पणी, व्य० म० (पृ० १७ह४)। 
ऋतुलिगन्याय--यह आदिपरवे (१३६), शान्तिपर्व (२१०।१७) के इस श्लोक की ओर स्केत करता 
है---यथर्तावुतुलिगानि नानारूपाणि पर्यये । दृश्यन्ते तानि तान्येव यथा भावा युगादिपु ॥' देखिए तस्त्रवा० 
(जै० १३७, पु० २०२) एवं शाकरभाष्य (बे० सू० १।३।३०) जहाँ यह श्लोक उद्घृत हे । यह वायुपुराण 
(६।६५), विष्णुपुराण (१॥४५॥६१) एवं मार्कण्डेय० (४५॥४३-४४ ) हे। 
एकचाक्यतान्याय--जै० (२/१।०६) । और देखिए म० म० ग० झा कृत 'पृर्व॑मीमासासूत्र इन इट्स 
सोर्सेज' (पु० १४२-१६३। विश्वरूप (याज्ञ० ३।२४८) ने इस न्याय को उदाहत किया है। 'एकवाक्यता' शब्द 
वे० यू० (३३४२४) में आया हे। 
एकहायनीन्याय--तन्त्रवा० (२।१११२, पृ० ४१५) हारा उल्लिखित । यह अरुणान्याय' के समान ही है। 


एकार्थास्तु विकल्पेरनू--यह जै० (१२३१०) का अश्ञ हे । देसिए मिता० (याज्ञ० ३२५७) जहाँ ऐसा 
वहा गया है--एकार्थानामेव विकल्‍्पो ब्रीहियवयोरिव न च दण्डतपसोरेकार्थत्वम्‌ 

ऐन्द्रोन्याय--देखिए मैत्रा०ण स० (३२४), भामती (वे० सू० ३॥३।२५), पू० मी० सू० (१३४१४) , 
शबर (३॥३।१३) । 

ओऔदसभेधिन्य(य---यदि किसी व्यवित का नाम औदमेधि है तो अचानक ऐसा भाव होता है कि वह ऐसे 
व्यक्ति का पुत्र है जिसका नाम उदमेघ है। देखिए शवर (जै० ३॥५॥२६, पृ० १००३ एवं २/झ३, पृ० ५८०) 
एवं तल्त्रवा० (पु० ४५८०) ॥। कि 

रे मोदुस्बराधिकरण--जै० (१२१६-२५) जहाँ ते० स० (२११६) का उद्धरण हे, यथा--अँ 

यूपो मवति, ऊर्गे_ वा उदुम्बर ऊके, पशव ” , तन्‍्ववा० (पृ० ३५२), मी० च््या० प्र० (पृ० रु )) की 


श्श४८ धर्म... का इतिहास 
कपालन्यायथ या कपालाधिकरणन्याय--जैं० (१०।५॥१), मलमासतत्त्व (प० ७७४) में इसकी व्याख्या 
की गयी है। 
कपिञज्जलन्याय--जै० (११।१॥३८-४६) , देखिए त्त्रवा० (पृ० 2१४, जैं० ३११२ पर, एवं पृ० 
१००४, जै० ३॥५॥२६ पर, जहाँ ऐसा आया हे---कपिज्जलवच्च त्रीण्येव बहुत्वश्रुतिर्वस्थाप्यते)), परा० मा० 
(१२, पृ० २८१) । 
कम्बलनिर्णेजनन्थाय--शवबर (जै० २२२५, पृ० ५४५, निर्णेजत् हा भय करोति कम्बलशुद्धि पादयोश्च 
निर्मलताम्‌ ) । 
फर्मभूयसत्वात्फटभू. >देखिए स्मृतिच० (२, पू० २६४) एवं परा० मा० (00 १०:7७ 
कर्माधिक्यात्फलाधिक्यमितति न्‍्यायसमाश्रयात्‌ ) । 
कलज्जन्याय--शबर (जै० ६२१४-२० ने 'न कलूज भक्षगितव्यम्‌' पर कहा है कि यह स्पष्ट रूप से 
प्रतिपेष है न कि पर्युदास | देखिए मी० न्या० प्र० (पृ० २४८-२०४४६) एवं तिथितत्त्व (पृ० ६)। 
कास्यसोजिस्याय--यह पू० मी० सू० (१२३३४) में आया हे (अधिकद्च गुण साधारणे5विरोघात्कास्य- 
भोजिवदम्‌ख्ये5पि ) , शबर ने यो व्याख्या की है--- शिष्यस्थ कास्यपात्रभोजित्वनियम , उपाध्यायस्थ न नियम । यदि 
तयोरेकस्मित्पाजे मोजनसापथते, अमुख्यस्यापि शिष्यस्य घर्मो नियम्येत मा मूदमलोप इति। 
काकदन्तपरीक्षान्याय-- देखिए टुपूटीका (पृ० १३८८, जै० ६११ )। कुछ क्रियाएं, यथा-गदहे के धर्म के 
बालो या कौए के दातो को गरिनना निर्थंक एवं अनुपयोगी है। 
काकाक्षिगोलकन्याय---देखिए तस्नवा० (पु० १४८, जे० १३७), मेधातिथि (मनु ८१), व्य० श्र० 
(पुृ० ५३४, व्य० म० (पृ० ५) । 
काण्डातूसमय--शवर (जैं० ५२३, पृ० १३१०-११)। और देखिए आगे (दार्थानुसमर्या । 
कारणानुविधायिकार्य न्याय--तस्त्रवा ० (पू० २४५, जै० शरे।४६ ) कारण के गुण कार्य मे पाये जाते हे। 
कुष्डपायिनासयनस्याय---जै० (७॥३।१-४)। देखिए आप» श्रौ० (२३।१०४६ )) 
कुशकाशावलम्बतन्याय---तन्त्रवा ० (पृ० २६८ , जै० १।३॥२४) | कुश' दर्म है और काश घास बाला 
पौधा हे जिसके फूल श्वेत होते है । ये इतने दुर्बल होते है कि किसी को उनका अवलरूम्बन या सहारा नहीं 
प्राप्त हो सकता। अत रूपक रूप मे इसका अथे है दुर्वल या व्यथ्थे तकों का सहारा लेना । देखिए व्यव० श्र० 
(पूृ० ५२७) । 
कृत्वाचिन्तान्याय--विचार करने के लिए केवल अनुमानजन्य बात का सहारा लेता ) यह शवरभाष्य 
मे बहुधा आया हे, यथा--जै० (६८॥४३, पृ० १५२२, इत्वा चिन्ताया प्रयोजन वक्‍तव्यम्‌') , और देखिए वही, 
११॥३।१६, पु० २१७५, १२२११, पृ० २२४२, देखिए तस्त्रवा० (पुृ० २८७, जे० १।३॥२७, एवं पृ० ८० 
जै० ३।४।१--यस्तु भाष्यकारेणोपन्यास कत स कृत्वाचिन्तान्यायेन) । 
कैसुतिकन्याय---यह 'किमूत' से निप्पन्न हुआ है और प्रयुक्त हुआ है, यथा कादम्बरी में गर्भेब्वरत्व 
शक्तित्व चेति महतीय खल्वनर्थपरम्परा, सर्वाविनयानामेबैकमप्येषामायतन किमुत समचाय ।' देखिए व्य० म० 
(पु० २४१) एव प्रस्तुत लेखक की टिप्पणी व्य० म० (पु० ४६४ )। 
क्षामेष्टिनल्याथ--जै ० (६।४।१७-२० ) । यदि दर्शपूर्णमास मे अर्पित होने वाला पुरोडाश यीडा जल जाय 
तब न जले हुए अश से कृत्य का सम्पादन करना चाहिए, किन्तु जब सम्पूर्ण पुरोडाश जछू जाय तो प्रायश्चित्त 
की आवश्यकता होती है। देखिए सिताक्षरा (याज्ष० ३।२४३) | 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित मीमासासिद्धान्त एवं व्याख्या के नियम॑ ५१५ 


खलेकपोतन्याय--आबालवृद्ध सभी प्रकार के कपोतो_ (कबूतरो) का एक साथ उतरना। देखिए शवर (जैं० 
११११६, पू० २१११), मी० न्‍्या० प्र० (पृ० ६५) । 

गाहँपत्यन्याथ--यह 'ऐल्द्रीन्‍्याय' के समान ही है। देखिए शवर (ज० ३।२॥३) एवं अर्थसम्रह (पृ० ६) । 

गणकामाधिकरण--जै० (२२२५-२६) , यह दब्नेन्द्रियकामस्थ जुहुयात्‌' (ते० ब्रा० २१॥५६) 
पर आधारित है और अर्थ है दघिकरणल्वेनेन्द्रिय भावयेत्‌ देखिए मी० न्या० प्र० (पृ० ४२-४३ एवं ३६-४८ । 

गुणमुख्यव्यतिक्रमन्याय---यह्‌ जै० (३॥३४) का एक अश है (गुणमुख्यव्यतिक्रम तदर्थत्वान्मुर्येन वेद- 
सयोग ) । देखिए तस्त्रवा० (पृ० ८१०), शाकरमाष्य (वै० सू० 3॥३३३) । 

गणलोपे चमु.. यह है जै० (१०२६३ ) । यहाँ पर क्रिया स्यथात्‌ (या भवति)” का लोप है। 

गोबलीवर्देन्याय---'गाव आनीयन्ताम्‌ बलीवर्दाश्च' इस वाक्य मे बलीवर्दाश्च' का पृथक्‌ उल्लेख इसलिए हुआ 
है कि गायो की अपेक्षा बैल अधिक दुर्दान्त होते है और उनका विशेष ध्यान दिया जाता है (वास्तव में गाव' के 
अन्तर्गत बलीवर्दाइच' आ जाते है) । यह न्याय घर्मशास्त्र ग्रन्थों मे बहुधा प्रयुकतत हुआ हे | देखिए मिता० (याज्ञ० 
३॥३१२-३१३), स्मृतिच० (व्यवहार, पु० ६६, ६७, १०२, १६८, २८०, ३००), कुल्डूक (मनु ८२८), 
व्य० म० (पु० २)। 

गौणमुख्ययोसुख्ये क्ार्यसप्रत्यय -“देखिए शवर (जै० ३॥३।१ )। इस न्याय को 'मुख्यगोणयो . सप्रत्यय 
भी कहा जाता है। शाकरभाष्य (वे० सू० ४।३॥१२) ने इसका दुष्टान्त दिया है। मुस्य एवं गौण को प्रथम 
अथे और द्वितीय अर्थ में प्रयृक्त किया जाता है । देखिए महाभाष्य (वातिक १, पाणिनि ११।१४ एवं वातिक 
४, पा० ६।३।४६) । 


ग्रहैकत्वन्याय--जै० (३११३-१५) , यह ते० स० (३॥२२३) के दश्लापवित्रेण ग्रह समाप्टि' पर 
आधारित है । 

चतुर्धाकरणन्याय--जै०_ (३।११२६-२७) । देखिए मी० च्या० प्र० (पृ० २६१), अर्थसग्रह 
(पृ० २४) । 

छत्रिन्याय--देखिए शवर (जैं० १।॥४।२३, यथा छत्रिणो गच्छन्तीत्येकेन छन्निणा सर्वे लक्ष्यन्ते) , तस्ववा० 
(१४१३, पृ० ३४७), दुपटीका (जै० ४४१, पृ० १२७० एवं ७३७, पृ० १५५२), शाकरभाष्य 
(वे० सू० ३३।३४ ) ने इसे ऋत पिवन्तो (कठोप० ३१) की व्याख्या में प्रयुक्त किया है। 

जतिलयवाग्वा जुहयातु--यह विधि की भाँति प्रतीत होता है, किन्तु यह केवल पयोहोम की प्रशसा मे 


अथेवाद मात्र है। वैदिक वचन तै० स० _(५।४१३।२) मे है और जै० (१०८७७) इस पर विचार करते है। भामती 
(वे० स्‌० ३।३।१८) ने इसका आश्षय लिया है। 


जातेष्टिन्याय--जै० (४।३।३८-३४) , तै० स० (२२५।३) 'बैदवानर द्वादशकपाल निर्वपेत्‌, पुत्रे जाते 
यद्यपि कृत्य का सम्पादक पिता होता हे, परन्तु फल उत्पन्न पुत्र को प्राप्त होता हे। देखिए मित्ता० हक) ४ 
एवं ३२२०), प्राय० वि० (पृ० १८), व्य० प्र० (पृ० २५३-५४) एवं दत्त० मी० (पृ० १३५) र 
जुहन्याय--जै० (४३१) । यह तै० स० (३॥४७॥२) के 'यस्य पर्णमयी जहा 258 । 
शृणोति' के समान अन्य वचनो पर आधारित है। ये वचन फलूविधि नही होते, प्रत्यत अथैवाद होते है पष इलोक 
तककोण्डिन्यन्याय या ब्राह्मणकौण्डिन्यन्याय--देखिए तस्त्रवा० (पृ० ८६०, दब ब्राह्मणेम्यो 5 
कौण्डिन्याय) , इलोकवा० (वनवाद, इलोक १५) | यदि केवछ 'दघि दीयता' कक कि 2 दीयता तक 
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३१६ धमशास्त्र का इतिहास 


नही माता जायगा । महाभाष्य ने इसे बहुधा उदाहत «किया है, यथा-वारतिक ४, पा० ६।१२, वातिक १, पा० 
१।१॥४७, वातिक २, पा० ६।२१। और देखिए मिता० (याज्ञ० ३े।२४७) । 


तत्मस्यन्याय---जै० (१।४।४) 'तत्मस्य चान्यश्ञास्त्रम', जिसका अर्थ है तस्य ग्रुणस्थ प्रस्य प्रापक 
अन्यशास्त्र यत्र भवति | तै० स० (१।५॥६।१) में हम पढते है अग्निहोत्र जहोति स्वर्गकाम ।* यहाँ पर अग्निहोत्र 
ताम (नामवेय) है एक कृत्य का (अग्तये होत्र होमो यस्मिन्‌) न कि गुणविधि । देखिए मी० नया» प्र० 
(पृ० ६४), वर्मद्नतनिर्णय (पृ० ३), अर्थसग्रह (पृ० ४ एव २०)॥। 


तद्व्यपदेशन्याय--जै ० (१।४।५) । उदाहरण है ब्येनेनाभिचरन्‌ यजेत । यहाँ पर 'ब्येना शब्द 
का प्रयोग 'श्येन' नामक कृत्य के लिए है, किन्तु यह कृत्य फुर्ती में श्येत (बाज) से मिलता-जुलता है । देखिए 
मी० न्या० प्र० (पृ० २३८), तेन व्यपदेश उपमानम्‌। तदन्यथानुपत्त्येति यावत्‌ । 

दण्डापुपन्याय या दण्डापुपिकनीति---धर्म भास्त्र ग्रल्थो में इसका बहुधा प्रयोग होता है। देखिए विश्वरूप, 
(याज्ञ० ११४७ एवं ३३२५७), मिता० (याज़् ० २१२६), स्मृतिच० (व्यवहार, पृ० १४२, १४६, २४२, 
२४४, २८३, २६६, ३०१, ३१५, ३२६, दायभाग (१०॥३० ), दायतत््व (पृ० १७० ) । व्य० म० (पृ० १३१) । 
दण्डापूपिकनीति के लिए देखिए अलकारसवेस्व, अर्थापत्ति (पृ० १६६) एवं उस पर की टीका जयरथ | 

दर्विहोमन्‍्याय--जै० (८॥९१) , तस्त्रवा० (पूृ० ११५, ज॑० १२७ पर) , मी० न्या० प्र० (पुृ० १४४ )। 
सामासिक प्रयोग में होम” मुख्य (प्रधान) शब्द है और दरवि” अप्रधान (उपसर्जन) शब्द है। अत छृत्य का नाम 
दबिहोम हे। 

दशहूरान्याय--देखिए भवदेव का प्रायद्चित्तप्रकरण (पृ० १८), प्राय० वि० (पृ० ८१), शुद्धितत्त्व 
(पृ० २४०-२४१) । ज्येष्ठ के शुक्ल पक्ष की दशमी तिथि को एक ब्रत होता है, जिसका नाम दशहरा हे । क्योकि 
यह दस पापों को दूर करता है। न्याय यह कहता हे कि कुछ वातो में एक के सम्पादन मात्र से कई फलछो की प्राप्ति 
होती है। 

दृष्ट प्रयोजनमुत्सूज्य न शक्यमदृष्ट कल्पयितुम्‌ । 

दृष्टे फले अदृष्टफलकल्पना अन्याय्या । 

दुप्टे सति अदृष्टकल्पनाध्न्याय्या । 

दृष्टे सभवत्यदृष्टस्यान्याय्यत्वम्‌ । 


देखिए शवर (ज० द।हा३, पृ० १७०५, १०२२३, पृ० १८३५ एवं १०२३४, पृ० १८३८), मी० 
न्‍्या० प्र० (पृ० २०१, एकादणीतत्त्व (पृ० ८4) , भामती (बवे० सृ० ३३३१४)। 

देहलीदीपन्याय--देहली पर रखा दीपक घर के भीतर एव बाहर दोनो ओर प्रकाश करता है । यह निम्न- 
लिखित 'प्रसाददीपन्याय' के समान ही हे। प्रदीपवर्त' जै० (११।१।६१) में आया हे, देखिए शबर (जै० ११॥१- 
६१), व्य० म० (पृ० १४६४), जहाँ याज्ञ ० (२१३४) की व्याख्या मे इस न्याय की ओर सकेतत है । 

हयो प्रणयन्तिन्याय--जै० (७३।१६-२५) , मिता० (याज्ञ० २१३५), दायमाग (११५१६, पृ० 
१८४ ) एवं व्य० प्र० (पृ० ४५००-४० २ एवं ५३५)। 

घेनुकिशोरन्याय--जै० (७।४।७, जहाँ यया घेनु किशोरेंण” आया हे), शवर ने इसकी स्पष्ट व्याख्या 
की हे। 'बेन्‌! का सामान्य अर्थ होता हे गाय', किन्तु किशोर! का अथ हे वछेडा (घोड़े का बच्चा, अश्वशावक) , 
अत “कृष्णकिशोरा धेनु ” में घेनु' का अर्थ है 'अश्वा' (घोडी)। 


धर्म है सम्धन्धित भौर्मांसासिद्धान्त एव ध्याख्या फे नियम २१७ 


म ती पश्ौ करोति न सोमे--जै० (१०॥८॥४ एवं १९१७) | यहाँ 'तौ' 'गाज्यमागों' की ओर सकेत करता 
है, देखिए व्यवहारसार (पृ० २३१, नूसिहप्रसाद का अश्) , द० मी० (पृ० १८२) । 

न विधी पर शाब्दार्थ --इसका अर्थ यह है कि ऐसा मानने की अनुमति नही है कि किसी विधिवाक्य में प्रयुक्त 
कोई शब्द अपने सीधे अर्थ से कोई अन्य भिन्न अर्थ रखता है। मामती (वे० सू० १११, पृ० १०) की व्यास्या 
मे कल्पतरू ने व्याख्या की है---/विधायके शब्दे परो लक्ष्य शब्दार्थो न भवति', देखिए शवर (जै० ४१४।१६, जहाँ 
ऐसा आया है--अनुवादे च लक्षणा न्याय्या न विघो) और देखिए शवर (ज० ४।१।१८, जहाँ १० यज्ञायुघो 

(पात्रों) को, जो तै० स० १।६।८।२-३ में उल्लिखित है, अनुवाद कहा गया है विधि नही । देखिए परा० मा० 
(१२, पु० २६८) एवं मद० पा० (पृ० ३७२) एवं दत्त० मी० (पृ० १८०) । 

नष्टाइवदग्धरथन्याय--देखिए शवर (जै० २॥१।१, पृ० ३७६), तन्त्रवा० (जै० शरा७, ३॥३।११, पृ० 
८१८) । यह प्रतचीन न्याय है। वातिक (१६, पाणिनि १।१।५०) यह है--समग्रयोगो वा नप्टाब्वदग्घरघवत्‌ ।' 
महाभ ष्य ने व्याख्या की है--तवाश्वों नप्ठो ममापि रथो ठग्घ , उभौ सप्रयुज्यावहै इति ।' मेघतिथि (मनु ४॥५१) 
एवं भागती (१॥१॥४, पृ० १०८) ने इसका उल्लेख किया है | इसमे 'इतरेतरोपकारकत्व' की भावना 
पायी जाती है। 

न हि निन्‍दा निन्‍्ध निन्दितु प्रयुज्यते, अपि तु वियेय स्तोतुम्‌--देखिए इस महाग्रल्थ का मूल खण्ड २, पु० 
५८१ एवं खण्ड ५, पु० ६६ जहाँ शवर एव तस्त्रवा० के वचन उद्धृत हैं। मिता० (याज्ञ० ३२२१)। 

न ह्ोकस्य शब्दस्थानेकार्थता सत्यां गतौ न्याय्या--देखिए दावर (जै० ८॥३॥२२ एवं ६।४।१८) एवं ऊपर 
वर्णित 'अन्यायहचानेकार्थत्वम्‌! नामक न्याय। 


नागृहीतविशेषणान्याथ--इसे बहुधा 'नाग्रहीतविशेषणा विश्येष्ये बुद्धिस्त्पथ्ते”! (शबर, जै० ७।२॥२३ मे) 
के रूप मे या न छम्नतीते विशेषणे विशिष्ट केचन प्रत्येतुमहेन्ति' (शबर, जै० १३३३) के रूप मे व्यक्त किया गया 
है। देखिए तन्त्रवा० (पृ० ३०४, ३२२६, ६१६), एका० तत्त्व (पृ० १५) , शुद्धितत््व (पृ० ३१३), व्य० म० 
(१० ८8) । 


नास्ति वचनस्थातिभार --शबर एव घर्मशास्त्र-प्रन्‍्थो मे यह व्याय विभिन्न रूपो मे वर्णित है, किन्तु सभी 
स्थलो पर अर्थ एक हो है, यथा-- पवित्र वचन के लिए कुछ भी अति भारी (बोझ, अर्थात्‌ व्यवस्था देने मे असम्भव 
नही है देखिए शवर (जै० २२७, किमिव हि वचन न कुर्यात्रास्ति भार ) या जै० (३३२३, १०५॥११ ) 
या जै० (६।१।४४, जहाँ ऐसा आया है---न हि वचतस्य किचिदरूम्य नाम?) , शकराचार्य (वै० स० ३३४१ एव 
३े।४।३२) । विश्वस्प (याज्ञ० १॥५८), मिता० (याज्ञ० ३२६८) , परा० मा० (२१, पृ० २०२ एवं शर 
पृ० ६४)। हे 


सम्भव ) 


निमित्तगत विशेषणमविवक्षितम्‌--यह “आत्यंधिकरणन्याय' के समान 
३॥२१२) । 

निमित्तावृत्तो नैमित्तिकावत्ति--जै० (६२२७-२८ एवं २६) | 'भिन्ने रे 

पे ग्‌ जुहोति स्कन्ने !ऐ 

वास्तव मे ऐसी व्यवस्था देते हैं कि जब कमी 'टूट जाना' ऐसा निमित्त आ उपस्थित होता है 28 हल 
नया होम किया जाता है। देखिए मेघा० (मनु २२०, एतठ्रुद्रास्त्था ) एवं मिता० (याज्ञ० १८ १) है 

निषादत्यपतिन्याय--जै० (६१।५१-५४२ )। परा० मा० 

।९, प० ४ 

स्य० म० (पू० ११२)। (६7१, पृ० ४४), आय बि० (पृ० १३२) 


ही है। देखिए विश्वरूप (याज्ञ० 
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न्यायसाम्य---नि० सि० (पृ० ६७) का फथन है कि सूर्यग्रहण पर थाद्ध करने के नियम घन्द्ग्रहण चाले 
श्राद्ध के लिए प्रयुवत होते हैं। 
पकप्रक्षालनन्याय--यह निम्नलिखित इलोकार्ध से व्यक्त है--प्रक्षालनाद्धि पडकस्य दूरादस्प्शन वरम्‌' जो 
विश्वरूप (याज० १।२१०) द्वारा तथा चे लौकिका ' नामक शब्दों द्वारा प्रस्तावित किया गया है। यह इलोकार्घ 
वनपर्व (१।४६) का है, जिसमे '्रेयो न स्पर्शन्‌ नृणाम्‌! ऐसा पाठान्तर है और दूसरा अं भाग यह है---(धर्मार्य 
यस्य वित्तेह्ा वर तस्य निरीहता |! शाकरमाष्य ने इसे उद्घृत किया है (वे० सू० शे।शा२२) । 
पदार्यप्रावल्याधिकरण---ज० (१३५-७) एवं शवर (जै० १३॥७) । 
पदार्थानसमय--जै ० (५॥२।१-२) एवं 'काण्डानसमय' (देखिए ऊपर) | 
पश्मतमप्रतिषिद्धमनूमत भवति--'मौन से स्वीकृति प्रकट होती है” के समान यह है। देखिए दत्त० मी० 
(पृ० ८२) एवं शाकरमाष्य (वे० सृू० २९०१२) । 
पर्णमयीन्याय--जै ० (३३६॥१-८) , “यस्य पर्णमयी जहरंवति न स पाप श्लोक झख्णोति” ऐसे वचन तै० 
स० (३।५/७।२) मे आये हैं, किन्तु किसी विषय की ओर कौई सकेत नही है। उनका प्रयोग केवल विक्रतियों के 
लिए हुआ है। देखिए मी० न्या० प्र० (पृ० ११७) एवं मामती (वे० सू०, ह९2, पृ० १२३-१२४) । 
पदन्याय--जै ० (४१।११) एवं ट्पटीका (पृ० १२०३-५, वैदिक वचन--यो दीक्षितों यदग्नीपोमीय 
पशुमालमते ) । एकत्व एव पुस्त्व दोनों पर वलू देना चाहिए, ऐसा बलपूर्वक कहा गया है ॥ 
पशुप्रोडागन्याय--जै ० (१२१।१-६), देखिए प्रायश्चित्तप्रकरण (भवदेवक्तत, पृ० २०), प्राय० 
वि० (पृ० ८५) एवं गोविन्दानन्द की तत्त्वार्थंकौमुदी। 
पिष्टपेषणन्यौाय--शबर (जै० 6२३, १६१६), तन्त्रवा० (१२३१, पृ० १४७) | पिष्टपेषण का 
अर्थ है उसे पीसना जो पहले से ही पीसा जा चुका है, झतत अनावश्यक रूप से तर्कों को दृहराना । 
पृष्ठाकोटन्याय---पीठ को घ॒माकर बार-बार पृथिवी पर पड़े पदार्थों मे प्रत्येक को देखना ! देखिए शवर 
(जै० २११।३२) एवं तन्त्रवा० (पृ० ४३४), मिता० (याज्ञ० ३१२१६) । 
प्रकृृतिप्रत्ययो प्रत्ययार्थं सह भरूत--देखिए शवर (जै० ३/श१२, पृ० २३ एवं १९१२२, पृ० २०११३), 
तनत्रवा० (ज० २११, पृ० ३८०, ३।११२, पृ० ६७२, ३।४१२, पृ० ६०२, ३।७॥१०, पृ० १०८०) महामाष्य 
(वातिक २, पा० ३॥१।६७) । 
प्रतिनिधिन्याय--जै० (६।३१३-१७), स्मृतिच० (श्राड, पृ० ४६०) । इसका अर्थ है “श्रुतद्रव्यापचारे 
द्रव्यान्तर प्रतिभिधाय प्रयोग कर्तव्य ॥ 
प्रतिनिमित्त नमित्तिकशास्त्रमावर्तते--देखिए न्याय “निमित्तावृत्ती' आदि ऊपर, मिता० (याज्ञ० ३॥२६३- 
२६४ एवं २८८॥ 
प्रतिवदाधिकरण--मी ० न्या० प्र० (पृ० 2७) | जै० (२११) के प्रथम माग को शबर ऐसा कहते हैं 
और दूसरा भाग मावार्थाधिकरण” कहा जाता है। 
प्रतिप्रधान गृणावृत्ति --शवर (जैं० ३॥३।१४, पूृ० ८४४) , परा० मा० (११९, पृ० ३६१) । 
भ्रथमातिफ्मे फाएणामाबातू--जै० (१०४११ एवं ६), जिस पर शवर का कथन है---थे कमवन्‍्त आरब्ध- 
ध्याथ्व प्रथमादुपत्रमि्तय्या ') हम्त्रधा० (जै० ३॥२३२०, पृ० ७७२ एव ६१2५१, पृ० ६८८) , थ्य० म० (पृ०१ ३५) ॥ 


* से. सन्पित सौमांसासिदास्स एवं के नियम ३२१६ 


प्रधानमल्लनिवहेँणन्याय--प्रधान मल्ल को हरा देना, मावना यह है कि यदि प्रधान मल्छ हरा दिया 
गया तो उससे कम शक्ति वाले प्रतियोगी हारे हुए समझे जाने चाहिए | शाकरमाप्य (वे० सू० १।४॥२८ एव 
२॥१॥१२) | हे 
प्रधानस्प चोहिइ्यमानस्थ विशेषणमविवधि --देखिए दुपूटीका (जै० ७१३२, पृ० १५२६) । 
प्रमोजनमनुद्दि्य न मन्‍्दोषि प्रवर्तते--देखिए श्लोकवा० (सम्बन्धाक्षेप०, इलोक ५४, पृ० ६४२३ )व 
प्रत्तरप्रहरणन्याय--जै० (३२११-१५), दर्शपूर्णमास मे निर्देश करते हुए 'सूबतवाकेन प्रस्तर प्रहरति', 
अर्थात्‌ पुरोहित सूकतवाक मन्त्र के साथ, जो इस प्रकार एक अग हो जाता है, प्रस्तर (कुशो का एक गुच्छा ) को 
अग्नि मे डालता है। 
प्रासाददीपन्याय---दिहलीदीपन्याय”' के समान | शवर (जै० १२११ एवं ३)। 
प्रैयगवन्याय--देखिए तत्त्रवा० (जै० २११२, पृ० ४१५) | यह शवर (ज० १३८) के तित्र केचिद्‌ 
दीघंशूकेषु यव-शब्द प्रयुड्जते केचित्पियडगुषु' की ओर सकेत करता है। 
फलवत्सनिधावफल तदगम्‌--जै० (४।४।३४, जो एक हूम्बा सूत्र है) में हमे ये शब्द मिलते है---तत्पु- 
नर्मुख्यलक्षण यत्फलवत्त्व तत्सनिधावसयुक्त तदग स्थात्‌ ! देखिए शबर (जै० ४४१६), कुल्लूक (मनु २(१०१- 
१०२) से इसका प्रयोग किया है, शाकरमाष्य (वे० सू० २१११४)॥। 
बहिरन्याय--जै ० (३॥२।१) । शबर ने बहिदेवसदन दामि' (मैं देवता के निवास के लिए वहि काटता हूँ) 
का उद्धरण दिया है और कहा है कि मुख्य माव लेना चाहिए न कि मौण (समानता के आधार पर अन्य अर्थ ) । 
ब्राह्मणकौण्डिन्यन्याथ---देखिए 'तत्रकौण्डिस्यन्याय!। मिता० (याज्ञ० ३।२५७) । 
ब्राह्मणपरिव्राजकन्याय---शबर (जै० २।१॥४३) ने लिखा है--इतो ब्राह्मणा भोज्यन्तामित परिब्राजका 
इति । भामती (वे० सू० २।१।११) का कथन है कि यह न्याय गोवलीवर्देन्याय सा ही है। शाकरमाष्य (वे० 
सू० १॥४।१६, २।३।१४५ एवं ३।११११)। सुबोधिनी (याज्ञ० २६६) । 
ब्राह्मणव सिष्दन्याय--मेघा० (मनु ७३५) । वसिष्ठ' का अर्थ ब्राह्मण भी है, किन्तु उनका वर्णन पृथक 
से हो सकता है, क्योकि वे तप करने वालो मे विशिष्ट थे, अर्थात्‌ उनके तप महान्‌ थे। 
भावार्थाघिकरण--जै० (२॥११), मी० नया» प्र० (पु० १२८)। 
भूतभव्यसमुच्चारणन्याथ या भूतभव्यसमुच्चारणे भूत भव्यायोपदिश्यते--शबर ने इसका बहुधा प्रयोग 
किया है, यथा जै० (२१४, ३३४४०, ४४११८, ६११, 6१६ | दुपूटीका (जै० ४११८) ने व्याख्या की है--- 
मत द्रव्य भव्या किया निर्वेतेयतीति क्रियातो<दृष्टम्‌ ! व्य० म० (पृ० १११)। 
भूपसान्याथ या भूयता स्पात्सघर्मत्वम्‌--जै० (११२२२) के “विश्रतिषिद्धरर्माणा समवाये भूयसा स्पात्‌ 
सर्मत्वम्‌' पर आधृत है। जब कई कृत्यो का मिला-जुला (मिश्रित) यज्ञ होता है और उसके कई विस्तारो में 
विरोध उपस्थित हो जाता है तो वैसी स्थिति मे जो विधि अपनायी जाती है वह ऐसी होती है कि विस्तार अधिक-से- 
अधिक सख्या मे सभी मे पाये जायें | देखिए स्मृतिच० (श्राद्ध, पृ० ४६८), व्य० नि० (पृ २०२)। 
माषमुद्‌गन्याय--जै० (६३॥२० ) । नियम ऐसा है कि जब किसी यज्ञ 
मल कल पक ३ पदार्थ काम में छाया जा सकता है (सोम के लिए पूतीका, दावर, जै० ६।३११४) , 
वह व्यवस्थित पदार्थ कील सदा है । हक अविनिधि कै कम में नही ग्रहण किया जा सकता, भछे ह्दी 
मुदृत न आप्त हो सके तो माष का प्रयोग नही हो सकता, 


के लिए व्यवस्थित पदार्थ न प्राप्त 
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क्योकि ते० स० (५॥१।८॥१) द्वारा माष-अन्न यज्ञ के लिए निषिद्ध ठहराया गया है! देखिए मिता० (याज्ञ० रा- 
१२६), दायभाग (१३१६), प्राय० तत्त्व (पु० ४८२), व्यव० प्र० (पु० ५५४) । 
मिथ -सम्बन्धन्याप---यह 'वार्त्रंघ्तीन्याय' के समान है (जै० ३३१२३) ॥ 
सिथो-सम्वन्धन्याय--जै० (३॥१।२२) एवं शबर (उसी पर), मदनपारिजात (पुृ० ८&)॥ एक गुण- 
वाक्य किसी अन्य गुणवाक्य का सहायक नही हो सकता, क्योकि दोनो प्रधान उद्देश्य के सहायक होते है और 
दोनो बरावर स्थिति के होते हैं। दो कृत्य हैं--अग्न्याधेय एव पवमान आहतियाँ और ऐसा कहा गया है कि इनमे 
से एक दूसरे के अधीन है। दोनो एक ही उद्देश्य की पूर्ति करते हैं, अर्थात्‌ दोनो दर्शपूर्णमास एवं अन्य यज्ञों में 
प्रयुक्त होते है। ऐसा वैदिक वचन है कि वरण एवं वेककत लकडी के पात्र यज्ञों के योग्य होते हैं, किन्तु वरण का 
पात्र होम में प्रयुक्त नही होता, किन्तु वैककत का पात्र प्रयुक्त होता है । दोनों प्रकार के पात्र यज्ञों के लिए 
सहायक होते है, किन्तु वैदिक वचन मे वरण का होम में निषंध एक सामान्य बात है । अत दोनों में एक, दूसरे के 
अधीन नही है। इसी से वैककत के पात्र उन यज्ञो में प्रयुक्त होते हैं जिनमे होम आवश्यक है, किन्तु इन यज्ञो 
में वरण के पात्र प्रयुक्त नही होते। 
मुख्यगोणयोइच मुख्ये सप्रत्यय --शवर (जै० ३।२।१)। देखिए ऊपर “गौणमुख्ययोश्च  । 
मुख्यापचारे (या मुर्याल्भे) प्रतिनिधि शास्त्रार्थ --जै० (६३।१३-१७), तिथितत्त्व (पृ० १३), दत्त० 
मी० (पु० २०६) 
यथाशकव्तिस्याय--जै ० (६।३।१-७) । धर्मद्तनिणय (पृ० १०५), एका० तत्व (पृ० १८, २६) । 
यववराहाधिकरण--जै ० (१३।६ ) । 
यहचोभयो पक्षयोदोष्रो न तमेकइदोद्यो भवति या यस्चोभ नासावेक पक्ष निदर्तेयति! या यबदो 
नासावेकस्य वाच्य “--देखिए शवर (जै० ८।३॥७ एवं १४, १०३।२५, पृ० १८१६)। 
यस्य येनाथंसम्बन्ध इति न्‍्यायात्‌--यह 'यस्य येनामिसम्वन्धों दूरस्थेनापि तस्य स । अर्थतों हयसमर्थानामा- 
नन्‍्तयंमकारणम्‌ ॥” का एक अश है। न्‍्यायसुधा (पू० १०७६) ने इसे तन्त्रवातिक (३।१।२७) पर टीका करते हुए 
वृद्ध-बलोक कहकर उद्धृत किया है, तन्त्रवा० (पृ० ७४४) में आया है---यस्य सम्बन्ध इति न्यायात्‌"। यह न्याय 
राजनीति-विषयक ग्रन्थो मे भी प्रयुक्त हुआ है । व्यक्तिविवेक-व्याख्या (पृ० ३६) अभिनव-मारती द्वारा 
नादयशास्त्र मे उद्घृत (तथ पि यस्य येनार्थसम्बन्ध इत्यर्थक्षम आदतेव्यो न शब्द इति' )। 
यावह्रचन बाचनिक्म्‌--देखिए शबर (जै० ५॥४।११, याव क न तत्र न्याय क्रमते, एवं ५३।१२ याव 
क न सदृशमुपसक्त म त्रि) | मे दना यह है---|विसी अधिकारी वचन के विषय में केवल उतना ही स्वीकार करना 
चाहिए जो प्रयुक्त णब्दो से व्यकतत हो और उसे समानता के आधार पर अन्य विषयो मे प्रयुक्त नहीं मानना 
चाहिए ।' देखिए तन्त्रवा० (जै० ३४१६), मामती (वे० सू० ४।१॥१ एवं ४३४) , मेघा० (मनु १०१२७)। 
युगपद्वृत्तिहयविरोधन्याय--किसी विधि मे एक ही शब्द एक ही काछ मे मुख्य एव गोण दोनो अर्थो में 
प्रयुक्त नही हो सकता । देखिए जै० ३।२॥१ एवं शवर, व्य० म० (पृ० 5२), दायमाग (३॥३०, पृ० ६७) । 
योगसिद्धयधिकरण--जै ० (४३ ।२७-२८ )। ज्योतिप्टोम समी फलो को एक-साथ ही नही प्रकट करता, 
प्रत्युत एक-के-परचात्‌-एक प्रकट करता है। यह शब्द सूत्र २८ मे आया है और योगसिद्धि! शब्द का अर्थ है 
'पर्माय', जैसा कि दवर का कथन है। देखिए मेघा० (मनु ११२२०) , शुद्धितत्त्व (पृ० २३६), प्राय० बि० (पृ० 
७८) एवं भवदेवक्ृत प्राय० प्रकरण (पु० १८)॥ 


धर्मशास्त्र से सम्बन्धित सौसांसासिद्धान्त एवं व्याख्या के नियम २२१ 


रथक्राराधिकरणन्याय--जै ० (६१॥४४-५०) , मी० न्या० प्र० (पु० ११३) एवं परा० भमा० (१॥१, 
पृ० ४८) । 
रात्रिसत्रस्याय--जै ० (४।३।१७-१८६), दत्त० मी० (पू० २०७), भागती (शाकरभाष्य, वे” सू० 
१॥१॥४) । 

रूढियोंगमपहरति--इसका अर्थ यह है कि व्युत्पत्तिमूलक अर्थ की अपेक्षा रूढिगत अथे को अधिक मान्यता 
देनी चाहिए, यथा 'र्थकार' (जै० ६१।४४) के विषय मे | देखिए परा० मा० (१॥१, पृ० ३००) । इसके विरोध 
मे एक दूसरा न्याय ग्रहण किया जाता है, यथा--योगसम्मवे परत्मिषया अयुक्‍तत्वात्‌', जो मिता० (याज्ञ० 
२।१४३) द्वारा स्त्रीधन के अर्थ के विपय में प्रयुक्त किया गया हैं। मी० न्‍्या० प्र० (प० ११२-११३) । 

रेबत्यधिकरणन्याय--जै ० (२२२७) एवं मी० न्या० प्र० (पृ० ४०-४२) । 

लक्षणा हयदृष्टकल्पनाया ज्यायती--देखिए शबर (जै० ११, पृ० ७ एवं १४२, पु० ३२४) । 

बर्चोच्याय--जै० (३।८।२५-२७) । दर्णपूर्णमास में अध्वर्य पुरोहित पाठ करता है---ममारने बर्चो विहवे- 
प्वस्तु (मै० स० १॥४।५) | फल यजमान को मिलता है न कि अध्वर्यू को, क्योकि अध्वर्यू दक्षिणा पर कार्य 
करता है। 

वाजपेयन्याय--जै ० (१॥४।६-८) । 'वाजपेयेन स्वाराज्यकामो यजेत' नामक वाक्य भें वाजपेय' एक याग 
का नाम है, वह किसी यज्ञ के विषय मे कूछ और नहीं बताता। मिता० (याज्ञ० १॥८१)। 


वार्तरध्वीन्‍्याय--जै० (३॥१।२३) । तै० स० (२॥४॥२॥४५) मे ऐसा आया है कि वार्त्रघ्नी मन्‍्त्रो का वाचन 
पूर्णमासी पर तथा वृधन्वती मन्‍्त्रों का अमावास्था पर होना चाहिए। ये दोनो उन यज्ञों के लिए व्यवस्थित है 
जिनमे दो अनुवाक्याओ के वाचन की आवश्यकता होती है । द्श या पौर्णमास कृत्य पर केवल एक अनुवाक्या होती 
है, अत ये दोनो दर्शपूर्णमास में प्रयुक्त नही हो सकते। किन्तु दो अनुवाक्याओं का प्रयोग आज्यभागो मे (जो 
दर्शपूर्ण मास की सहायक आहुतियाँ होते है), हुआ है, ऐसा प्रसिद्ध है। अत वार्तघ्ती' एवं वृधन्वती” अनुवाक्याएँ 
केवल आज्यभागो से सम्बन्धित है न कि प्रमुख कृत्य से । 

विधिवन्निगदाधिकरण--देखिए दायभाग (याज्ञ० २३०, स्थावर द्विद. न विक्रय ), जिसने टिप्पणी 
की है---कतेव्यपदमवद्यमत्राध्याहायंम्‌ । यह एक विधि है, यद्यपि उत्साह व्यक्त करने के लिए कोई अन्य शब्द 
नही है। 

विदवजिन्याय---जै० (४।३।१५-१६) । जहाँ किसी यज्ञ के लिए कोई फल स्पष्ट रूप से व्यवस्थित न 
हो वहाँ स्वर्ग! को फल समझना चाहिए। यह विश्वजितू यज्ञ के लिए है, जिसमे यज्ञकर्ता मज्ञ के समय की 
अपनी सम्पूर्ण सम्पत्ति का दान कर देता है । मेघा० (मनु० २२), परा० मा० (११, पृ० १४८) , एका० 
तत्त्व (पु० २३) 

विधी छक्षणा अन्याय्या--देखिए शबर (जै० शरारद एवं ४४४१७) । देखिए ऊपर 'न विधौ पर 
/ मलमासत्तत््व (पृु० ७६०)। 

चेइब्देवन्याय--जै० (१।४।१३-१६) ! चातुर्मास्थो के चार पर्वो भे बैश्वदेव प्रथम पर्वे है। यह नामधेय 
है न कि गुणविधि । दत्त० भी० (पृ० २३८) ने इसका श्रयोग किया है। 

वैश्वानराधिक रणन्याय---देखिए “जातेष्टिन्याय! | 

शाखान्तरन्याय--जै० (२।४।८-३३) । यह आगे लिखित 'सर्वेशाखाप्रत्ययन्याय” 

शुतिल्क्षणाविज्ययें च शरुतिन्यॉय्या घ छक्षणा--शवर (जै० ४।१।२३ 


शब्दार्थ 


खाप्रत्ययन्याय' ही है। 
? 2९॥४६ एवं ४२३०) । 


२३२० धर्मशञास्त्र का इतिहांस 


क्योकि तै० स० (५१८१) द्वारा माष-अन्न यज्ञ के लिए निषिद्ध ठहराया गया है। देखिए मिता० (याज्ञ० श- 
१२६), दायमाग (१३।१६), प्राय० तत्त्व (पृ० ४८२), व्यव० प्र० (पृ० ५५५) । 
मिथ -सम्बन्धन्याथ--यह (वात्रेध्नीन्याय' के समान है (ज० ३॥१॥२३)। 


मिथी-सम्बन्धन्याय--जे ० (३।१।२२) एवं शबर (उसी पर), मदनपारिजात (पृ० ८६) । एक गुण- 
वाक्य किसी अन्य गुणवाक्य का सहायक नही हो सकता, क्योकि दोनो प्रधान उद्देश्य के सहायक होते है और 
दोनो वरावर स्थिति के होते हैं। दो इृत्य है---अग्न्याधेय एवं पवमान आहतियाँ और ऐसा कहा गया हे कि इनमे 
से एक दूसरे के अधीन है। दोनो एक ही उद्देश्य की पूर्ति करते हैं, अर्थात्‌ दोनो दर्शपूर्णमास एवं अन्य यज्ञो में 
प्रयुकतत होते हैं। ऐसा वैदिक वचन है कि वरण एवं वेककत रूकडी के पात्र यज्ञो के योग्य होते हैं, किन्तु वरण का 
पात्र होम मे प्रयुक्त नही होता, किन्तु बैककत का पात्र प्रयुक्त होता है । दोनो प्रकार के पात्र यज्ञों के लिए 
सहायक होते है, किन्तु वैदिक वचन में वरण का होम मे निषेध एक सामान्य बात है । अत दोनों मे एक, दूसरे के 
अधीन नही है। इसी से वैककत के पात्र उन यज्ञो में प्रयुक्त होते हैं जिनमे होम आवश्यक है, किन्तु इन यज्ञो 
में वरण के पात्र प्रयुक्त नही होते। 
मुख्यगौणयोइच मुख्ये सप्रत्यय --शवबर (जै० ३।२।१)। देखिए ऊपर गौणमुख्ययोश्च ।॥ 
मुख्यापचारे (या मुस्याऊाभे) प्रतिनिधि शास्त्रार्थ --जै० (६।३॥१३-१७), तिथितत््व (पृ० १३), दत्त० 
मी० (पृ० २०६) 
यथाञ्वव्तिन्याय--जै० (६।३।१-७) । घर्मह्ैतनिणय (पु० १०५), एका० तत्व (पृ० १८, २६) । 
यववराहाधिकरण--जै ० (१॥३॥६) । 
यबचोभयो पक्षयोरदोषरों न तमेकदचोद्यो भवति या यस्चोभ नासावेक पक्ष निवर्तेयर्तिं या यदचो 
सासावेकरय वाच्य “देखिए शबर (जै० ८।३।७ एवं १४५, १०३२५, पृ० १८१६) । 
यस्प येनार्थ सम्बन्ध इति न्‍्यायात्‌ू--यह यस्य येनाभिसम्बन्धों दूरस्थेनापि तस्य स । अर्थतों हयसमर्थानामा- 
नन्तर्यमकारणम्‌ ॥' का एक अश है। त्योयसुधा (पूृ० १०७६) ने इसे तल्व्रवातिक (३३१।२७) पर टीका करते हुए 
बुद्ध-इलोक कहकर उद्धृत किया है, तन्त्रवा० (पृ० ७४४) मे आया हे---यस्य सम्बन्ध... इति न्यायात्‌। यह न्याय 
राजनीति-विपयक ग्रन्थो मे भी प्रयुक्त हुआ है । व्यक्तिविवेक-व्यास्या (पृ० ३६) अभिनव-मारती द्वारा 
नाट्यशास्त्र मे उद्धृत ('तथ पि यस्थ येतरार्थसम्बन्ध इत्यर्थक्षम आदतंव्यों न शब्द इति' )। 
यावद्ववन वाचनिकम्‌--देखिए शबर (जै० ५॥४।११, याव क न तत्न न्याय कऋरमते, एवं ५।३॥१२ याव 
क न सदृशमुपसक्र ऋति) । म दना यह है---विसी अधिकारी वचन के विषय मे केवल उतना ही स्वीकार करना 
चाहिए जो प्रयुक्त शब्दों से व्यकत्त हो और उसे समानता के आधार पर अन्य विपयो मे प्रयुक्त नहीं मानना 
चाहिए ।' देखिए तन्त्रवा० (जै० ३॥४॥१६) , भामती (वे० सू० ४११ एवं ४४३४), मेघा० (मनु १०१२७) । 
युगपद्ूवृत्तिद्ययविरोधन्याय---किसी विधि मे एक ही शब्द एक ही काछ में मुख्य एव गौण दोनो अर्थों मे 
प्रयुक्त नही हो सकता । देखिए जै० ३।२।१ एवं शवर, व्य० म० (पुृ० ६२), दायमाग (३॥३०, पृ० ६७) । 
योगदिद्ध्धिकरण---जै ० (४।३ ।२७-२८ ) | ज्योतिप्टोम सभी फलो को एक-साथ ही नही प्रकट करता, 
प्रत्युत एक-के-पश्चात्‌-एक प्रकट करता है। यह शब्द सूत्र २८ में आया है और “योगसिद्धि/ शब्द का अर्थ है 
पर्याय', जैसा कि शवर का कथन है। देखिए मेघा० (मनु ११।२२० ) ; शुद्धितत्त्व (पृ० २३८) श्ाय० वि० (पृ० 
७८) एवं मवदेवक्ृत धाय० प्रकरण (पु० १८) ॥) 
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स्थक्वाराधिकरणन्याय--जै ० (६१४४-५०) , मी० स्या० प्र० (पु० ११३) एवं परा० मा० (१॥१, 
पृ० ४८) । 
हु रात्रिसत्रच्याय--जै० (४।३।१७-१६) , दत्त मी० (पृ० २०७), भामती (शाकरमाणष्य, वे० सू० 
११४) । रु 
रूढियोगिमपहरति--इसका अर्थ यह है कि व्युत्पत्तिमूलफ अर्थ की अपेक्षा रूढिगत अर्थ को अधिक मान्यता 
देवी चाहिए, यथा 'स्थकार' (जै० ६।१॥४४) के वियय मे । देखिए परा० मा० (११, पृ० ३००) । इसके विरोध 
में एक दूसरा न्याय ग्रहण किया जाता है, यथा--योगसम्मवे पत्मि पाया अयुक्‍तत्वात', जो मिता० ([याजज्ञ० 
२११४३) द्वारा स्त्रीधन के अर्थ के विपय में प्रयुक्त किया गया हैं। मी० नया» प्र० ([प० ११२-११३) । 
रेवत्यघिकरणन्याथ--जै ० (रशाशर७) एवं भी० न्या० प्र० (पृ० ४०-४२)। 
रूक्षणा हपदृष्टकरपनाया ज्यप्यसी---देखिए शबर (जैं० १११, पृ० ७ एवं शशर, पृ० ३२४) । 
बच्चोन्याय---जै० (३३८।२४५-२७) । दर्शपूर्णमास में अध्वर्य पुरोहित पाठ करता है---ममाग्ने दर्चो विहवे- 
प्वस्तु' (मैं० स० १॥०॥४) । फल यजमान को मिलता है न कि अध्वर्यु को, क्योकि अध्वर्यु दक्षिणा पर कार्ये 
करता है। 
बाजपेयन्याय--जै० (१॥४६-८) । 'वाजपेयेन स्वाराज्यकामों बजेत' नामक वाक्य मे वाजपेय” एक याग 
का नाम है, वह किसी यज्ञ के विषय मे कूछ और नहीं बताता। मिता० (याज्० १८१) । 
बातरध्नीम्याय--जै० (३११।२३) | तै० स० (२५।२॥१) में ऐसा आया है कि वालरेंघ्ती मन्त्रो का वाचन 
पूर्णमासी पर तथा वृधन्वती मन्त्रो का अमावास्था पर होना चाहिए। ये दोनो उन यज्ञों के लिए व्यवस्थित है 
जितमें दो अनुवाक्याओ के वाचन की जावश्यकता होती है। दर्श या पौर्णमास कृत्य पर केवछ एक अनुवाक्या होती 
है, अत ये दोनो दर्शपूर्णमास में प्रयुकत्त वही हो सकते । किन्तु दो अनुवाक्याओं का भ्रयोग आज्यभागों में (जो 
द्शेपूर्ण मास की सहायक आहुतियाँ होते है), हुआ है, ऐसा प्रसिद्ध है। अत वार्नघ्ती' एवं 'वृषत्वती' अनुवाक्याएँ 
केवल आज्यभागो से सम्बन्धित है न कि प्रमुख कृत्य से । 
विविवल्तिदाधिकरण---देखिए दायमाग (याज्ष० २३०, स्थावर द्विद न विक्रय ), जिसने टिप्पणी 
की है--करतव्यपदमवद्यमत्राध्याहार्यम्‌ । यह एक विधि है, यद्यपि उत्साह व्यक्त करने के लिए कोई अन्य शब्द 
नही है। 
विश्वजिल्याय---जै ० (४।३।१५-१६) । जहाँ किसी यज्ञ के लिए कोई फल स्पष्ट रूप से व्यवस्थित न 
हो वहाँ स्वर्ग! को फल समझना चाहिए। यह विश्वजित्‌ यज्ञ के लिए है, जिसमे यज्ञकर्ता यज्ञ के समय की 
अपनी सम्पूर्ण सम्पत्ति का दान कर देता है । सेघाण० (मनु० २२), परा० मा०(१॥१, पृ० १४८ 


)» एका० 
तत्त्व (पू० २३) । 
दियो लक्षणा अन्याय्था--देलिए शवर (जै० १२२६ एवं ४४१४) । देखिए ऊपर. न विधी पर 
शब्दार्थ ॥! मलूमासतत्त्व (पृ० ७६०) 
चेडबरदेबन्याय--जै० (१४१३-१६) । चातुर्मास्यों के चार पर्वों मे चैश्वदेव प्रथम पर्व है। यह नामधेय 
है न कि गुणविधि । दत्त> मी० (पृ० २३६) ने इसका प्रयोग किया है। 


वैश्वानराधिकरणन्याय---दे खिए 'जातेष्टिन्याय! | 
इए्सान्तरन्याय--जै० (२॥४।८-२३) । यह आगे लिखित 'सर्द ही है 
कुतिल्क्षणाविद्यय्े च शुतिन्याग्या भ छक्षणा--धवर (जै० ४) १२३, ४१४६ एव पा ) 
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घोडशिन्याय--जै० (१०८६) । अतिरात्रे षोडशिन गृह्लाति' तथा नातिरात्रे. गृह्लति', अर्थ- 
सग्रह (पृ० २४) । 
समोगपुथवत्वस्याय--जै० (४।३।४-७) । मेघा० (मनु० २।१०७) , परा० मा० (११, पृ० ६०) , प्राय० 
तत्त्व (पृ० ४७४) , एका० तत्त्व (पृ० २८-३०), तिथितत्त्व (पृ० ४४), नि० सि० (पु० ८५) | 
सकृत्कृते कृत झ्ास्त्रार्थ --शबर (जै० ११।१।२८ एवं १२३।१०), एका० तत्त्व (१० ३२), उद्वाहतत्त्व 
(पृ० १३३), महाभाष्य (वातिक ४, पा० ४।१॥८४) । इस न्याय का प्रयोग सीमित होता है और बहुधा “निमित्ता- 
वृत्ती. नामक न्याय प्रयुक्त होता है। 
सझृच्छ त शब्दस्तमेवार्थ गसयति--दायमाग (३।२८६-३०, पु० ६७) , मद० पा० (पृ० ३६४६) | 
सम स्यादश्रुतित्वात्‌--यह जै० (१०३।४५३-५५) का पूर्वपक्षसूत्र है। यह वहुधा प्रयोग मे लाया जाता है, 
किन्तु जब असमान विभाजन हाता है तो विशिष्ट व्यवस्था कर दी जाती है । मिता० (याज्ञ० २२६५), दाय- 
भाग (४८, पृ० ८०, स्त्रीधनविभाग) , स्मृतिच० (२, पृ० १५२ एवं २८५), कुल्लक (मनु ३।१, सम स्थाठ- 
श्रुतित्वादिति न्‍्यायेन प्रति द्वादशवर्षाणि ब्रताचरणम्‌) , परा० मा० (१४२, पृ० ३६२), मदनरत्न, (व्य०, 
पूृ० २०४) | 
सप्तदशसामिघेनीन्याय--जै ० (३।६।६ ) । 'सप्तदश सामिघेनीरनृब्रूयात्‌” ऐसे ऐतरेय ब्राह्मण (११) के 
समान वचन जो किसी विशिष्ट यज्ञ मे प्रयुक्त हुए बिना आये है, केवल विक्ृतियो के लिए ही प्रयुक्त होते हैं, 
प्रति के लिए नहीं । मिता० (याज्ञ० १।२५६)। 
सर्वंपरिदानाधिकरण--जै ० (३४१७) , जो तै० स० (२॥६।१०।१-२) पर आधृत है | तै० स० की 
यह उक्त ब्राह्मण को घमकाने या मार डालने को मना करती है। प्राय० तत्त्व (पु० ४७४), प्राय० वि० 
(पृ० ६) । 
सर्वेदाकत्यनिकरणन्याय---देखिए 'यथाशतक्तिन्याय एवं एका० तत्त्व (पृ० १८, २६) । 
सर्वशाखाप्रत्यवन्याय--ज ० (२॥९।८-३३) । मिता० (याज्ञ० ३३२५), अपरार्क (पृ० १०५३), 
स्मृतिच० (१, पू० ४), मदनपारिजात (पृ० ११ एवं ६१), शुद्धितत्त्व (पृ० ३७८, ३८०) । 
सामान्यविज्ेष््याय--शवर (जै० ७॥३॥१६, वाध्यते च सामान्य विशेषेण) एवं तन्त्रवा० (पृ० १०३०, 
जै० ३॥६।६, तत्र नाम विशेषषेण सामान्यस्य निराक्रिया | प्रत्यक्षो यत्र सम्बन्धों विशेषेण प्रतीयते ॥ तुल्यप्रमाणको 
हि विश्येपो बाधकों भवति न दुर्बलप्रमाणक ', एव पु० ११२० ), स्मृतिचन्द्रिका (व्यव०, पु० १४२, रे्८, २८१) 
एवं परा० मा० (१, पृ० ररे३) । 
सामर्थ्याधिकरण--जै० (१॥४२५) । 
सारस्वतो भवत --जै० (५।१७४), देखिए स्मृतिच० (व्य०, पु० २८७) , सुबोधिनी (पितरौ, 
पू० ७२) , पृ० १८३) । 
सार्थवयन्याय--जै ० (१२४१ एवं ७), शबर (जं० २।२६ एवं ३३१।१८, आनर्थक्यात्तदगेषु) । अन- 
धंक का अर्थ है अर्थहीन! या उद्देश्यहीन' । 
सुवर्णघारणन्याय--जै ० (३॥४।२०-२४ ) | तैं० ब्रा० (२२४६) मे एक वचन है जो किसी विद्चिष्ट 
यज्ञ से सम्बन्धित नही है, यथा--सुवर्ण हिरण्य धार्यम्‌' (चमकीला सोना पहनना चाहिए) । यह पुरुषधर्म है न 
कि सर्वेप्रकरणघर्म | मिता० (याज्ष० २१३४-१३६) । यह सभी सम्पत्ति यज्ञ के लिए है! नामक मान्यता के 
विरोध में एक तक है । कै 
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सूवतवादयन्याय--देखिए जै॑० (३।२।१६-१८ भौर (प्रस्तरप्रहरणन्याय', जहाँ सृूपतवाक एव प्रस्तर फा 
अर्थ दिया हुआ है । इन सूत्रो मे यह स्थापित किया गया है कि सम्पूर्ण सूकतवाक पोर्णमास-इप्टि एवं दर्शे-इप्टि 
में नही कहा जाना चाहिए, किन्तु केवछ उतना ही जो इन दोनो इप्टियो के देवों से क्रम से सम्बन्धित है। 

स्थालीयुल्ाकन्याय--स्थालीपुलाक' शब्द जै० (७४४१२) में आया है । शबर (जै० ८॥१११) एव 
तन्त्रवा० (जै० ३५१८, पृ० ६4८) । महामाप्य को यह ज्ञात था, (यथा वातिक १५, पा० ७२१) । झाकरमाप्य 
(वे० सृ० २।१।३४ एवं ३३५३) । 

स्वर्रेंकामाधिकरण--ज ० _ (६।११-३) । 

हेतुम जिगदाधिकरण--जै ० (१।३।२६-३० ) । विश्वरूप (याज्ष० ३३२६३), मलमासतत्त्व (पृ० ७६०) । 

होलाकाथिकरण--जैमिनि (१३१४-२३) । 


अध्याय ३१ 
धर्मशास्त्र एवं सांख्य 


सास्य प्रसिद्ध छह दर्शनो मे एक दर्शन है । 


शकराचाये ने वेदान्तसूत्र (२१७) के श्वारीरक-भाष्य मे कहा है" कि वेदविद मनु आदि ने कुछ 
सीमा तक अपने ग्रन्थों मे साख्य के सिद्धान्त को ग्रहण किया है । विशेषत यह सिद्धान्त के उस अश पर निर्भर 
है, जहाँ यह कहा गया है कि कार्ये पहले से ही कारण में उपस्थित रहता है। इसी प्रकार वे० सू० (१४ 
२८) की व्याख्या मे उन्होने कहा है कि सूचकार एवं स्वय उन्होने साख्य सिद्धान्तो के खण्डन में वडा परिश्रम 
किया है (उन्होंने परमाणुकारणवाद के सिद्धान्त का इस प्रकार खण्डन नहीं किया है), क्योकि साख्य सिद्धान्त 
वेदान्तवाद के पास आ जाता है और कारण एवं कार्य के अनन्यभाव के दृष्टिकोण को स्वीकार कर लेता है, 
तथा देवल जैसे कुछ धर्मसूत्रकारों नें अपने ग्रन्थो मे इसका आश्रय लिया है। वे० स० (२॥१॥३) की व्याख्या 
मे शकर ने टिप्पणी की है कि यद्यपि बहुत-सी स्मृतियों ने आध्यात्मिक बातो का निरूपण किया है, किन्तु 
सबसे अधिक उद्योग सारय एवं योग के सिद्धान्तो के खण्डन मे ही छूप्राया गया है, क्योकि मनष्य के परम 
लक्ष्य की प्राप्ति के साधन के रूप में दोनो सिद्धात्त विश्व मे प्रसिद्ध हैं, तथा उन्हे शिष्टो (आदरणीय एवं 
विद्वान्‌ लोगो ) ने स्वीकार किया है नके पक्ष मे वैदिक सकेत भिलते हैं (यया ब्वेताश्वतरोपनिषद--तत्कारण 
साख्ययोगाभिपन्नम्‌' ६१३) । यह आगे व्यक्त किया जायगा कि मन्‌ एवं देवल ने कुछ साख्य सिद्धत्तो का 
भ्तिपादन भी किया है और उनका आधघर भी लिया है । 

साख्य सिद्धान्त के उद्गम एव विकास के विषय में कुछ छाब्द लिख देना अनावश्यक नहीं माना जायगा। 
सारय के उदगम की समस्या भारतीय दर्शव की कठिनतम समस्याओ में एक है। साख्य सिद्धान्त पर बहुत: 
से ग्रन्थ एवं तिवन्ध लिखे गये हैं।* वह आरम्भिक साख्य शिक्षा क्‍या थी, जिसे ईश्वरक्ृष्ण ने 'सार्यकारिका' 


१ प्रधानकारणवादों चेदविदृभिरपि कैश्चिन्मन्वादिभि सत्कार्यत्वायशोपजीवनाभिप्रायेणोपनिबद्ध । 
अय तु परमाण्‌ कारणवादो न कदिचदपि धिप्ट केनचिदप्यशेन परिगृहीत [इत्यत्यन्तमेबानादरणीयो वेदवादिभि । 
शकर (वे० सू० २२१७-अपरिप्रहाच्चात्यन्तमनपेक्षा ), “ईक्षतेर्नाशब्दम्‌” इत्यारभ्य प्रधानकारणबाद सूचेरेव 
पुन पुनराशडक्य निराकृत , तस्य हि पक्षस्पोपोद्रलकानि कानिविल्लिझगाभासानि वेदास्तेप्वापातेन सन्दमतील्प्रति- 
भान्तीति। सच कार्यकारणानन्यत्वाभ्युपगसात्मत्यासन्नो वेदान्तवादस्थ । देवरूप्रभूतिभिष्व कैश्चिद्धर्मसूत्रकारे 
स्वग्रन्थेप्वाशितस्तेत तत्थतिषेधे यत्नोइ्तीव कृतो नाण्दादिकारणवादप्रतिषेधे। शाइकरभाष्य (चे० सू० १४२८)। 

२ जो छहोग सरख्य मे अभिरुचि रखते हैं वे निम्नलिखित ग्रन्यों एवं निबन्धो को पढ़ सकते हैं। फिदज 
एडचर्ड हाल का इण्ट्रोडफ्शन दु सास्य-प्रवचन-भाष्य'ं (विब्लियोधिका इण्डिका सीरीज्ष, १८५६) , साख्य-कारिका 
जिस पर जॉन डेवीज़ ने टिप्पणी कौ है, जिसका उन्होंने अनुवाद किया है तथा फपिलछ के सिद्धान्त को समझाया है 
(१८८१ से सर्वप्रभम प्रकाशित, वूसरा सस्कफरण १६५७, ) रिचर्ड गावें का डाई सास्य फिल्ॉंसॉफी', 
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में सुधारा ? इसके विपय मे सामान्य रूप से स्वीकृत कोई सम्मति नहीं दी जा सकती । सन्‌ ५९६ ई० में 
परमार्थ द्वारा, जो आरम्म मे भारद्वाज गोत्र के ब्राह्मण थे ओर फिर उज्जयिनी में श्रमण हो गये थे, सास्यका- 
रिका का अनुवाद एवं टीका चीनी भाषा में करायी गयी (देखिए बी० ई० एफ० ई० ओ०, १६०४, पृ० 
६०) । शकराचार्य ने वे० सू० (१४॥११) में साख्यकारिका के तीसरे इ्छोक का सम्पूर्ण अश् तथा बे० स० 
(१४४८) में इसका एक चोथाई अश उद्घृत किया है। कित्तु साथ्य सिद्धान्त ने, ऐसा प्रतीत होता हे, कई 
अवस्थाओ मे प्रवेश किया । चीनी स्रोतों से पता चलता हे कि इमके अठारह सम्प्रदाय थे (देखिए जान्सन का 
'अर्ली साख्य' जहाँ वबी० ई० एफ० ई० ओ०, १६०४, पृ० ५८ से उद्दरग लिया गया है) । 
कपिल द्वारा विरचित साख्यसूत्र या साख्यप्रवचनसूत्र भी प्रचलित हे । इसकी दो टीकाएँ प्रकाशित हुई 
है, यथा--अनिरद्ध क़व एव वेदान्ती महादेव की टीका के कुछ भाग (विविव्योथिका इण्डिका सीरीज, १८८१, 
से गावें द्वारा सम्पदित) । यह सन्‌ १४४० ई० मे प्रणीत हुआ, जैसा कि श्री गावें एवं फिज-एडबई हाल 
द्वारा कहा गया है | इसका एक अन्य सस्करण हे जिसमे २३ सूत्र हू ओर जिसे 'तत्त्वसमास' नाम दिया गया 
है। तत्त्वसमास की एक टीका 'क्रदीपिका' है जो चोखम्बा सस्क्ृत सीरीज द्वारा प्रकाशित है। चोखम्वा सस्क्ृत 
सीरीज ने कुछ अन्य सक्षिप्त परचात्कालीन ग्रन्थ प्रकाशित किये है, जिन्हे यहाँ स्थातामाव से हम नही दे पा 
रहे .हैं-+ साख्यकारिका पर बहुत-सी टीकाएँ प्रकाशित हुई हे । अत्यन्त आरम्मिक टीका सम्मवत परमार्थ 
कृत अनुवाद के रूप से है जो सन्‌ ५४६ ई० मे चीनी भाषा में प्रकाशित हुईं थी। इसका सस्क्ृत स्पान्तर 
विह्ान्‌ प० ऐयस्वामी शास्त्री द्वारा किया गया है और वह श्री वेकटेश्वर ओरिएण्टल सीरीज द्वारा एक 
मूल्यवान्‌ मूमिका के साथ सन्‌ १४४४ ई० मे प्रकाशित हुआ है। साख््यकारिका की दूसरी ठीका 'भाठखूत्ति! 
चौखम्बा सस्कृत सीरीज हारा सन्‌ १६२२ ई० मे प्रकाशित हुई थी। डा० वेलवाल्कर (ए० बी० ओ० आर० आई०, 
खण्ड ५, पृ० १३३-१६१) ने माठखूत्ति पर एक अत्यन्त विद्धत्तापूर्ण लम्बा निवन्ध लिखा है और कहा है कि 
माठरखुत्ति ही वह मूल टीका है जिसका चीनी अनुवाद परमार्थ ने किया था, जिसमे कालान्तर मे बहुत-सी 


१८४४, विज्ञानभिक्षु, के 'साल्य-प्रवचन-साष्यों के सस्क्रण पर उनकी भूमिका (हारवर्ड ओरिएण्डल सीरीज), 
प्रो० मेक्समूलर छत सिक्स सिस्टेस्स आव फिल्ंसॉफी' (१८०३ का सस्करण, पु० २१६-३३०), पालड़ शेन 
कृत 'दी फिलॉसॉफी आव दी उपनिषद्स' (ए० एस्‌ गरेडेत हारा अनूदित , १६०६, पृ० २३६-२५५) , प्रो० ए्‌० 
बी० कीय कृत 'साख्य सिस्टेम' (१६२४), ई० एच्‌० जास्टन कृत अली सत्य “(रॉयल एशियाटिक सोसाइटी 
आव ग्रेट ब्रिटेन, १८२७), दांसगुप्त कृत 'इण्डियन फिल्लोंबॉफो', खण्ड १, पृ० २०८-२७३ (१६२२), डा० 
राधाकृप्णन्‌ कृत 'इण्डियन फिलॉसॉफी' खण्ड-२, पृ० रेडंघ-३३५ (१६२७) एवं 'फिलॉसॉफी, ईस्टर्स एण्ड 
वेस्टर्न', खण्ड-९, पृ० २४२-२५७, प्रो० ए० बी० कोय कृत “रलिजन एण्ड स्िलॉसॉफी आव दि चेद एण्ड उप- 
नियद्सा, सण्ड-२, पू० ५३५-५५१, डा० डब्लू० रूचेस कृत 'बिगनिंग आवब एपिक साझपा (ए० बी० ओ० 
आर० आईं० , खण्ड ३७, श्द्े५६, पृ० १७४-१८४)+ श्री जयदेव योगेन्द्र कृत 'सारय इन दि सोक्षपत्वी! (जर्नल 
आव बाम्बे यूनिवर्सिटी, १६५७, खण्ड-२६, न्यू सौरोक्र, आहठेस नम्पर, ५० १२३-१४१, श्री बी० 
बेंदकर कृत स्टडीज इन साख्य, पञचशिख एण्ड चरको (ए० बौ० ओ० आर० आ 


१४७) एवं 'स्टडीज इन साख्य, दि टीचिंग आव पञचशिस इन दि सहाभारता' (ए० बी० ओ० आर० आई० 
फण्ड २८; पू० २३३-२४४) ६ | 


रद्द 


एस० 
ई०, खण्ड-३८, पृ० श४०- 
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अन्य बातें भी समाविष्ट हो गयी थी । डा० वेकवाल्कर का यह भी कथन है कि गौडपाद की टीका माठ्खूत्ति 
का ही सक्षिप्त रूपान्तर है (प० १४८) । माठखूत्ति को सन्‌ ४४० ई० के उपरान्त नही 'रखा जा सकता (पृ० 
१५४) और ईइवरकृष्ण को हम सन्‌ २५० ई० के परचात्‌ का नहीं मान सकते (पृ० १६८) | ध्रो० एु० बी० 
कीथ ने अपने ग्रन्थ 'साख्य सिस्टेम” (पृ० ५१) में कहा है कि ईद्वरक्ृष्ण सन्‌ ३२५ ई० के पर्चात्‌ नहीं रखे 
जा सकते । एक अन्य आरम्भिक टीका है युक्तिदीपिका, जिसके लेखक का नाम भज्ञात है और वह श्री पुलिन- 
विहारी चत्रवर्ती द्वारा केवल एक हस्तलिपि प्रति से सम्पादित की गयी है (कलकत्ता सस्क्ृत सीरीज, सन्‌ 
१६३८ ई०) । यह एक अति मूल्यवान्‌ टीका है जो बडी बुद्धिमत्ता के साथ केवल एक प्रति के आधार पर 
ही सम्पादित की गयी है, यद्यपि इसमे यच्र-तव स्थलू-मग भी पाया जाता है । इस टीका में बहत-से उद्धरण 
एवं विवादात्मक विवेचन पाये जाते है, बहुत-से ऐसे आचार्यों के नाम आये हे जिनके विचार एक-दूसरे से 
भिन्न हैं और यत्र-तत्र उनके विचार कतिपय विपयो पर दृष्टान्तस्वरूप उद्धृत किये गये हैं। उदाहरणार्थ, देखिए 
नीचे विन्ध्यवासी' । इसमे कुछ ऐसे आचार्यों के नाम आये हैं जो किसी अन्य सारय ग्रन्थ मे उल्लिखित नहीं है। 
पच्चाधिकरण नामक आचाये का ताम वहुघा आया है (पृ० ६, १०८, ११४, १३२, १४४, १४७, १४८, जहाँ 
पर पण्चाधिकरण की दो आर्याएँ उल्लिखित हैं) । एक अन्य आचार्य का नाम है पौरिक (पू० १६८ एंव 
१७५), जिन्होने एक आदचर्यजनक दृष्टिकोण उपस्थित किया है कि प्रत्येक पुरुष के लिए एक पृथक्‌ प्रधान 
होता हे । पतज्जलि का उल्लेख बहुघा हुआ हे, यथा पृ० ३२ (यहां अहकार के अस्तित्व को उन्होने अस्वी- 
कार किया है), १०८, १३२ (१२ करण है न कि १३, जैसा कि साख्यकारिका ने ३२वे इलोक में कहा है), 
१४५, १४६४, १७५॥ वाषंगणा (बहुवचन मे) का उल्लेख पु० रेढे, ६७, 4५, १०२, १४५, १७० पर हुआ 
है । वार्पगण का उल्लेख पु० ६ एवं १०८ पर, वाषेंगणवीर का पृ० ७२, १०८, १७५ पर (इन्हे पृ० ७२ 
पर भगवान्‌ कहा गया है) तथा वृषगणणवीर का पृ० १०३ (सम्मवत इस छाब्द का अर्थ है वृषगण का पुत्र ) 
पर हुआ है , और ये सभी वार्षगणों के दृष्टिकोण की ओर निर्देश करते है । पञचशिख (पृ० ३१, वहुबचन 
में, पृ० ६१, १७५) का उल्लेख है और एक वचन का, जो व्यासभाष्य (योगसूत्र १॥४) द्वारा उद्धृत 
है और जिसे वाचस्पति ने पण्चशिख द्वारा लिखित माना है, उद्धरण युव्तिदीपिका द्वारा दिया गया है और 
पृ० ४१ पर उसे शास्त्र कहा गया है । पृ० ११३ एवं १२८ से प्रकट होता है कि टीका का लेखक वेदाती 
था । यह सम्भव है कि उत्तका काछ ५०० एव ७०० ई० के वीच कही रहा हो, वयोकि उन्होने (पृ० ३४६ 
पर) दिड्दनाग की प्रत्यक्ष-सम्बन्धी परिभाषा को उद्घृत किया है और वाचस्पति तथा साख्य के अन्य टीकाकारो 
ने उनका उल्लेख नही किया है । 
गौडपाद ने साख्यकारिका पर एक टीका ल्खि, कितु केवक ६४ इलोको पर ही, जैसा कि चोखम्बा 
सीरीज भे प्रकाशित हुआ है । प्रसिद्ध लेखक वाचस्पति मिश्र कृत सारयतत्त्वकौमुदी, चौखम्बा स० सी० में 
सन्‌ १७१४ ई० मे प्रकाशित हुई। जयमगला नामक टीका (जो शकराचार्य द्वारा लिखित कही गयी है) 
कलकत्ता में सन्‌ १४३३ में श्री एच० शर्मा द्वारा प्रकाशित हुई, जिसकी सक्षिप्त कित्तु मगोरजक भूमिका 
प्रिसिपल गोपीनाथ कविराज ने लिखी है (देसिए इण्डियन हिस्टॉरिकल क्वार्टरली, जिल्द ५, पृ० ४१७-४३१)। 
इसमे श्री एच० शर्मा ने यह सिद्ध करने का प्रयास किया है कि साख्यकारिका की टीका जयमग़ला वाचस्पति 


३ प्रतिपुर्षमन्यत्‌ प्रधान शरीरादर्थ करोति | तेषा च माहात्म्यशरीरध्धान यदा प्रवर्तते तदे- 
तराण्यपि, तन्निवृत्ती च तेषामपि निवृत्तिस्ति पौरिक सास्याचार्यों मन्‍्यते । युक्ति०, पू० १६४८ ॥ 
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मिश्र से पुरानी है। विज्ञानभिक्षु ने लगभग १५५० ई० में साख्यप्रवचचनसूत्र पर एक भाष्य लिखा । सुत्रकार 
एवं विज्ञानभिक्षु ने यह असम्भव मान्यता स्थापित करने का प्रयास किया है कि साख्य सिद्धान्त की बाते 
ईश्वरवादी सिद्धान्त या अद्वैत वेदान्त के विरोध में नहीं पडती है । माठरवृत्ति (सास्यकारिका ७१ ) ने कूछ 
ऐसे आचार्यों के नाम लिये हैं जो पज्चशिख एवं ईव्वरक्ृप्ण के वीच में हुए थे, यया--मार्गव, उलक 
(कौशिक? ) , वाल्मीकि, हारीत, देवल आदि, किन्तु जयमगला ने पजञ्चशिख के उपरान्त साख्य के जाचार्यों मे 
गे एवं गौतम को उल्लिखित किया है (देखिए प० ऐयस्वामी के संस्करण की टिप्पणी १, पृ० ८5) । 
परमार्थ (प० ऐयस्वामी के सस्करण का पृ० &८) के चीनी सस्करण से उद्घरित सस्कृत टीका का कथन 
है कि पञ्चशिख के उपरान्त आचार्यों एव जिष्यो की परम्परा इस प्रकार है--पम्चशिख-गार्ग्य-उलूफ 
-वार्षगण-ईद्वरक्ृण्ण । इससे स्पष्ट है कि कम-से-कम पाँच या छह आचाये पचशिख एवं ईश्वरक्षष्ण के 
बीच में हुए। युक्तिदीपिका के एक स्थलू-मग से युक्‍त बचनर्थ से प्रकट होता है कि कम-से-कम दस व्यक्ति 
पचशिख एवं ईश्वरक्ृष्ण के बीच में हुए थे । यदि यह स्वीकार कर लिया जाय और यदि ईश्वरकृष्ण को 
२५० ई० प्रदान की जाय तो पखशशिख को ई० पू० प्रथम शताब्दी के उपरान्त किसी भी दशा में नही रखा 
जा सकता, प्रत्युत वे इससे भी प्राचीन हो सकते है। तेन च बहुबा कृत तल्त्रम' (सास्यकारिका ७०) पर 
युक्तिदीपिका ने भगवान्‌ पचशिख को दशम कुमार' (प्रजापति ? का दसरवाँ पुत्र) कहा है और ऐसा उद्घोषित 
किया है कि उन्होने शास्त्र की व्याख्या बहुतो से की, यथा जनक एवं वसिष्ठ से, ओर इस प्रकार पब्च- 
शिख को शात्तिपर्व (३०८।२४-२४) मे उल्लिखित पचशिख के समान माना है । 

वाचस्पति मिश्र ने योगसत्रभाष्य (२२३) की अपनी टीका में साख्य लेखको के दर्शन! एवं “अदर्शन! 
सम्बन्धी प्रइन पर आठ वैकल्पिक दृष्टिकोण उपस्थित किये है और टिप्पणी की है कि इन आठ विकल्पों मे 
चौथा साख्य शास्त्र का वास्तविदा सिद्धान्त है। लगभग पाँचवी शताब्दी से साख्यकारिका साख्य सिद्धान्त पर 
एक प्रामाणिक ग्रन्थ मानी जाती रही है | सास्यकारिका मे आया है कि यह पवित्र शास्त्र कपिल मुनि द्वारा आसुरि 
को निरूपित किया गया, जिन्होने इसे पञ्चशिख को दिया और पण्चशिख ने इसे अन्य कई शिष्यो को दिया 
और यह आचार्यों एवं शिष्यो की परम्परा में ईश्वरकृुष्ण के पास आया, जिन्होने इसे आर्या श्लोको मे सक्षिप्त 
किया ।+ यहां पर कपिल मुनि को साख्य सिद्धान्त का प्रथम उद्घोपक कहा गया है । 


४ अस्प तु शास्त्रस्थ भगवतोडग्रे प्रवृत्तत्वात्‌ न शारन्रान्तरवत्‌ वश दक्यो वर्षसहस्नैरप्यास्यातुम्‌ । 
सक्षेपेण तु दाव.. (छूट गया है) हारीत-बादलि-करात-पौरिक-ऋषभेद्वर-पठचाधिकरण-पतजलि-वार्षगण्प-- 
फौण्डिन्य-मृकादिकशिष्यपरम्परयागत ॥ युक्ति०, पृ० १७५३ 

५५ एतत्पवित्रमप्रय मुनिरासुसयेध्नुकम्पया प्रददो । आसुरिरपि पञुचशिखाय तेन च॑ बहुधा छत 
तन्त्रम्‌॥। क्षिष्यपरम्परयागतमीश्वरक्षष्णेन चैतदार्पालि । सक्षिप्तसायंमतिना सम्यग्विज्ञाय सिद्धान्तस ॥ सा० फा० 
(७०-७१) । यह द्रष्टव्य हैँ कि गौडचाद ने फेवल ६८े इलोको की टीका की हे और इन दोनो तथा आगे के 
एक अन्य इलोक को छोड दिया है, जो यो है--सप्तत्या किल येष्यस्तिर्या क्ुत्स्तस्य चप्टितस्त्रस्थ 
आख्यायिकाविरहिता परवाददिवर्जिताइचापि ॥४ जिसका तात्पर्य यह है कि (पचशिख क्के) 5 
पष्दितन्त्र के सभी विषय (सास्यकारिका के) सत्तर इलोको से पाये जाते हें, केवल उदाहरणस्वरूप दो गयी कि 
एव अन्य सत-मतान्तर छोड दिये गये हे। सास्यकारिका को सास्यसप्तति एवं चोती भाषा से 'सबर्ण निया 
फहा! शया है। पवणसप्तति' 


न्न ॥ 


श्र्८ धर्मशास्त्र का इतिहांस 


आगे कूछ और कहने के पूर्व साख्य की मौलिक घारणाओ पर प्रकाश डाल देना आवश्यक है | अत्यन्त 
मोलिक घारणा यह है कि अनन्त काल सेही एक-दूसरे से भिन्न दो सत्ताएँ पायी जाती है, यथा--प्रकृति, जिसे 
प्रधान एवं अव्यक्त भी कहा जाता है तथा पुरुष (आत्मा, ज्ञाता) । दूसरी मौलिक धारणा यह हे कि पुरुष 
अनेक है । एक अन्य अत्यन्त विशिष्ट वारणा है तीन गृण (तत्त्व), यथा--सत्त्व (प्रकाश, वृद्धिमान्‌), रज 
(क्रियाशील, शवित॒शाली एव प्रभविष्णु) एवं तम (अन्धकार, प्रमादी, भद्दा, ढँकने वाल्ग) ।६ प्रधान या प्रकृति 
या अव्यक्षत का निर्माण तीन गृणों से होता हे, अत वह त्रिगुणात्मक कहा जाता है (सत्त्वरजस्तमसा साम्यावस्था, 
अर्थात्‌ जब सत्त्व, रज एवं तम समरस होते हू तव वह त्रिगुणात्मक होता है) । सास्य ने सभी भौतिक (स्थूल) 
एवं सानस सूक्ष्म तत्वों का विश्लेषण किया हे । अत्यन्त निम्नकोटि का तत्त्व है भारी अभेद्य पदार्थ तथा स्थल 
एवं जट वृत्तियोँ, जो तमस्‌ कही जाती हे (गुरु, भारी, वरणक एवं ढेंकने बाली) | पुन एक ऐसा तत्त्व हे 
जो स्थूल एवं सूक्ष्य विश्व में निरन्तर परिवतेन का द्योतक है। इसे रजस्‌ कहा जाता है (चल, परिवर्तनशील 
एवं उपष्टम्भक, उत्तेजक) । तीसरा पदार्थ या तत्त्व हे चेतना से उदभूत भिन्न-क्रिया-प्रकार जिससे ज्ञान एव 
अनु भृति उत्पन्न होती,'हे, इसे सत््व कहा जाता है (रूघु, प्रकाश, जो स्थूछ एवं केवल भौतिक पदार्थों के विरोध 
में होता हे, प्रकाशक, प्रकाशमान जो तमस का विरोधी होता है) | ये तीनो तत्व विभिन्न अनुपातों में मिल 
कर इस विकसित विश्व का निर्माण करते है। कई दृष्टिकोणी से इन्हे गुण की सच्चा दी गयी है, ये विशेषताएँ 
है, वे मानो रस्सियाँ है, जो पुस्ष को ससार से बाँवती है। इस विश्व का आधार गुणो में निहित है। प्रधान 
गुणों से भिन्न नही हे । प्रत्युत वह विकास आरम्म होने के पूरे के बीज या मौर (आदि) पदार्थ का नाम 
है । प्रकृति को अनादि एवं अनन्त कहा गया है, अत सारय सिद्धान्त ने ख्रष्टा के रूप मे इंडवर की कल्पता 
नही की ओर ईश्वर को अनावश्यक या व्यर्थ माना हे । सारय ने विश्व के विकास से सम्बन्धित जो सिद्धाव्त 
प्रतिपादित किया हे वह आधुनिक विकासबाद के सिद्धान्त के समान ही व्यावहारिक रूप से तर्कसगत रूगता 
है। सम्भवत विश्व के उद्गम, मानव कौ प्रकृति एवं स्थल जगत से उसके सम्बन्ध तथा मानव की भावी 
नियति के प्रश्नों के उत्तर मे साख्य सिद्धान्त सबसे प्राचीन प्रयास है जो केवल तक पर ही आधृत है । उन्नीसवी 
शती में मन एवं प्रकृति को भिन्न तत्त्व माना गया ओर परमाणुओ को अविभाज्य ठहराया गया। आधुमिक 
भोतिक शास्त्रियों ने तत्त्व को शक्ति के रूप में परिवातित कर दिया है, किन्तु इस अन्तिम शक्ति का स्वरूप 


६ सत्त्व लघु प्रकाशकसिष्ट्मुपप्टस्थ्क चल च रज । गुरुवरणकमेव तम प्रदौपवच्चार्थतो चुत्ति ॥ सा० 
का० (१३) । गुण! इसलिए कहे जाते हे कि बे कई गुदा बढ़ते जाते है (गुणयन्तीति) और चस्तुओ को विक- 
सित करते हे । मिलाइए 'सोहात्मक तमस्तेषा रज एपा प्रवतेकम्‌ | प्रकाशबहुलत्वाच्च सत्त्व ज्याय इहोच्यते ॥ 
वनपर्व (२१५४४) एवं गीता (१४४४-१८), जहाँ पर तीन गुणों पर विवेचन हे, विशेषत यह--सतत््व रजस्तम 
इति गुणा प्रकृतिसम्भवा (५५५१), तन्न सस्‍्व निर्सेलस्वात्‌ प्रकाशकसनामयम्‌। सुखसड्णेत्र बध्ताति ज्ञानसडगेन 
चानघ ७ इलोक ६, रजो रागात्मक विद्धि तृष्णासडगसमुद्भवम्‌ । इलोक ७ । बे० सू० (२२११० ) पर शकशचार्य का 
कथन है कि वेदान्तसूत्र के कार से साख्य सिद्धान्त ने परस्पर विरोधी बातें क्हीं--परस्परविरुद्धाचाय साख्या- 
नामस्युपगल । पवरित्सप्तेन्द्रयाप्यनुकार्भन्ति द्वचिदेकादश १ तथा वचसिन्महतस्तन्मात्रसगंमुपदिद्वन्ति ववचिदहडका- 
रातू। तथा ववच्स्त्रीष्यन्त करणानि चर्णयन्ति ववचच्िदेकमित्ति ४ सात इन्द्रियाँ थे है--चर्म, पाँच कर्मेंद्रियाँ एव 
मत), तौन अन्त करण ये ह--बुद्धि, अहुकार एबं मन | एक अन्त करण है बुद्धि 
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अभी अज्ञात एवं रहस्यात्मक है। सास्य सिद्धान्त के अन्तर्गत पुरुष या प्रकृति या दोनों कोई धामिक उद्देश्य नही 
उपस्थित करते, अर्थात्‌ उनके पीछे कोई घामिक पहलू नहीं है। पुरुष कैसे प्रकृति के चगुल में फेस जाता है, 
इस विषय मे कोई निश्चित एवं विश्वसनीय उत्तर नहीं मिल पाता। सास्य सिद्धान्त केवल इतना ही बताता 
है कि विवेकहीनता के कारण पुरुष किसी प्रकार चंगुल में फेस जाता है। वेदान्तसूत्र ने प्रधान को १२१८६ 
में स्मातें कहा है और १।४।१ मे उसे आनुमानिक कहा है । प्रकृति से महान्‌ (बुद्धि, चेतना) की उत्पत्ति 
होती है, जिससे अहकार उत्पन्न हो जाता है, अहकार से एक ओर पॉँच तन्मात्राओं (सक्ष्म तत्वों, यथा-- 
शब्द, स्पर्श, गन्ध, रस एवं रूप) एवं दूसरी ओर मन एवं दस इन्द्रियों (शानेच्द्रियों) की उत्पत्ति होती हे । 
पॉच तन्मात्राओ से पॉच महान्‌ तत्त्वो (पृथिवी, जछू, तेजसू, वायु एवं आकाश) की उत्पत्ति होती हे। ये ही 
२४ तत्त्व है और पुरुष २५वाँ तत्त्व है ।” प्रधान पुरुष से भिन्न हे, वह पुरुष के उद्देश्य की पूर्ति करता 
है (पुरुष निष्क्रिय एवं साक्षी होता है), पुरुष श्रक्ृृति के मूल तत्त्वों से भिन्न है, वह भोक्‍ता है (कर्ता नहीं) । 
साख्य ईइवर की अपेक्षा नहीं करता ।* प्रकृति एवं पुरुष इसीलिए एक साथ होते है कि पुरुष उसकी क्रिया 
देखे, यह उसी प्रकार है जैसा कि हम एक अधे एवं लँगडे को पाते है (अधा व्यवित लेगडे को अपने कथधे पर 
ले जा सकता है, लँगडा व्यवित मार्ग दिखाता चलता है और इस प्रकार दोनों समन्वित प्रयत्न से अपने 
लक्ष्य तक पहुँच जाते हे) ।* जब पुरुष अपने एबं गुणों (जो प्रकृति मे निहित होते है) के बीच का अन्तर 
जान लेता हे तो उसे मुक्ति मिल जाती है ।१” साख्य एवं योग दोनो इस वाह्य ससार को वास्तविक मानते 
है । दोनो ने आत्मा की अनेकता (पुरुषों) की कल्पना की है, दोनो के अनुसार ये आत्मा नित्य एव 


७ वे० सू० (१४४११) मे बृहदारण्पकोपतिषद्‌ (४४१७) के 'यस्मिन्‌ पञ्च पञचजना को उद्धृत करने 
के उपरान्त पूर्वपक्ष को इस प्रकार रखा गया है--तथा पर्ज्चावशतिसख्यया यावन्त सख्येया आकाध्यन्ते 
तावल्त्येव च तत्त्वाति साख्ये सल्यायन्ते---मूलप्रकृतिरविकृृतिर्महदाद्या प्रकृतिविकृतण॒ सप्त । षोडशकरच 
बिकारो न प्रकृतिनंविकृृति पुरुष १! यह अन्तिम इलोक सा० का० ३ हे। 


८ साख्य-प्रवचनसूत्र (१२-४३) मे आया है 'ईइ्वरासिद्धे, मुक्तबद्धधोरन्यतराभावात्न तत्सिद्धि ॥ 
६ पुरुषस्य वर्शनार्थ कैवल्यार्थ तथा प्रधानस्थ । पग्वन्धवदभयोरपि सयोगस्तत्कृत सर्ग! ॥ सा० का० 
(२१) । युक्तिदीपिका (पृ० २, इलोक १०-१२) एवं अपनो टीका साख्यतत्वकौमुदी मे उद्धत राजवर्तिक 
के अनुसार षप्दितस्त्र मे जो ६० विषय विवेचित है वे ये [है--प्रधानास्तित्वमेकत्वमर्थवस्वसथान्यता । पाराथ्य 
च तथाश्नैक्य वियोगो योग एवं च॥ शेषवृत्तिरकत्‌'त्व सौलिकार्था स्मृता दश । विपर्यथ पञ्चविधस्तथोवक्ता 
नव तुष्ठय ॥ कारणानामसामथ्यंमष्टाविशतिधा मतम्‌। इति षष्टि पदार्थानामष्टभि सह सिद्धिभि ॥ साख्यतत्त्व- 
कौसुदी (गगानाथ झा द्वारा सम्पादित, बम्बई, १८६६) । देखिए सा० का० (४७) जहाँ 'प्रधानास्ति० ? 
आदि से वर्णित १० के अतिरिक्त ५० विषयो का उल्लेख है। अहिबुंध्न्यसहिता ( १२२०-२६) ने सास्य- 
तन्‍्त्र के ६० विषयों का उल्लेख किया हे, किन्तु उनमे एवं बाचस्पति द्वारा उद्धत राजवातिक से उल्लिखित विषयो 
मे अन्तर हे। 
१० घर्मेण गमनमूध्व॑ गमनमधस्ताद्‌ भवत्यधर्मेण। ज्ञानेन चापवगो' चिपर्य 
(डै४), सिलाइए गीता (१४।१८) ऊध्वे गच्छन्ति *, शकराचार्य हे न ले 


(चे० स्‌० १४४) ने 'जेयत्वेन 
> स्मर्यत्ते रजश्नात्कैवल्यसिति के कहा ९ फ 
साल्‍मे भ्रघान स्मर्यते गुणपुयषान्त बदद्भसि ४ हा है के 


२३० धर्मशास्त्र का इतिहास 


अपरिवरततनशील है । यह अन्तिम मत साख्य एवं अद्वत वेदान्त के विशिष्ट अन्तरों मे एक है । हम यहाँ पर 
इन सब बातो के विशद विवेचन मे नहीं पडेगे। सास्य का एक अन्य सिद्धान्त है सत्कार्यवाद, अर्थात्‌ कार्य 
पहले से ही कारण मे विद्यमान रहता है, यह अभाव से नही उत्पन्न होता (सा० का० ६)। मिलाइए छान्दो- 
ग्योपनिषद्‌ (६।२।२ कथमसत सज्जायेत) एवं गीता (२।१६, नासतो विद्यते माव ) । 
साख्यकारिका की तिथि निश्चित करना एक कठिन समस्या है। परमार्थ ने कारिका एवं उसकी टीका 
को चीनी भाषा मे लगभग ५४६ ई० में अनूदित किया था, अत कारिका को हम २५०-३०० ई० के पश्चात्‌ 
नही रख सकते । यह इससे कई शतियो पूर्व की हो सकती है । कुमारिल के इलोकवात्तिक की टीका मे 
उम्बेक ने माघव नामक लेखक का उल्लेख 'साख्यनायक' के रूप मे किया है तथा युवाँ च्वाँग ने भी माधव 
नामक एक सास्य-आचार्य का उल्लेख किया है। डा० राघवन ने अपनी 'सरूप भारती (पृ० १६२-१६४) 
में दर्शाया है कि भाधव साख्य का एक विध्वसक आलोचक था, वास्तव मे शुद्ध पाठ है---सास्यनाशक-माधव' 
ते कि साख्यनायक-माघव' तथा वे सम्भवत दिडनाग एव धर्मेकीति के पूर्व हुए थे (अर्थात्‌ ५०० ई० के 
पूवे) । 
शकराचार्य (देखिए इस अध्याय की पाद-टिप्पणी १) का कथन है कि कुछ उपनिषद्-वचनों से ऐसा 
प्रकट होता है कि मानो वे साख्य सिद्धान्त को स्पष्ट रूप से मानते है । हम यहाँ कुछ ऐसे उपनिपद्-बचनों 
को, जो या तो साख्य सिद्धान्तो को ढेक लेते है या सारय सिद्धान्त के, अनुसार पारिसाषिक अर्थ वाले है, 
उद्ध त करते है ।' अथवंवेद (१०॥८॥४७३) का एक वचन अवलोकनीय है--ब्रह्मविद्‌ उस यक्ष को जानते 
है, जो आत्मा-युक्‍त है, जो नव द्वार वाले कमल (शरीर) में तीन गृणो से ढेंका हुआ निवास करता है। इसे 
इवेताश्वतरोपनिषद्‌ (३३१८) एवं गीता (५॥१३ नवद्वारे पुरे देही) से मिलाया जा सकता है। मुण्डकोपनिपद्‌ 
(२१३) ने कहा है--उससे प्राण्पण, मत, सभी इन्द्रियो, पञ्च तत्त्वों एवं आकाश, वायु, ज्योति (तेज) जल 
एवं पुथिवी का जन्म हुआ है / कठोपनिपद्‌ ने इन्द्रियों के पदार्थों, मन, बुद्धि, महान्‌, अव्यक्त, पुरुष का 


११ पुण्डरीक नवद्वार त्रिभिर्गुणेभिरावृतम्‌ ॥ सस्मिन्यद्यक्षमात्मन्वत्‌ तह ब्रह्मविदों बिदु ॥ अथर्वंबेद (१० 
८४३ )। यहाँ 'यक्षां का क्या अर्थ है, कहना कठिन है। यह शब्द ऋग्वेद (४३१३, ५४॥१०४, ७॥६१॥५) मे 
भी आया है, जहाँ सायण ने विभिन्न अर्थ किये है। एतस्माज्जायते प्राणो मच सर्वेन्द्रयणि च । ख बायुज्योति- 
राप पृथिवी विश्वस्य धारिणी ॥ मुण्डकोपनिषदू, (२३१३), इच्धियेस्य परा हयर्था अथेस्यडच पर सन ॥ सत- 
सस्तु परा बुद्धिब॒द्धेरात्मा महान्पर ॥ महत परमव्यक्तमव्यवतात्युरुष पर । पुरुषान्ष पर किचित्सा काष्ठा सा 
परा गति ॥ कठोपनिषद्‌ (३३१०-११) । छुछ हलके अन्तरो के साथ ये बातें बृहद्योगियाज्ञवल्क्यस्मृति (४। 
१८४-१८६) में भी पामी जाती हैं। वे०ण सू० (१४४१) से साख्य विरोधी इस कठ-वचन पर निर्भर रहता 
है, क्योकि इससे यह प्रकट होता है कि साख्य सिद्धान्त वेद पर आधृत है। मिछाइए भगवद्गीता (३॥४२-४३ )। 
शाकरभाष्य (वे० सू०, १।२१२) ने उल्लेख किया है--ढा सुपर्णा सयुजा समान वृक्ष परिषस्व- 
जाते । तयोरेक पिप्पल स्वाद्वत्यनइनन्नन्योष्मिचाकशोति ॥ मुण्डक० (३११॥१)* श्वेताइवतरोप० (४६) एव 
ऋ० (११६४२०), फिर कहा है--अपर आह। द्वा सुपर्णा-इति । नेयमृगस्थाघिकरणस्यथ सिद्धान्त भजते 
पेडगिरहस्यब्राह्मणेनान्यथा व्यास्यातत्वात्‌ । तयोरेफक पिप्पल स्वाद्कत्तीति सत्त्वमू, अनवनन्नन्यो अभिपश्यति ज्ञस्तावेतों 
सत्वक्षेत्रज्ञो / यह्‌ दवा सुपर्णा नामक मन्त्र बे० सू० (३॥३॥३४) का विषय है। 


धघमंशास्त्र एव साथ्य २३१ 


उल्लेख किया है, जो क्रमश' उच्च कोटि की ओर बढते जाते है | यह सारय के समान ही है, किन्तु एक 
अपवाद है--यथा उपनिषद्‌ ने अहकार का उल्लेख नहीं किया है और वुद्धि एव महान्‌ को भिन्न माना है, किन्तु 
सासय ने उन्हे अभिन्न रखा है। अत स्पष्ट है कि इन दोनो उपनिपदों में विकास का वही सिद्धान्त है जो 
साख्य द्वारा भी प्रतिपादित है, अन्तर केवल यह है कि उपनिपदों ने एक परम स्रष्टा (जों अखिल ब्रह्माण्ड 
का विधाता हे) की कल्पना की है, जिसे साख्य ने छोड दिया है और केवरू विकासशील कोटि की ओर 
ही सकेत कर मौन घारण कर लिया है । शकराचार्य ने वे० सू० (१२१२) में & सुपर्णा सयुजा' (जो 
मण्डकोपनिपद ३११ एवं श्वेताइवततरोपनिषद्‌ ३॥१ एवं ऋ० १॥१६४।२० में पाया जाता है) का उद्घरण 
द्या है और इसकी व्याख्या इसे 'जीव' एवं परमात्मा' कहकर की है । आचार्य ने इसके उपरान्त अपने 
किसी पूर्ववर्ती के तर्क का उल्लेख किया है, जो पैद्धीरहस्य-ब्राह्मण पर निर्मर रहते हैं, जहाँ मन्त्र के उत्तराधें 
की व्याख्या इस प्रकार की गयी है मानी उसमे सत्त्व (वृद्धि) एव क्षेत्रज्ष (आत्मा) की ओर सकेत हो। 
इससे कुछ लोग इस मन्त्र मे साख्य विचारो को पढते हैं । कठोपनिषद्‌ (३॥४) में आया है कि आत्मा का 
भोक्‍ता के रूप मे वर्णन आत्मा के उस सयोग (सम्मिलन) का फल है जो इच्द्ियो एवं मत के साथ होता है। 
इवेताश्वतरोपनिपद्‌ (६१३) भे' स्पष्ट रूप से साख्य एवं योग की ओर सकेत आया है और उसका कथन 
है कि 'उस कारण के परिज्ञान पर जो साख्य एवं योग के अध्ययन द्वारा प्राप्त किया जाता है, वह (व्यक्ति) 
सभी वन्धनों से छुटकारा पा लेता है ।'' * यह उपनिपद्‌ उन शव्दों से भरी पडी है जो बहुघा साख्य सिद्धान्त 
द्वारा प्रयुकत्त हुए हें, यथा---भव्यकत' (१८), गुण (५७७ स विव्वरूपस्त्रिगण, एवं ६२, ४ एवं १६), 
ज्ञ' (५२, ६।१७), प्रकृति! (माया तु प्रकृति विद्यात्‌ ४४१०), पुरुप (१२, १२११२, १३, ४७), 
प्रधान! (११०, ६११० एवं १६), लिंग' (१॥१३, ६।४) । स्वेताश्व० (६११) ने एक ईइवर को इस 
प्रकार कहा हे---साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च ।! साख्य ने ईश्वर को स्वीकार नहीं किया है और उसकी 
उपार्षियाँ 'पुरुष' के लिए रख दी हैं। पुरुष तो साख्य के अनुसार केवल निष्क्रिय साक्षी है, ' शुद्ध बुद्ध है 
और वह गुणो से अग्रभावित है। भ्रइनोपनिषद्‌ (४८) ने पाँच तत्त्वो एव उनकी मात्राओ (पृथिवी च पृथिवी- 
मात्रा च ), दस इन्द्रियों एवं उनके पदार्थों, मन, वुद्धि, अहकार आदि का उल्लेख किया है । प्रकृति 
एवं तीन गुणों के सबंध में अपने सिद्धात के लिए साख्य छोग अजामेकाम! (स्वेताइव० ४५ )१3 


१२ नित्यो नित्याना चेतनइचेतनानामेको बहुना यो विद्धाति कामान्‌। तत्कारण साख्ययोगाधिगम्प 
ज्ञात्वा देव मुच्यते सर्वपाशं ॥ इवेताइव० (४१३) । इसका प्रथम अर्घाश कठो० (५१ ३०) मे आया है। शकरा- 
चार्य (वे० सू० २१३३) ने टिप्पणी की है--'यत्तु दर्शनमुक्त तत्कारण साख्ययोगाभिपन्चम्‌ इति, चैदिकमेच तत्त्व- 
कान ध्यान च साख्ययोगदव्दाम्यामभिलप्यते प्रत्यासत्तेरित्यवगन्तव्यमू । मिलाहए गौता (१२११६ एवं २१ ) 
प्रकृति पुर्थ चेच. जहाँ पुरुष , प्रकृति एवं गुण ले सम्बन्ध का उल्लेख है। 'साक्षी' शब्द की व्याख्या 
पाणिति हारा इस प्रकार को गयो है--साक्षादूद्वप्टरि सज्ञायाम! (५५२२६ ) । किवल्य' शब्द, जो साख्य का परमार्थे 
है, किवल' (जो इवेताइवतरोपनिषद्‌ १११ एवं ६११ में आया है ) से निष्पन्न हुआ है और उसका अर्थ है 
क्विबलस्य भाव! । 
_..._ १९३ अजामेका लोहितशुबलकृष्णा बहवी प्रजा सृजमाना सरूपा । अजो ह॒येको जुषमाणो5नुशेते 

च्येना भुपतभोगामजोध्न्य ॥ स्वेताइव० उप० (४५) । यह सस्त्र आलूकारिक ढंग से प्रकृति, पुरुष एव हि 
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मन्त्र का आशय लेते हे (देखिए शाकरभाष्य, वे० स० १४८) । इस मुन्त्र का अर्थ यह है--- एक अजा 
(अजन्मा) है जो छाल, इ्वेत एवं कृष्ण रग से परिपूर्ण है, किन्तु जो ,एक-दूसरे से मिलती-जुरूती बहुत-सी 
सन्ताने उत्पन्न करती है। एक अज (बिना जन्म वाला) है, जो उसके आश्रय में रहता है (अर्थात्‌ उसे प्यार 
करता हे), उसके पाइर्व मे सोता है। एक अन्य भी है, जो उसे, आनन्द पाने के उपरान्त, छोड देता हे ।' 
इसी प्रकार, साख्यवादियो का कथन है कि साख्य सिद्धान्त के प्रवर्तक कपिल द्वेताश्वतरोपनिषद्‌ (५४२) में 
उल्लिखित हे--'यह वही है, जो आरस्म मे, कपिल मुति का, जब वे उत्पन्न हुए, विचारों से छाछत-पाछन 
करता है, और जव वे उत्पन्न होते रहते हे, उन्हे देखता है ।” यदि कोई इ्वेताशवतरोपनिपद्‌ के बहुत-से वचनों पर 
ध्यान दे, यथा-३॥४, ४१२ एवं ६१८ पर, तो उस्ते यही मानना पडेगा कि ऋषि कपिल (अर्थात्‌ लोहित मुनि), 
हिरण्यगर्म (सोने के शिशु ) ही हू, जिन्हे प्रथम सृष्टि (हिरण्पगर्म समवर्तंताग्रे, ऋ० १०१२११)कहा जाता है।* 
वे० सू० (२११) पर झकराचार्य कहते है कि केवछ “कपिल” दाब्द के आ जाने से ही यह नहीं समन्न 
लेना चाहिए कि वे ही साख्य के प्रवर्तक थे, क्योकि एक अन्य कपिल भी थे जो वासुदेव कहे जाते थे, जिन्होंने अपनी 
क्ुद्ध दृष्टि से सगर के पुत्रों को भस्म कर दिया था ।*+५ शकराचार्य इतता मानने को सन्नद्ध हे कि साख्य एवं 
योग दोनो उन बातो में वैदिक सीमा के अन्तगेत आ जाते है, जो वेद के विरोध में नही पडती। पञच तत्वों 
(महामूतानि) का उल्लेख ऐत० उप० (३॥३), प्रश्त० (४४) में तथा इतकी पाँच विशेषताओं (गुणों) का 
उल्लेख कठोपनिषद्‌ (३३१५) में हुआ है । 


के विषय मे ( सास्य-विरोधी के मत के अनुधार ) बताता है । 'अजा' एवं अज' का साधारण अर्थ है 
बकरी एवं बकरा । इन शब्दों का यह भी अथं हे जिसने जन्म नही ग्रहण किया है, अर्थात्‌ 
अजन्मा! अत “अजा! प्रकृति के लिए तथा 'अज' पुरुष के लिए है, ये दोनो साख्य के अनुसार नित्य हे। 
'लोहित' (लाल) “रज' के लिए, 'शुक्ल! (इ्वेत) सत्त्वगृण” (जो 'प्रकाशक' है) के लिए तथा 'क्ृष्ण (काला) 
तर्मा के लिए प्रयुक्त हुआ है। प्रकृति से बहुत से पदार्थ उद्भूत होते हैं। मन्त्र का दूसरा अर्घाश् उस आत्मा 
की ओर सकेत करता है जो अपक्तार से ढेंका हुआ है अत वह बन्चन में रहता है, किन्तु वह व्यक्तित जो य्रुणों 
एव पुरुष के अन्तर को समझ लेता है प्रकृति को छोड देता हे, अर्थात्‌ सोक्ष पा लेता है। इस इलोक मे एक 
प्रकृति (यहाँ पर 'अजा” अर्थात्‌ बकरी के रूप मे वणित) से बहुत से पुरुषों 'अजो' अर्थात्‌ बकरों के सम्बन्धो 
का उल्लेख हे। ये तीनो रग वास्तव मे, ऋम से तीन तत्त्वो, अर्थात्‌ तेज, जल एवं अन्न (अर्थात्‌ पृथिवी) के लिए 
प्रयुकत है। देखिए छान्दोग्योपनिषद्‌ (६३१ )--यदर्ने रोहित रूप तेजसस्तद्वूप यच्छुबछ लद॒पा यत्कृष्ण तदत्नस्य' 

१४ यातु श्रुति कपिलस्य ज्ञानातिशय प्रदर्शयन्ती प्रदर्शिता न तया श्रुतिविरुद्धमपि कापिल सतत श्रद्धातु 
शक्‍्य कपिलसिति श्रुतिसासान्यमात्रत्वात्‌ । अन्यस्थ च कपिलस्य सगरपुत्राणा प्रतप्तुर्वासुदेवनाम्न स्मरणात्‌ । 
भाष्य (वे० सू० २१११) , येन त्वशेन न विरुध्येते तेनेष्टमेव साख्ययोगस्मृत्यो सावकाशत्वम्‌ | शकराचार्थ (बे० 
सू० (२१३) । 

१५ विष्णुपुराण (४४१२) में कपिछ को भगवान्‌ पुरुषोत्तम का एक अज् कहा गया है। कपिल ने 
सगर के उन ६० सहस्न पुत्रो को, जिन्होंने उनके पास चरते हुए अश्वमेध के घोडे को उनके द्वारा चुराया गया 
समझ लिया था, भस्म कर दिया था (४४१६-२३) । वासुदेव कपिल के लिए देखिए चनपर्व (१०७॥३१- 
३३, चित्रशाल्ा सस्करण) जहाँ आया हे--तत ऊुद्धो महाराज कपिलो मुनिसत्तम । चासुदेवेति य प्राहु कपिल 
भुनिपुंगवम्‌ )। . ददाह सुमहात्तेजा सन्दबुद्धीनू स सागरान्‌ । यह्‌ कया बनपर्व (४७७७-१८) से भी बायी है। 


धर्मशास्त्र एव साख्य २३३६ 


'साख्य' शब्द का उल्लेख इवेताश्व० उप० में हुआ हे, कठ एवं मृण्डक के कुछ सिद्धान्त सारय सिद्धान्त से 
मिलते हू तथा इवेताश्वतरोपनिषद्‌ ने बहुत से ऐसे शब्द प्रयुक्त किये है जो साख्य-सम्बन्धी ग्र थो में आये ह, अत 
प्रश्न उठ खडा होता है कि उपनिषदों से साख्य का क्या सम्बन्ध है? इस विपय में तीन दृष्टिकोण है-- (१) 
उपनिषद्‌ एवं साख्य के विचार समानान्तर रूप से विकसित हुए, (२) साख्य ने उपनिषदों के विचारों को 
बीज रूप में ग्रहण कर उन्हें विस्तृत किया, (३) कुछ उपनिषदों ने साख्य से उधार लिया। स्थानाभाव से इन 
प्रश्नों का विवेचन यहाँ नहीं किया जायगा। प्रस्तुत लेखक की धारणा है कि साख्य ने उपनिपदों के विचारों 
पर अपने को आधारित किया है। प्राचीन उपनिषदे, यथा बृहदारण्यकोपनिपद्‌, छान्दोग्योपतिपद्‌ आदि साख्य- 
सिद्धान्तो एव प्रणाली के कुछ भी अश प्रदर्शित नही करती, किन्तु कठ, मुण्डक, श्वेताश्वतर, प्रश्न (जो छान्दोग्प, 
वृहदारण्यक से अपेक्षाकृत पश्चात्‌कालीन है) मे साख्य के सकेत मिल जाते है । शुद्ध रूप से केवल सास्य- 
सिद्धास्त-सम्बन्धी ग्रन्थ या लेखक ईसा से कुछ शतियो पूर्व भी नही पाये जाते, जब कि प्रमुख उपनिपदे ( 
इवतर को लेकर लगभग बारह) ई० पू० ३०० के उपरान्त नहीं रखी जा सकती। वे० सू० (१४८ एवं 
२३२२) ने इ्वेताश्वतरोपनिषद्‌ को भी “श्रुति” के अन्तर्गत रखा है। इन सब बातो से स्पष्ट हे कि उपनिषदे 
साख्य से अपेक्षाकत अधिक प्राचीन है । गावें (डाई साख्य फिलॉंसफी, पृ० ३) ने कहा हे कि अपने ल्म्बे 
इतिहास में साख्य ने अपने मौलिक सिद्धान्तो मे कोई परिवर्तन या परिष्कार नही देखा। किन्तु जैकोबी इससे 
सहमत नही है, उनका कथन है कि साख्य का उद्भव समान सास्क्ृतिक एवं दाह निक भाण्डार से हुआ । ओत्डेनवर्म 
का कथन है कि सारुष का उद्गम कठोपनिषद्‌ एवं श्वेताशवतरोपनिषद्‌ में पाया जाता है और उनकी यह भी घारणा 
है कि मौलिक साख्य एक स्वतन्त्र विकास है (डाई लेह्ले डर उपनिपदेन अण्ड डाई अफ्राजे डेस बुद्धिज्मस', १६१४, 
पू० २०६) । साख्य एवं योग कौटिल्य को भी ज्ञात थे (साख्य योगो लोकायत चेत्यान्वीक्षिकी, अर्थगास्त्र, 
१२, पृ०६) | अत हम कह सकते है कि दार्णनिक सम्प्रदाय के रूप मे साख्य का आरम्भ कम-से-कम ईसा पूर्व 
चोथी शतनी के पूर्व हो चुका था। 

साख्य सिद्धान्त के उद्गम के विषय मे जानकारी के लिए 
सर्वेप्रथभ हम महाभारत को उठायेगे। 


शान्तिपव '९ के बहुत से वचनो में साख्य के कुछ सिद्धान्त, पारिभाषिक्‌ शब्द एवं व्यक्ति दष्टि- 
गोचर होते हे। इस प्रकार के बहुत से स्थल हू, अत हम कुछ ही दृष्टान्त उपस्थित करेगे । २०३चे 
अध्याय में एक चतुर शिष्य एवं उसके आचाय॑ की बातचीत पायी जाती है। आरम्म इस बात्त से होता है कि 
वासुदेव ही यह सब हे (वासुदेव सर्वंमिदम्‌) । इसके उपरान्त बात बढती है---जिस प्रकार एक दीपक से सहस्रो 
दीपक अग्रसरित हो सकते हे, उसी प्रकार प्रकृति असख्य वस्तुएँ उत्पन्न करती है, किन्तु ऐसा करने से वह 
(आकार मे) कम नही हो जाती, अव्यक्त (प्रकृति) की क्रिया से बुद्धि स्फूरित होती हे और (बुद्धि से) 
अहकार की उद्मूति होती हे, और अहकार से आकाश निकलता हे, जिससे वायु उठता हे और तब तेज, जरू शव 
पृथिवी मे प्रत्येक की इसके पूर्ववर्ती से उत्पत्ति होती है।ये आठ मूल प्रकृतियाँ हे, ओर सम्पूर्ण विश्व इनमे केन्द्रित 


श्वेता- 


अब हम सस्क्ृत के ग्रत्थो का अवलोकन करेगे । 


१६ इस प्रकरण में शान्तिपर्व के वचन हम भण्डारकर ओरि' 


एण्टल रिसर्च इस्टीच्यूड हारा प्रका 
महाभारत से उद्धृत करेंगे । किन्तु अन्य पर्वों के चचन चित्रद्ाला प्रेस न गा 


के सस्करण से लिये जायेंगे । 
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है! (२०-२६) ।** इसके उपरान्त ज्ञान के पाँच अगो अर्थात्‌ पञ्च ज्ञानेच्धियों (कर्ण, चर्म, चक्ष, जिह्नी 
एवं नासिका) एवं पञ्च कर्मेल्रियो (हाथ, पैर आदि), ज्ञानेन्द्रियों के पठ्च विषयो (शब्द, स्पर्श आदि) एव 
१६वें मन (जो विभ हे) का उल्लेख हुआ है (इलोक २७-३१) । इसके पश्चात्‌ अव्याय में पुरुष (आत्मा) 
का उल्लेख हे, जो नव द्वार वाले नगर का निवासी है और अमर एवं अविनाणी है?<, जो सभी जीवों में 
दीपक के समान देदीप्यमान है, चाहे वह बडा हो या छोटा। २०४ वे अव्याय में वही कथनोपकथन आगे 
चलता है और प्रथम इलोक में आया है कि सभी भूतो की उद्भूति अव्यवत से होती है ओर वे पुन अव्यक्त में 
ही समा जाते है। इसमे क्षेत्र (बरीर, देह) एव क्षेत्रत्ष (इलोक १४) की ओर सकेत है और अन्त मे निष्फर्प 
रूप में यह कहा गया है कि जिस प्रकार अग्नि-दग्व वीज नही जमते, आत्मा उन क्लेशो से, जो सम्यक्‌ ज्ञान 
की अग्नि से जलू जाते है, पुन सम्बन्धित नहीं होता ।/* अव्याय १०४ में २२-२३ इलोक तीन गुणों 
की विशेषता बताते है। जव्याय २०६ में आया है कि जब जीव क्रोध, लोभ, भय, दर्पष को सयमित कर 
लेता है तो वह परमात्मा, अर्थात्‌ विष्णु में, जो अव्यक्त रूप है, समाहित हो जाता है । अध्याय २०७ में उन 
उपायो का उल्लेख है जिनके द्वारा परम लक्ष्य की प्राप्ति की जा सकती' है और ब्रह्मचय को प्रथम उपाय 
माना गया है। इन अध्यायो में जो सिद्धान्त कहे गये है और जिनमें कुछ साख्यकारिका के अनुरूप है, वे वेदान्त के 
परखहा वी सगति में देंठ जाते है, किस्तु मोलिक साख्य में तो परत्रह्म की बात ही नही उठती। 

शकराचार्य ने वे० सू० (२।शर३७) के भाष्य में स्पप्ट रूप से कहा है कि कुछ ऐसे दाशनिक थे 
जिन्‍्होने सास्य एवं योग के सिद्धान्तों को अपना लिया था, परमेश्वर की कल्पना कर ली थी और ऐसी 
धारणा रखते थे कि तीनो, अर्थात्‌ प्रधान, पुरुष एव ईश्वर एक-दूसरे से भिन्न है। अत महाभारत मेजो साख्य 
की ओर सकेत मिलते है, सम्मवत' वे उन दाशेनिक सिद्धान्तों से सम्बन्धित है जिनमें तीनो, अर्थात्‌ प्रकृति, 
पुरुष एव परमात्मा को स्वीकार किया गया था, जिनसे उस पद्चात्‌कालीन साख्य सिद्धान्त की उद्भूति हुई जिसने 
विश्व के परम शासक की धारणा को त्याग दिया। शान्ति पर्व के नारायणीय प्रकरण में सास्य, योग, पाञ्चरात्र, 
वेदों एव पाशुपत को ज्ञानानि' एवं नानामतानि' (विभिन्न दृष्टिकोण) की सज्ञा दी गयी है और कपिल 


१७, मूलप्रकृतयोष्ण्णो ता जगदेतास्ववस्थितम्‌ । ज्ञानेल्धियाण्यत पञठुच पञ्च कमें रिद्रयाष्यपि। विषया 
पञ्च चैक च विकारे षोडशय सन ॥ इलोक २६-२७ । सिलाइए सरू्यकारिका (३)॥। 

१८ नवद्वार पुर पुष्यसेतैर्माव समन्वितस्‌ । व्याप्य शेते महानात्मा तस्मात्पुरुष उच्यते ॥ शान्तिपर्त 
(२०३॥३५) । मिलाइए भगवद्गीता चदद्वारे पुरे देही नेव कुर्वनू न कारयन्‌ । पुरुष! शब्द सामान्यत इस 
प्रकार व्युत्पन्न किया जाता हे, 'पुरि जते इति पुरुष ', देखिए निरक्त (१११३) यथा चापि प्रतीतार्थानि स्युस्तथै- 
तान्याचक्षीरन्‌ पुरुष पुरिशय इत्याचक्षीरनू, किन्तु रा३ से इसने इसकी तोन व्यृत्पत्तियाँ दी हे (पुरुष 
पुरिषाद पुरिद्य पूरयतेवा (प्रथम हे सद्‌ अर्थात्‌ बेठना धातु से उत्पन्न, पुरि+ष) । 'पुरि शेते” से च्युत्पन्न शब्द 
बुह० उप० (शाद(१८)मे अप्या हे सवा अय पुरुष सर्वासु पूर्पु पुरिशय ४ नवहारे पुरे देहो ” इवेताइव० 
(३११८) में आया हे। 

१६ योगसूजत्र से क्लेश” एक पारिसापिक दाब्द हे जहाँ यह अधिकतर आया है, यथा--१२४, २२ 
एवं ३, २१२, ४२८ एव ३०१ योगसृत्र (२३३) मे पाँच बलेशो को इस प्रकार बताया गया है--'अविद्या- 
अस्मिता-राग-द्वेष-अभिनिवेज्ञा क्लेशा / बेलोगो को तग करते हं, अत बलेद् कहे जाते हूं (किल्दयन्ति पुरषम्‌) । 
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को, जो परमधि कहे गये हे, साख्य का प्रवततंक माना गया हे। अध्याय २६४ (इलोक २६-४६) मे सास्य 
के २५ तत्त्वो का उल्लेख हे, यथा प्रकृति या अव्यक्त, महत्‌, अहकार, अहकार से उत्पन्न पम्चतत्त्व (इन 
आठो को प्रकृतियाँ कहा गया है) एवं १६ विकार (इ्लोक २६) । इन्हें क्षेत्र कहा जाता हं, आत्मा को 
शभवाँ तत्व कहा गया हे और उसे क्षेत्रत्ष एवं पुरुष की सज्ञा मिली हे (इलोक ३७, अव्यकते पुरे शत 
पुरुषश्चेति कथ्यते')। ईइवर या ब्रह्म के विषय में इस अव्याय में कुछ नहीं आया हे । 
शान्तिपरव के अध्याय २११-२१२ (जिनमे कुल १०० इलोक ह) मे मिथिला के राजा जनक (जों 
यहाँ 'जनदेव' कहे गये हे) द्वारा पञ्चशिख से ज्ञान ग्रहण करने का उल्लेख हे। पञचणिख सम्पूर्ण विश्व का म्रमण 
करते हुए मिथिला पहुँचे थे। पञचशिख को आसुरि का प्रथम एवं सर्वश्रेप्ठ शिप्य कहा गया हे और ऐसा 
उत्लेख हुआ हे कि उन्होने पडञ्चस्नोतों पर** एक सहन वर्षों तक सत्र का सम्पादन किया था । 
वे कपिला नाम्नी ब्राह्मणी से उत्पन्न हुए थे और इसी से उन्हें कापिलेय (इलोक १३-१५) कहा गया हे। 
जनक के दरवार में एक सहख्र आचार्य रहते थे जो विभिन्न सम्प्रदायों के दृष्टिकोणो को उपस्थित करते थे । 
इलोक ६ मे आया है कि प>”चशिख ने परमपि कपिल एव प्रजापति के समान प्रकट होकर लोगो को आइचये में 
डाल दिया और अपने तर्कों से सैकडो आचायों को भ्रमित कर दिया (इलोक १७) । आगे चलकर जनक ने उन 
आचार्यों को छोड दिया और पचशिख का अनु सरण किया (इलोक १८) । जाति या कृत्या एवं सभी कुछ के 
विपय मे उन्होने जनक के मन मे वितृष्णा उत्पन्न कर दी और उनके समक्ष साख्य द्वारा उद्घोषित परममोक्ष की 
व्याख्या उपस्थित की । अव्याय २१२ में पञ्चशिख ने पॉच तत्त्वों, पॉच ज्ञानेन्द्रियो, पाँच कर्मेन्द्रियों, मत (इलोक 
७-२२) तथा सात्त्विक, राजस एवं तामस भावों के लिगो (इलोक २५-२८) की उद्घोषणा की है तथा 
वर्णन किया हें कि किस प्रकार आत्मा को खोजने वाला व्यक्ति आनन्द एवं क्लेश के बच्धनों से मुक्त होता 
हे और जरा तथा मृत्यु के भय के ऊपर उठकर अमरत्व को प्राप्त करता हे। ये दोनों अध्याय स्पष्ट रूप से तार- 
तम्य के साथ सिद्धान्त उपस्थित नहीं करते और ऐसे शब्दो का प्रयोग करते ह॑ जो २५ तत्त्वों की सग्ति में 
बैठ नही पाते। अध्याय २१२ (इलोक १२) में 'एकाक्षर ब्रह्म को कतिपय रूपो का धारणकर्ता' कहा गया हे। 
उदाहरणार्थ , 'पुरुषावस्थमव्यक्तम्‌! का क्या अर्थे हे, कहना कठिन हे। इन शब्दों से यही अर्थ निकाला जा 
सकता है कि पम््चशिख ने उस अव्यक्त (अर्थात्‌ प्रधान) के बार मे (जनक को) ज्ञान दिया, जो पुरुष पर 
निर्मर हे (अर्थात्‌ जो पुरुष के सयोग से क्रियाशील होता हे) और वह पुम्प परम सत्य हे। इसमे पुन कहा गया 
हे कि पञ्चशिख इष्टियो एवं सत्रो के सम्पादन से उत्पन्न ज्ञान मे पूर्ण हो गये, तपो द्वारा उन्होंने ईश्वर का 


साक्षात्कार पाया, क्षेत्र तथा क्षेत्र्ञ के बीच के अन्तर का परिज्ञान किया तथा ओम्‌ के प्रतीक के रूप मे 


हे कप का 
की अनुभूति प्राप्त की ।*' अत शान्तिपर्वे के इन अध्यायों में पञ्चशिख का जो सिद्धान्त प्रकट हुआ हे, 


२० पज्चलोत सम्भवत “पञ्चनद' (पंजाब की पॉच नदियां) हं। इस सस्करण से शान्तिपर्च ने 
अध्याय २११ मे एक इलोक छोड दिया हे--पञ्चस्रोतसि निष्णात पउ्चरात्नविज्ञारद । पण्चस पञ्चकृत्‌ 
पञ्चगुण पथ्चशिख स्मृत ।ए यहाँ पञचशिख को पञ्चरात्र (वैष्णव) के सिद्धान्तो मे निष्णात माना गया हे, 
वे कापिलेय कहे गये है अत सम्भवत उनकी माता का नाम कपिला था । क 


२१ त॑ समासोनमागस्य सण्डल कापिल महत्‌ । पुरणावस्थसब्यकत प्रमार्थ न्‍्यबोधयत्‌ ॥ इष्टिसत्रेण 
ससिद्धों भूयश्च तपसा मुनि । क्षेत्र्षेत्रश्षयोग्य॑क्ति वुबुधे देवद्शन ॥ यत्तदेकाक्षर बहा नानारूप प्रदूदयते। जान्ति० 
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बह वास्तव में अह्वेंत हे, जिस पर पदचात्कालीन साख्य के कुछ समान सिद्धान्त बैठा दिये गये है, जिससे सृष्टि 
आदि की व्याख्या की जा सके ।*” शान्तिपव (३०६।५६-६६, चित्रशाला प्रेस सस्करण-३१८।५८-६२) 
में विश्वावस्‌ याज्वल्क्य से कहते हे कि उन्होने २५ तत्त्वों के बारे में जैगीयव्य, असित-देवल, वार्प गण्य (परा- 
दर गोत्र के ), भगु पञचशिख, कपिल, शुक, गोतम, आधष्टिपेण, गये, नारद, आसुरि पुलस्त्य, सनत्कुमार, शुक्र एवं 
कद्यप से सुना हे । पुन ३३६६५ (चित्रशाला स० ३१८।६७) में आया हे कि याज्ञवल्क्य ने साख्य एवं योग दोनों 
पर पूर्ण रूप से अधिकार प्राप्त कर लिया था। शान्तिपवे (३०६।४, चित्रद्माला स०) में आया है कि साख्य 
एवं योग दोनों एक हे ।४ 

महाभारत में पञ*चक्षिख का बहुधा उल्लेख हुआ हे। शान्तिपर्व (३०७ वाँ अव्याय, कूछ १४ इलोक) में 
युधिष्टिर ने भीष्म से पूछा है कि किस प्रकार कोई जरा या मृत्यु के ऊपर उठ सकता हे, क्या तपो द्वारा 
या इत्यों द्वारा वा वैदिक अध्ययन द्वारा या रसायन प्रयोगो के द्वारा कोई इनके ऊपर उठ सकता है ? भीण्म 


(२११।११-१३) । पुरुषावस्थ' का विग्रह करना चाहिए (जिससे कि इसका कुछ अर्थ निकल सके), यथा 
धपुरुषे अवस्था' (अवस्मान यस्थ) या 'पुरुषे अवतिष्ठते इत्ति'॥ ' कापिल महत' का अर्थ सर्वेथा स्पष्ट 
नहों हो पाता, किन्तु अहिबु ध्व्यसहिता (१९१८-२६) के वचनो से ऐसा प्रकट होता है कि कपिल के साख्य“ 
तन्‍त्र के सिद्धान्त दो मण्डलो मे विभाजित थे, थथा प्राकृत एवं वेकृत और दोनो मे क्रम से ३२२ एवं २८ 
विषय थे। 'साख्यरूपेण सकल्‍पो वैष्णव कपिलादूषे । उदितो यादृश्य पूर्व तादृश शृणु मेषडखिलम्‌ ॥ पषष्टिभेद 
स्मृत तन्‍्त्र साख्य नाम महामुने। प्राकृत बेकृत चेति मण्डले दे समासत ॥' टीकाकार अर्जुन मिश्र ने इसे 
यो समझ्षा है--कपिल का महान्‌ सिद्धान्त उनके (पञ्चशिख के) पास प्रकाश के पुझु्ज के रूप मे आया और 
उनको परम सत्य का अर्थ बताया। किन्तु यह बहुत खीचातानी वाला अर्थ हे । न्यबोधयत्‌' के कर्ता के 
तथा 'समासीनम्‌! (किसकी ओर सकेत करता है ? ) के विषय मे शका है। प्रस्तुत लेखक को ऐसा जेंचता है कि अर्थ 
यो होना चाहिए---'पचशिख उनके (जनक के) पास आये और उन्हे महान्‌ कापिल मण्डल का ज्ञान दिया, 
जो सबसे बडा सत्य है, अव्यक्त है . आदि ४ सस्क्ृत वावय के नियम के अनुसार आगम्य! एवं न्यबोधयत्‌ का कर्ता 
एक ही (अर्थात्‌ पथ्चशिख) होना चाहिए। 'समासीन! जनक की ओर सकेत करता हे। मिलाइए 'एकाक्षर पर 
ब्रह्म (सनु २८०३) एवं ओमित्येकाक्षर ब्रह्म व्याहरन्‌ मामनुस्मरन्‌! (गीता ८१३) ॥ अध्याय २११ का इलोक 
१३ यह है---आसुरिसंण्डले तस्मिन्‌ प्रतिपेदे तदव्ययम्‌ ।! (अव्यय एकाक्षर-त्रह् की ओर सकेत करता है) | अत 
मण्डल का अर्थ यो किया जाना चाहिए--'सिद्धातो का वह बूत्त या जो सर्वप्रथम कपिल द्वारा विवेचित 
हुआ।' 
२२ पजञ्चशिख ने जनक को जो ज्ञान दिया, उसकी स्थिति शान्तिपर्व मे इस प्रकार व्यक्त है (२१२॥ 
५०-५१ )--म खल्‌ मम तुथो5पि दहयतेष्च स्ववमिदमाह क्विल सम भूमिपाल । इदममृतपद विदेहराज स्वयमिह 
पञ्चशिखेन भाष्यमाण ४ मिलाइए शान्ति० (१७११४५६) अनन्त बत से वित्त यस्य में नास्ति किझचन। सिथि- 
लाया प्रदीप्ताया न मे दहयति किल्चन॥ धम्मपद २००, उत्तराध्ययन सूत्र (६१४) 'सुह वसामो जीवामो 
जेसि मोणत्थि किचण । सिहिलाए डज्झमाणीए न में डछझइ किचण ४ इमा तु यो वेद विमोक्षबुद्धिसात्मानम- 
न्विच्छति चाप्रमत्त । न लिप्यते क्ंफलैरनिष्टे पत्र बिसस्येव जलेन रि. _ ॥ शान्ति० (२१२४४) । 
२३ यदेव योगा पदयन्ति तत्साख्येरपि दृदयते ! एक साख्य च योग च ये पद्यति स॒ पदयति।॥। 
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ने जनक एवं भिक्ष पञचशिख के सवाद का उदाहरण दिया हे। पञ्चशिख का उत्तर हे कि इन दोनो से छूट- 
कारा कोई नही पा सकता, यह मार्ग में लोगो के मिलन सा है (अर्थात्‌ क्षणिक है) । किसी ने स्वर्ग या नरक 
नही देखा है, अपना कर्तव्य हे वेदों के आदेशों का उल्लधन न करना, दान एवं यज्ञ करना। इस अव्याय में 
साख्य सिद्धान्व की ओर कोई विशिष्ट सकेत नही है, यद्यपि पञ्चशिख के मत दिये गये हे । अव्याय ३०८ (कुल 
१६१ इलोक हे, किन्तु केवल ३० इलोको में पञचशिख के सिद्धान्त का उल्लेख है) मे युधिष्ठिर ने प्रश्न किया हे--- 
“किस व्यक्ति ने बिना गृहस्थाश्रम छोडे मोक्ष प्राप्त किया हे ?” इस पर भीष्म ने उत्तर दिया हे जो जनक 
(धर्मव्वज) एव भिक्षुकी सुलमा के सवाद के रूप में है । जनक वेदज्ञ थे, भोक्षशास्त्र एव राजधर्म में 
पारगत थे, उन्होने अपनी इन्द्रियों पर सयम रखा था और वे पृथिवी के शासक थे | सुरूमा ने सब्यासियों 
से राजा जनक के सदाचार की बाते सुन रखी थी, अत उसमे सत्य की जानकारी की प्यास थी। उसने योगवल 
से अपना भिक्ष॒ुकी रूप छोड दिया और एक अत्यन्त सुन्दर नारी का रूप वारण कर जनक से मिली । जनक 
ने उसे बताया कि वे पाराझय गोत्र के बुद्ध भिक्ष्‌ पञम्चशिख के शिष्य है, जो वर्षाऋतु मे उनके साथ चार मास 
रहे और उन्हे (जनक को) साख्य, योग एवं नीति-शास्त्र इन मोक्ष के तीन स्वरूपो के बारे में वताथा, किस्तु 
शासक-पद छोड ने के लिए कोई वात नही कही। जनक ने कहा--सभी प्रकार की विषयासक्ति को त्याग 
कर तथा परमोत्तम पद पर स्थित ( शासक ) रहकर मै मोक्ष के तीन मार्गों का अनुसरण करता हूँ, इस 
मोक्ष का सर्वोच्च नियम है विषयासक्ति से मुक्ति, विपयासक्ति का अभाव सम्यक्‌ ज्ञान से होता है, जिसके 
द्वारा व्यक्ति (ससार के) वन्धन से छूटकारा पाता है।' जनक ने आगे प्रकट किया है कि उस भिक्षु द्वारा, जो 
अपनी शिखा के कारण पञचशिख कहे जाते है, ज्ञान प्राप्त करने के कारण वे सभी विपयो से मुक्त है, यद्यपि 
वे अपने राज्य का शासन करते जा रहे है, वे इस प्रकार अन्य सनन्‍्यासियों से पृथक्‌ है। इसके उपरान्त जनक 
ने (३०८।३८-४१) मोक्ष के तीन प्रकारो का एक अन्य अर्थ किया हे जो पञ्चशिख हारा उन्हे प्राप्त हुआ 
था, यथा--( १) लोकोत्तर ज्ञान एवं सर्वत्याग, (२) कर्मों के प्रति ज्ञाननिष्ठा एव (३) ज्ञान तथा कर्म का 
समुच्चय, ओर ऐसा कहा गया है कि जो इस तीसरे मार्ग का अनुसरण करते हे वे गृहस्थो से कई रूपो मे 
मिलते-जुलते है। जनक ने अपना दृष्टिकोण यो उपस्थित किया हे--काषायघारण, सिर-मुण्डन, कमण्डलु का प्रयोग 
केवल बाहरी चिह्न हे, ये मोक्ष की ओर नही ले जाते, मोक्ष केवल अकिज््चनता से नही प्राप्त होता, वन-प्राप्ति 
से ही बन्धन नही होता, यह ज्ञान ही है जिसके द्वारा मुक्ति प्राप्त होती हे, चाहे पास मे घन रहे या न रहे ।१४ 
इलोक ४० से प्रकट होता हे कि पण्चशिख ने मोक्षनिष्ठा के तीसरे प्रकार (ज्ञान-कर्म-समुच्चय ) पर बरू दिया हे 
ओर जनक ने इसे ही स्वीकार किया है। ३०८ वे अध्याय का शेषाश जनक द्वारा सुलमा पर छूगाये गये अभि- 
योग तथा जनक के विरोध मे दिये गये सुलूमा के मर्मघाती वाक्य-बाणों से सम्बन्धित है ।९५ अस्‍्त मे कहे 


२४ कायायधारण मौण्डय जिविप्टब्य कमण्डलु । लिड्शान्यत्यर्यमेतानि न मोक्षायेति से सति ॥' 
आकिल्च्न्ये न मोक्षोइस्ति कैञऊचन्ये नास्ति वन्धनम्‌ । कंञ्चन्ये चेतरे चेद जन्तुज्ञनिन मुच्यते ॥१ शन्ति० (3४8 
४७ एवं ५० ) | अकिञ्चन' का अर्थ होता हे वह जिसके पास कुछ भी न हो एवं आकंज्चन्य का अर्थ है 'अकिज्चन 
होने की स्थिति ए 


१ दुछ पत्युत्तर नौचे दिये जाते हे---यद्यात्मनि पर्रास्मक्व समतामध्यवस्थसि ! अथ सा कासि कस्येति 
किमयंमनुपच्छसि । सर्व स्‍्वे स्वे गृहे राजा सर्द स्वे स्वे गृहे गृही 
है ढः 


। निम्रहानुग्रह क॒र्वस्तुल्यो जनक 
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कहती हे---आपने अवश्य पञुचशिख से मोक्ष के सम्पूर्ण सिद्धान्त को, उसकी प्राप्ति के साधनो के साथ, उन उप- 
नियदो के वाक्यों के साथ जो उसकी व्याख्या करते हे या (ध्यान के) सहायकी के साथ ओर निश्चित 
निष्कपों के साथ सून लिया हैं ।' 

उपर्युक्त अन्तिम वचन स्पष्ट रूप से मोक्ष के वियय मे उपनिषदों की ओर सकेत करता हे और पूवेवर्ती 
बाते जनक के सम्बन्ध में विषयासक्ति से छुटकारे की ओर सकेत करती हे (३०८३७, मुक्तसग )। वृह॒दारण्य- 
कोपनिपद्‌ (३।१) में विदेह के 'राजा जनक द्वारा सम्पादित यज्ञ का उल्लेख हे । राजा जनक ने उपस्थित ब्राह्मणों 
के मब्य यह घोषणा की थी कि मै उस ब्राह्मण को, जो अत्यन्त गम्मीर रूप से विद्वान्‌ और ब्रह्िष्ठ होगा, एक 
सहस्र गाये दूंगा। याज्ञवल्क्य ने अपने शिष्य को यह आज्ञा दी कि वह गायो को हॉक ले चले, इस पर एक 
विद्वत्तापूर्ण प्रश्नोत्तर-विमर्श उठ खडा हुआ, जिसमे कुद्ध ब्राह्मणों एव. एक नारी ने भाग लिया ओर अशध्नों की 
बोछार याज्ञवल्व्य को सहनी पडी॥ प्रइनकर्ता थे---अश्बछ_ (जनऊ के पुरोहित) जारत्कारब आतंभाग, भुज्यु, 
लाह्यायनि, उपस्त चाक्रायणग, कहोड कौपीतकेय, गार्गी वाचकनवी, उद्दाल्क आरुणि, विदग्ध शाकल्य (३॥१- 
दे, जिसका अन्त विज्ञानमानन्द ब्रह्म” के साथ हुआ हे)। बृह० उप (2॥२) में ऐसा आया हे कि जनक याज्ञ- 
वत्कय के पास गये, श्रद्धा से उनके समक्ष झुके और प्रायंना की--मुझे सिखाइए । याज्ञवलवय 
ने उनसे कहा--आपने वेदाध्ययन किया हे, आचार्यो ने आपके समक्ष उपनिपढो की व्याख्या की हे, किन्तु 
जब आप इस शरीर का त्याग करेगे, तो कहाँ जायेगे *” जनक ने कहा कि वे इस प्रण्न का उत्तर नही जानते और 
ऋषि से प्रार्थना कि वे उन्हे इस विपय मे प्रकाश दे । इसके उपरान्त एक लम्बा विवेचन चल पडा हे (बु० उ० 
४२) जिसमे प्रसिद्ध वचन 'स एप नेति नेत्यात्मा अगृह्यो न हि गृह्यते असडूगणो न हि सज्जते अभय वे 
जनक प्राप्तोसि' (४।२॥४) आया है। भ्रस्तुत लेखक को ऐसा लगता हे कि किसी व्यक्ति ने सारय सिद्धान्तों के 
प्रचार के लिए शास्तिपर्व में उन साख्य-सम्बन्धी वचचनो का समावेश कर दिया जिनमे जनक के गुर के रूप में 
याज्ञवल्क्य के स्थान पर पञचशिख को रख दिया गया हे। 

उपर्यकत विवेचनो से यह प्रकट हो जाता हे कि भान्तिपरवें के अध्यायो से जो साख्य सम्बन्धी मत प्रका- 
शित हे, वे साख्य के मूल से मेल नही खाते, इतना ही नही, पञचशिख के मत जो अध्याय २११-२१२ मे प्रका- 
शित हे वे ३०८वे अव्याय के मतो से भिन्न हे । अध्याय ३०८ मे ज्ञान-कर्मसमुच्चय ही पञ्चशिख के मत 
के रूप मे प्रकाशित है, जब कि हम जानते हे कि साख्य मुक्ति के लिए केवल ज्ञान को प्रधानता' देता हे। यह 
द्प्टव्य हे कि इन अध्यायो में पञ्चशिख के किसी ग्रन्थ की ओर सकेत नही हैँ, वे केवल घूमने वाले सन्यासी 
के रूप में वणित ह जिनके जपने कुछ विशिष्ट मत हं। प्रस्तुत छेखक को प्रतीत होता है कि शान्तिपर्व के लेखक 
महोदय के समक्ष कोई ग्रन्थ नही था, प्रत्युत उन्होने परम्परा से आयी हुई यह बात सुन रखी थी कि पञ्च- 
शिख एक बडे सारय प्रचारक थे। प्रो० कीथ का मत हे कि शान्तिपवें का पञचशिख वह पञ्चशिख नहीं हैं: 
जो पष्टितन्तन का लेखक हे (सारय सिस्टेम, पुष्ठ ४८)। 


हे 


राजमि ॥ ३०८। १२५६-२७, १४७ । ननु नाम त्वया मोक्ष कृत्सन पण्चशिखाच्छ _[त । सोपाय सोपतिषद 
सोपासडग समिइचय॥ ३०८। १६३॥ दीकाकार नोलकण्ठ ने व्याख्या की है--उपासडगो ध्यानाइगानि 


यमादोनि । 
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शान्तिपर्व में कुछ अन्य अध्याय भी है जहाँ पर सास्य सिद्धान्तों एवं तत्सम्बन्धी पारिमापिक घब्दो का 
उल्लेख हुआ है, किच्तु चे वासुदेव या परमात्मा की ओर सकेत करते है। उदाहरणार्थ, अध्याय. ३४० (इलोक २३, 
२४०, २६-२७, ६४-६५) में नारद से स्वयं भगवान्‌ ने साख्य के कुछ सिद्धान्तों का विवेचन किया है, यथा २४ 
तत्त्व एच पुरुष (२५वाँ तत्त्व), तीनो गृण, पुरुष (जो क्षेत्रज्म एव भोक्‍ता है), आचाय॑ (जो साख्य के विपय में 
निश्चित निष्कर्पो तक पहुँच गये है) लोग उसे ईइ्वर कहते है जो सूय॑ के मण्डल में कपिल के समान हे, वह 
हिरप्पगर्भ , जो वेद में प्रशसित है और योगशास्त्र का प्रणेता है, मै' ही हूँ । 
न-केवल शास्तिपव॑ मे प्रत्यृत महाभारत के अन्य पर्वो मे मी सास्य सिद्धान्त का विवेचन हुआ है। उदाहर- 
णाये, आइवभेघिक (३५॥४७-४८) ने सत्त्व, रज एवं तम का आत्मगृणो के रूप मे उल्लेख किया हे और उनके 
सस्तुलन की चर्चा की है। इसी अध्याय में, अन्यत्र २४ तत्त्वो का उत्लेख है, यथा---अव्यक्त, महान, अहकार आदि 
तथा तीनों गृणो की चर्चा है। 
आसुरि का उत्लेख साख्यकारिका हारा कपिल के शिष्य के रूप में हुआ है, योगसूत्र-भाष्य (१२५) एव 
शास्तिपव (अध्याय ३०६) में भी इनकी चर्चा उद्धरणों में हुई है! किन्तु इनके द्वारा छिखित कोई ग्रन्थ नही है और 
किसी लेखक ने इनका कोई उद्धरण भी नही दिया हे (केवल एक जैन लेखक हरिभद्र ने इनका एक इलोक उद्बृत 
किया है) | कपिल किवदल्तीपूर्ण एबं पुराणकथात्मक व्यक्ति है। ऋग्वेद (१०१२७१६) में कपिक दस अग्रिरसो 
में परिगणित है। कपिल-सम्बन्धी ज्लामक गाथाओ के लिए देखिए सास्य-प्रवचन-भाष्य पर हार की भूमिका (पृ० 
१४) । महाभारत-सम्बन्धी सकेतो को हमने पहले ही देख लिया है। वनपर्व (२२१२६) में कपिल को सास्य- 
योग का प्रवरत्तंक कहा गया हे, परमर्थि की उपाधि दी गयी है ओर अग्नि का अवतार माना गया है। मत्स्यपुराण 
(१०२१७-१८) में आया है कि ब्रह्म के सात पुत्रों, यथा---सनक, सननन्‍द, सनातन, कपिल, आसुरि, वोढु एवं पञ्च- 
शिख को जलू-तर्पण करना चाहिए । वामन-पुराण (६०७०) ने कपिल (साख्य के ज्ञाता के रूप मे), वोढ, 
आसुरि, पञ्चशिख (योगयुक्त के रूप मे) का उल्लेख किया है और कहा है कि सबत्कुमार ब्रह्मा के पास योग- 
विद्या सीखने के लिए गये ।*$ 
कात्यायन के स्नानसूत्र (कण्डिका ३) में, जो पारस्करगृह्यसूत्र से सम्बन्धित हे, निर्दिष्ट केवल ये ही ऐसे 
सात व्यवित हे जिन्हें ऋषियों के साथ तर्पण किया जाता हे। भागवतपुराण (१।३॥१०) में कपिल को विप्ण का 
पाँचवाँ अवतार कहा गया हे, उन्हे सिद्धेश की उपाधि दी गयी हे तथा आसुरि का साख्य-शिक्षक नो न डे 
(उस साख्य की शिक्षा देने वाला कहा गया है जो अब समय के फेर से पुराना पड गया) । गीता ( 
सिद्धाना कपिलो मुनि ) ने कपिल को एक भुनि तथा सिद्धों मे सर्वश्रेष्ठ माना हे 
के रूप मे माना हे । कूम पुराण (२।७७७) ने गीता की ही बात कही हे । 


१०१२६, 
। पास्यकारिका ने उन्हे एक मुनि 


२६ मनृष्यास्तपंयेद्‌ भवत्या ब्रह्मपुत्रानृषीस्तथा। सनकशच सनन्‍्दश्च तृतीयदच सनातन ॥ कपिलदइचासरिं: 
इचेव चोदू पण्चशिखस्तथा। सर्वे ते तृप्तिसायान्तु सह॒त्तेनाम्बुना सदा ॥ मत्त्य७ (१०२। 265 जे न्‍ 
पुराण (४२२७२-२७४) ने ब्रह्मा के इन सात पुत्रों का उल्लेख किया हे किन्तु भिन्न ऋम से। वामनपुरा ह्याण्ड 
(६०६४-७०) ने सातो पुत्रो को इस कम से रखा हे--धनत्कुमार, सनातन, सवक, सनन्दन, कपिल, चोढ दा ण 
ओर अन्त मे पज्चशिख को जोड दिया गया है। बृह्योगियाज्ञवल्क्यस्मृति (७६६) मे ये भातों कक एच आसुरि 
पुश्न कहे गये हैं १ हा के मानव 


४० धर्मशास्त्र का इतिहास 


बृहृदारण्यकोपनिपद्‌ (२।६।३ एवं ६।५॥२-३) में, जिसमे आचार्यों एवं शिप्यो की सूचियों में अन्तर पाया 
जाता हे, आसुरि को प्रथम सूची में भरद्वाज का शिष्य तथा दूसरी सूची में याज्ञवल्क्य का शिष्य कहा गया है। 
प्रत्येक सूची में ब्रह्मा के उपरान्त कम-से-कम ६० आचार्यो के नाम आये है। पहली बात तो यह है कि इन 
सूचियो मे सचाई कितनी है यह कहना कठिन है, दूसरी बात यह हे कि दोनो सूचियों मे उल्लिखित आसुरि को 
कपिल का ही शिष्य कहना कहाँ तक ठीक होगा । 

साख्य सिद्धान्त में पञचशिख का एक महत्त्वपूर्ण नाम है। उस सिद्धान्त के विषय में उनका क्रमबद्ध ग्रन्थ 
है पष्टितन्त्र। साख्यकारिका (७० एवं ७२) ने इस ग्रन्थ का उल्लेख किया है। इस ग्न्थ मे ६० विपयो एवं ६० 
सहस्र गाथाओ की चर्चा हे। *» योगसूत्रभाष्य (४१३) में एक ऐसे इलोक का उद्धरण है जो वाचस्पति द्वारा पष्ठि- 
तन्त्र का कहा गया है। प्रस्तुत लेखक को प्रो० कीथ की यह मान्यता स्वीकार्य नही है कि साख्यकारिका (७२) में 
पष्टितस्त्र की ओर जो सकेत है वह किसी ग्रन्थ की ओर नही है, प्रत्ययुत वह ६० विपयो वाले एक दर्शन की 
ओर है। आर्या ७२ की एक सस्कृत टीका थी, जो सन्‌ ५४६ ई० मे चीनी भाषा मे अनूदित की गयी, जिसमे यह 
कहा गया कि ग्रन्थ में ६० गाथाएँ थी*5, किन्तु मामती (वाचस्पतिकृत वे० सू० २॥१।३ की टीका) ने इसे वार्प- 
गण्य का माना हे। यह वाचस्पति की त्रुटि हो सकती है, या यह सम्भव है कि उन्होने पञचशिख एवं वार्पगष्प को 
एक ही व्यक्ति समझा हो--पहला 'पुकारू? नाम तथा दूसरा गोत्र नाम हो योगसूत्र (१४२४५, ३६, राशा- 
६, १), १७, १८, २०, ३।१३ एव 29१, ४।१३--तथा च शास्त्रानुशासन गुणानाम्‌ ) मे गद्यात्मक वचन आये 
हे जिन्हें वाचस्पति ने पझचशिख के माना है। साख्यकारिका (२) की टीका मे वाचस्पति ने पञ्चशिखाचार्य के 
मत उद्धू त किये है। योगसूत्रभाष्य (११२५) की टीका मे एक सूत्र उद्ध,त हे जिसे वाचस्पति ने पञ्चशिख का 
माना हे और उस सूत्र में कपिछ को आदिविद्वान' (साख्य के प्रथम आचार्य) एवं 'परमर्षि' कहा गया है और ऐसा 
आया है कि कपिल ने आसुरि को तन्त्र एव साख्य-सिद्धान्त का ज्ञान दिया। 

शान्तिपर्व (अध्याय ३०६) में विश्वावसु गन्बर्व तथा याज्ञवल्क्य का जो सवाद आया हे उसमे उन मुनियो 
की सूची दी हुई है जिनसे विव्वावसु ने बहुत कुछ ज्ञान ग्रहण किया, किन्तु विश्वावसु ने याज्ञवल्क्य से सारय एव 
योग की व्याख्या के लिए प्रार्थना की हे। याज्ञवल्क्य बताते है कि प्रकृति को प्रधाव भी कहते है, जिसे २५वे 
(अर्थात्‌ पुरुष ) का ज्ञान नहीं होता ओर २६वाँ (अर्थात्‌ परमात्मा) भी होता हे। उस सूची मे निम्नलिखित 
नाम आये हे--जेंगीपव्य, असित, देवल, पराशर गोत्र के वार्षगण्य, भिक्षु पड्चशिख, कपिल, शुक, गौतम, आष्टि- 
पेण, गार््य, नारद, आसुरि, पुरुस्त्य, सनत्कुमार, शुक्र, कश्यप के पिता। ये मुनि तिथि-क्रम से नही रखे गये है 
ओर कतिपय मुनि साख्य एव योग के विपय मे महत्त्वपूर्ण स्थान रखते हे। यह हम पहले ही देख चुके हे कि पल्च- 
शिख पराशर गोत्र के थे और उपर्युक्त सूची मे वार्षगण्य महोदय भी उसी गोत्र के कहे गये हे। वाचस्पति ने साख्य- 


२७ अय पंड्चशिख षष्टिसह्रगाथात्मक विपुल तस्त्रमुक्तवान्‌ । प० ऐयस्वासी का सस्करण, पू० ६७३ 
घष्टिपदार्था यस्मिन्‌ शास्त्रे तन्व्यन्ते व्युत्पाधन्ते तत्षष्टि तन्‍्त्रम्‌ू । माठरवृत्ति। 

श८ लगता है, यहाँ पर गा्ा' का अर्थ हे, १२ अक्षरों का एक दर्क॑ या एक इकाई के रूप में मात्राओं 
को एक निश्चित सख्ण ४ पचशिख के जो उद्धरण मिलते है, वे अधिकाश मे गद्य मे हे, केवल योगसूत्रभाष्य 
(४११३) बाला पद्य में हे और साँख्य-सूत्र वाले भावा-गणेश जैसे पदचात्कालीस दीकाकार ही पचशिख के इलोक 
उद्धुत करते हें। 


घम्मंशास्त्र एव साख्य २४१ 


फारिका (४७) की टीका में लिखा है कि वार्षंगण्य के मतानुसार अविद्या के पाँच स्वलूप हैं ।** योगसूचर- 
भाष्य ने ३५३ पर वार्षगण्य के एक सूत्र को उद्धत किया हे। यह ऊपर दिखाया जा चुका है कि चीनी भापा से 
जो टीका फिर से सस्क्ृत मे लिखी गयी हे, उसमे वार्पगण्य को पञचशिख के उपरान्त तथा ईश्वरकृप्ण के पूर्व 
का आचाये कहा गया है। अत पञुचशिख एव वारप॑गण्य को एक ही व्यक्ति मानना कठिन है। 

न केवल शान्तिपर्व ने ही साख्यकारिका के सिद्धान्तो से सम्बन्धित सिद्धान्तो पर विचार-विमर्श उपस्थित 
किया है, प्रत्यूत भगवद्गीता ने भी ऐसा किया हें। कुछ उद्धरण यहाँ दिये जा रहे हे। गीता (१३४) में आया 
है---'महाभूतान्यहकारो बुद्धि रव्यक्तमेव च। इन्द्रियाणि दशक च पठच चेन्द्रियमोचरा ॥| इसमे २४ तत्त्वों का वर्णन 
है, और पुरुष को छोड दिया गया है तथा पञ्च तन्मात्राओं के स्थान पर पञ्च तत्त्वों का उल्लेख हुआ हे। और 
देखिए (१३१६-२० )-- प्रकृति पुरुष चैव विद्धयनादी उभावषि । विकारॉइच गुणाइ्चैव विद्धि प्रकृतिसम्मवान्‌ ॥ 
कार्यकारणकर्त्‌ त्वे हेतु प्रकृतिरुच्यते। पुरुष सुखदु खाना भोवतृत्वे हेतुरुच्यते॥' १४४५-८४ 'सत्त्व रजस्‌ तम इति 
गणा प्रकृतिसम्भवा ', ७।४ 'भूमिरापोज्नलो वायु ख मनो वुद्धिरिव च। अहकार इतीय मे भिन्ना प्रकृतिरष्टघा ॥, 
७ १३, २२८/ गीता (७४६ एवं ८) ने वल देकर कहा है कि परमात्मा उस सम्पूर्ण विर्व का मूल है जो 
आगे चलछ कर उसमे समाहित हो जाता है। यहाँ गीता सारय से स्पष्ट रूप से अछूम खडी हो जाती है। गीता 
ने स्पष्ट रूप से 'साख्य-कृतात्त” (सिद्धान्त) का उल्लेख किया है (१८।१३), जिसका अर्थ यह होता है कि तव त्तक 
साख्य ने एक सिद्धान्त का रूप धारण कर लिया था, किस्तु किसी ऐसे ग्रन्थ की ओर कोई स्पष्ट सकेत नही है, 
जैसा कि हम वेद या वेदान्त (१५१४ मे) या ब्रह्मसूत्र (१३४) के विषय में पाते है ।६९ 

तककूस्‌ (बी० ई० एफ्‌ू० ई० ओ०, १६०४, पृ० ४८) एवं कीथ (साख्य सिस्टेस, पृ० ७३-७६) ने विन्ध्य- 
वास या विन्ध्यवासी को ईश्वरक्ृष्ण के ही समान माना हे। मनुष्य की मृत्यु के उपरान्त आतिवाहिक शरीर के 
नास्तित्व के विपय में उनके विचार को कुमारिलछ ने व्यक्त किया है |?) डा० बी० भट्ठाचार्य (जें० आई० 


२६ पडच विपर्ययभेदा भवन्त्यशक्तिश्व करणबेकल्यात्‌ । सा० कारिका (४७), 'अविश्ञा-अस्मिता- 
राग-हेष-अभिनिवेशा.. पञ्च विपर्ययविशेषा । पज्चर्वा अविश्वेत्याह भगवान्‌ वार्षगण्य । सा० तस्व- 
कौसुदी (वाचस्पतिकृत) , अश्वघोष कृत बुद्धधरित (१२३३) से आया हे 'इत्पविद्या हि. विद्यास, पञचपर्चा 
समोहते | तमो सोह महामोह तामिस्रहयमेव च॥ इवेताइव० उप० (१५) से 'भी 'पञ्चाशद्भेदा पञ्चपर्वा- 
सधीम ' आया है। कर्मपुराण (२२१२४) में ऐसा आया है कि कपिल ने जैगीषव्य एवं पञचशिख दोनो 
को पढाया है। ऐसा कहना कठिन है कि इस पुराण के समक्ष कोई प्राचीन परम्परा इस विषय से थी अथवा 
नही । 

३० हमने पहले ही पॉच सिद्धान्तो (कृतान्त-पञुचक) 
पञ्चरात्र, शव एवं पाशुपत। 

२१ अन्तराभवदेहस्तु निषिद्धो विन्ध्यवासिना। तदस्तित्वे प्रमाण हि न किचिदवगस्यते॥ इलोकवातिक, 
आत्मवाद (६२, पू० ७०४) जिस पर न्यायरत्नार नारक टीका यो है--..यदपि आतिवाहिक नास शरीर पुर्बो- 
त्तरदेहयोरन्तराले ज्ञानसन्तानसन्धारणार्थ कल्प्यते तदपि विन्ध्यवासिना निराक्तमित्यादि ए कमलल्‍ूबील ने साख्य 
एवं उसके सत्कार्यदाद की आलोचना करते हुए विन्ध्यवासी (जिसका एक अर्थ यह भी हो सकता हैँ कि 


चह व्यक्ति जो विन्ध्य पंत को जगली जाति का हो) शब्द की जो रुद्धिल के लिए प्रयुक्त है, खिल्ली उडायी 


है--यदेव दथि तत्‌ क्षौर थत्क्षीर तद्घोीति च॥ चदता रुद्धिछेनेद रयापिता विन्ध्यवासिता॥! 7८ 
३१ हि 


का उल्लेख कर दिया है, यथा--साख्य, योग, 


रू 


२४२ फा इतिहास 


एच्‌०, खण्ड ६, १० ३६-०४) ने विन्ध्यवास एवं ईश्वर कृष्ण की समानरूपता के प्रइन पर विचार किया है। प्रस्तुत 
लेखक उनके मत को मानता है, किन्तु यह बात नही स्वीकार करता कि विन्ध्यवास ईश्वरक्षष्ण से पूर्व हुए थे । 
श्री मट्टाचायं ने ईश्वरकृुण्ण को ३३०-३४० ई० का माना है। किन्तु इसके लिए कोई शक्तिशाली साक्ष्य नही 
है। तकक्सु ने विन्ध्यवास को वृपषगण का शिष्य कहा है (जे० आर० ए० एस, १६०५, पृ० ४७) और परमार्थ 
के मत से वृषगण एवं पिन्ध्यवास बुद्ध के निर्वाण के १० शतियों उपरान्त हुए थे। कमरुशील (तत्त्व-सग्रह, पृ० 
२२) से प्रकट होता है कि विन्ध्यवास का एक नाम रुद्रिल भी था । 
अभिववगूष्त की अभिनवभारती ने दोनों मे भेद किया है, अत यह सम्भव है कि विन्ध्यवास ने 
ईइवरक्ृष्ण के उपरान्त साख्य सिद्धान्त को केवल सूघारा। राजमातंण्ड मे भोजदेव (योगसूत्र ४२२, दृष्टिदृश्योप- 
रक्त चित्त सर्वार्थम्‌) ने विन्ध्यवासी का एक गद्याश उद्धृत किया है। ईश्वरक्ृष्ण ने साख्यकारिका के अतिरिक्त 
कोई अन्य ग्रन्थ लिखा है, इसके विषय में हमे कोई साक्ष्य नही प्राप्त होता, अत विन्ध्यवासी को ईइ्वरकृष्ण से 
पृथक व्यक्ति मानना चाहिए, जैसा कि भोजदेव का कथन है। यूक्तिदीपिका ने विन्ध्यवासी के मतो का कई बार 
उल्लेख किया है, अत वे साख्यकारिका के लेखक ईइ्वरकषष्ण से भिन्न व्यक्ति थे। देखिए पु० ४, १०८, १४४ 
एवं १४८। इस ग्रन्थ मे ऐसा आया हे कि आचाय॑ (सास्यकारिका के लेखक) ने|[जिज्ञासा' एव शास्त्र के अन्य तत्त्वो 
का उल्लेख नही किया, किन्तु विन्ध्यवास जैसे अन्य आचार्यों ने उनका उल्लेख अपने ग्रन्थो भे किया है। पृ० १४४- 
१४५ की टीका का कथन हे कि विन्ध्यवासी के अनुसार इन्द्रियाँ विभु' (चारो ओर विस्तृत' अर्थात्‌ फैली हुई) 
है, विन्ध्यवासी ने सूक्ष्म शरीर का अस्तित्व नहीं माना , किन्तु ईइ्वरक्ृष्ण ने इन्द्रियों को विभु नही माता है 
और कहा हे कि सूक्ष्म शरीर होता है। युक्तिदीपिका (पृ० १४४) का कथन है कि पतञ्जलि ने सूक्ष्म शरीर की 
कल्पना की हि। 
अब हमे यह देखना है कि दर्शन के एक सिद्धान्त को 'साख्य” शब्द से क्यों द्योतित किया गया । साख्य' 
का अथं है सख्या', अत यह गणना है। साख्य सिद्धान्त नं २५ तत्त्वों की गणना की है तथा पञचशिख के पप्ठि- 
तन्त्र ने ६० विषयो का विवेचन किया है, सम्मवत इसी से इस दर्शात को साख्य कहा गया है। श्वेताशइवतरोपनिषद्‌ु 
(१४) सख्याओ से परिपूर्ण है ।* इवेता० उप० का १॥५ मन्त्र 'पञु्च' शब्द सात बार प्रयुक्त करता है 
और उसमे 'पञ्चाशद्भेदाम्‌' शतार्घारम्‌” के समान ही है। और देखिए (६३) । इस अं में साख्य का तात्पय॑ 


३५ नादयशास्त्र (२शे८८-पदे, गरायकवाड ओरिएण्टल सीरीज, खण्ड ३, पृ० १८४, मनसस्त्रि- 
विधो भाव ) में अभिनदणुप्त ने इस प्रकार कहा है--कापिलदृशि तु विन्ध्यवासिनो मनस एवं ईश्वरक्ृष्णादिमते 
सन दाब्देनात्र बुद्धि ४ मेधा० (मनु १५५) ने कहा है--केश्चिदिष्यते अस्त्यन्यवन्तराभव शरीर यस्येय- 
मुत्कान्ति + - साख्या अपि केचिज्नान्तराभवमिच्छन्ति विन्ध्यवासप्रभूतय ४ बेखिए सा० का० ( ३४-४१ ), 
जहाँ अन्तराभद शरीर का उल्लेख है॥ 

३३ तमेकर्नोम त्रिवृत षोडद्ान्त हर्ताधार विशतिप्रत्यरामि ॥ अष्टके घड़भिविद्वरूपेकपाश 
त्रिसार्गभेद हिनिमित्तेकमोहम्‌ ॥ इवेताइवतरोपनिषद्‌ (१।४) । शतार्धार का अर्थ हे जिसमे ५० तीलियाँ हो ।' 
सा० फा० (४६-४७) ने बुद्धिसर्ग के ५० भेदो को ओर सकेत किया है। आठ सोलिक तत्त्व हे, यथा--प्रकृति, 
सहत्‌, अहकार एव पाँच तन्मात्राएँ॥ साख्य सस्यात्मकत्वाच्द फपिलादिभिरुच्यते ४! मत्स्य० (३२६) । और 
देखिए दान्ति० (रझेडाड१)॥ 


धर्मशांस्त्र एवं ' २४३ 


है वह दार्शनिक पद्धति जिसमे २५ तत्त्वो (प्रकृति, पुरुष एव अन्य) की घारणा है। इसी अर्थ मे यह शब्द एक वार 


गीता (१८१३ साख्ये कझतान्ते प्रोक्तानि ) मे भी प्रयुक्त हुआ है। मत्स्य० ने भी सारय के इस स्वरूप पर बल 
विया है । 


अमरकोश के अनू सार सख्या' का एक अन्य अर्थ भी है (चर्चा सख्या विचारणा), यथा--वौद्धिक जाँच या 
विचार करना, और साख्य' शब्द की व्युत्पत्ति इससे की जा सकती है बौद्धिक जाँच या विचारणा की पद्धति', 
इसका पुल्लिग में दाशनिक अथ है, तदघीते तद्वेद' (पा० ४४२४६), जिसका अर्थ है, 'सास्य वेद' ( 'सख्या सम्यग्‌ बुद्धि- 
वैंदिकी तया वर्तन्ते इति साख्या ' भामती, वे० सू० भाप्य, २११३) | भामती ने दूसरे अर्थ मे इसे प्रयुक्त किया 
है। सामान्य अर्थ मे साख्य का अर्थ है 'तत्त्वविज्ञन' (अन्तिम तत्त्व का ज्ञान, जिसमे वेदान्त भी सम्मिलित है) या 
बह व्यक्ति जो अन्तिम तत्त्व को जानता है।' साल्य' शब्द का प्रयोग मगवद्गीता मे वहुघा तत्त्वविज्ञान (२३४६, 
५५, १२॥२४) एवं तत्त्वज्ञानी (३३, ५॥५) के अर्य में हुआ है। 


कुछ अति प्राचीन सस्क्त ग्रन्थो मे कारिका के साख्यसिद्धान्तो के समाव कुछ तत्त्वों का उल्लेख मिलता है । 
अश्वघोष के वुद्धचरित (अध्याय--१३।१७) में अराड एवं गौतम (भावी बुद्ध) की बातचीत मे प्रकृति, पाँच 


तत्त्वो, अहकार, बुद्धि, इन्द्रियो, ज्ञान के पदार्थों आदि का उल्लेस है। यद्यपि तत्त्वों का उल्लेख हुआ है किन्तु साख्य 
के सिद्धान्तो से अन्य बाते मेल नही खाती। 


चरकसहिता (शारीरस्थान, अध्याय १, श्छोक १७, ३६, ६३-६६) मे कुछ ऐसे सिद्धान्त हैं जो सास्यकारिका 
की पद्धति से मेल खाते है और श्लोक १५१ ने योगियो एवं साख्यो की ओर सकैत किया है, वहाँ मुक्त आत्मा 
को ब्रह्म में विलीन होते बताया गया है। अत वह कठ एवं इवेताइव० उपनिपदो के दर्शन के समान-सा है। 


सुश्ुतसहिता (शारीरस्थान, अध्याय १, ३, ४-६, ८-द) ने साख्य पर प्रकाश डाला है और बह बुद्धचरित 
एवं चरकसहिंता की अपेक्षा साख्य सिद्धान्त के बहुत सन्निकट है ।7४ 


हमने इस अध्याय के आरम्भ मे ही देख लिया है कि मनु आदि के ग्रन्थो मे प्रधान के सिद्धान्त की ओर 
सकेत मिल जाता है। मनु (११५) ने सृष्टि की चर्चा करते हुए महान्‌, तीन गुणो, पाँच इन्द्रियो एवं उतके पदार्थों 
का उल्लेख किया है। मन्‌ (१२७) ने पाँच तत्त्वो की पाँच तन्मात्राओ का उल्लेख किया है। मनुस्मृति (१२२४) 
में सत्त्व, रज एवं तम का उल्लेख है, और देखिए १२२६, २८६, ३०-३८, १२।४०, मनु मे आया है कि जो सत्त्वगुणी 


होते है वे देव हो जाते है, जो रजोगुणी होते है वे मानव हो जाते है तथा जो तमोगुणी होते हैं वे हीन पशु हो 


शे४ सर्वभूताना कारणमकारण सत्वरजस्तमोलक्षणम्दरूपमखिलस्य जगत सम्भचहेतुरव्यक्त नाम । तदेक 
बहूना क्षेत्रञानामधिष्ठान समुद्र इबौदकाना भावानास्‌ । सुश्रुत० १३३, तस्मादव्यवतान्महानुत्यद्यते तल्लिड्ध 
एव तल्लिड्राज्च महतस्तल्लक्षण एवाहडकार उत्पच्यते स ब्रिविधो वैकारिकस्तैजसो भूतादिरित्ति । सुभ्ुत शा; 
तत्र बृद्धीन्द्रियाणि शब्दादयो विषया फर्मेन्द्रियाणा वचनादानानन्दविसगंविहरणानि । सुश्नुत १५५, अव्यक्त संहाप 
हफार पश्च तन्मात्राणि चेत्यष्टो प्रकृतम , शेषाइच षोडश विकारा ॥६ , तन सर्व एवाचे तन एष वर्ग पुरुष पण्च- 
विशतितम कार्यकारणसयुकतस्चेतयिता भवति । सत्यप्यचैतन्ये प्रधानस्थ पुरुष कछ्ैबल्यारथे प्रवृत्तिमपदिशन्ति 
क्षोरादोब्चान्न हेतुनुदाहरन्ति। १४८, सिलाइए सा० का० (५७) वत्सविवृद्धिनिमित्त क्षीरस्प यया प्रवत्ति 
रशस्प॥ पुयपतिसोक्षनिसित्त तथा भवुत्ति ह्रघानस्थ एप है 


च् 


र४४ धर्मशात्न का इतिहास 


जाते है ।२% मनु (१२५०) ने महान्‌ एवं अव्यक्त का उल्लेस किया है] याज्ञ" (रे।$(-4*९) ने ज्ञानेद्ियो 
के पॉच पदार्थों, पाँच ज्ञानेस्द्रियो, पाँच कर्में न्द्रियो एव मन (कुल १६) का उल्लेख किया [है, इन १६ को अहकार, 
वृद्धि, पाँच तत्त्वो, क्षेत्र एव ईइवर के साथ याज्ञ० (३१७७-१७८) में उल्लिखित [किया गया हे तथा बुद्धि को 
अव्यक्त से, अहकार को वृद्धि से, तत्मात्राओं को अहकार से उत्पन्न माना गया है ओर इसी प्रकार पॉच तत्त्वों के 
पाँच गुणों (शब्द, स्पर्श आदि) की तथा तीन गुणो की चर्चा है। 
इस अध्याय के आरम्भ मे हमने देख लिया हे कि शकराचार्य के मतानुसार धरम के सूत्रकार देवल ने 
साय पद्धति को स्वीकार किया है। इस पर हम यहाँ पर सक्षेप में विवेचन उपस्थित करेगें। अपराक (याज्ञ० 
३१०६) ने देवक से एक हूम्बा उद्धरण लिया हे, जो यह कहने के उपरान्त कि मानव जीवन के दो लक्ष्य 
(पुरुषार्थ) है, यथा अम्युदय एवं नि श्रेयस तथा नि श्रेयस में सास्य एव योग का समावेश है, साख्य की परिभाषा 
करता है कि साख्य में २५ तत्त्व पाये जाते हे तथा योग में मन को इच्द्रियों के पदार्थों से पृथक्‌ खीचकर वाछित 
लक्ष्य पर स्थिर करना होता है। देवल ने पुत कहा है कि दोनों का फल जपवर्ग ही हे, जिसका तात्पर्य है जन्म 
एवं मरण के दु खो से पूर्ण मुक्ति । उस उद्धरण मे पुत आगे आया है कि प्राचीत मुनियों द्वारा साख्य एवं योग के 
विषय में युक्तिसगत एवं परस्परानुगत विशाल एवं गम्भीर तत्त्र प्रणीत किये गये है । साख्यो में ये तत्त्व पाये 
जाते है, यथा--मूल प्रकृति, सात कोटियाँ जो प्रकृतियाँ एव विक्ृतियाँ दोनो है, पाँच तन्मात्राएँ, १६ [विकार, 
पॉच ज्ञानेद्धियाँ, पाँच कर्मेद्रियाँ, पॉच इन्द्रिय-पदार्थ, पॉच तत्त्व, १३ करण, जिनमे तीन तो अन्त करण है, पॉँच 
प्रकार के विपयंय, २८ प्रकार की अशक्ति, & प्रकार की तुष्टि , आठ प्रकारकी सिद्धियाँ , इस प्रकार कुंड ३० 
प्रत्ययभेद है और दस मौलिक तत्त्व है, यथा--अस्तित्व आदि। 
लक्ष्मीधर का निबन्ध कृत्यकल्पतर भी , जो १९वीं झती के प्रथम चरण में (प्रणीत हुआ है, देवल 
के धर्मसूत्र से उद्धरण देता है जो अपरार्क के उद्धरण से बहुत कुछ मिलता है। 
अपराके एवं कृत्यकल्पतरु (मोक्षकाण्ड) ने साख्य पद्धति पर यम के उद्धरण लिये है। यम ने २५ तत्वों 
के उल्लेख के उपरान्त पुरुषोत्तम को २६वाँ तत्त्व माना है । 
पुराणों मे साख्य सिद्धा तो पर रूम्बे-लम्बे विवेचन पाये जाते हे। उदाहरणाथे, विष्णुपुगरुण (श३६४- 
२३, २५-६२, ६।९१३-१५, १७, ३२-४०) में साख्य सिद्धात्तों का उल्लेख है जिसे कृत्यकल्पतरू (मोक्ष- 
काण्ड, पृ० १०२-१०८) ने उद्धृत किया है। किन्तु इस पुराण में परमात्मा (यहाँ विष्णु) को सब तत्वों 
का आश्रय माना गया है। और देखिए विष्णुपुराण (१२२२-२३, २८-२६, ६॥श३े८६-४०) । हैं 
बहुत से पुराणो ने सास्य सिद्धान्तो की विशद व्याख्या उपस्थित की है। किन्तु स्थानाभाव से हम उनकी 
चर्चा यहाँ नही कर सकेगे । मत्स्य०ण (३॥१४-२४) श्र्ृति, गुणो एवं २५ तत्वों से आरम्भ करता है और 
कहता है कि ब्रह्मा, विष्णु एवं महेश्वर ह॑ तो एक किन्तु वे गुणो की क्रिया के कारण पृथक्‌ प्रकट हुएं। 
अन्त में निष्कर्ष दिया गया है कि सास्य का उद्घोष कंपिछ आदि ने किया । और देखिए ब्रह्मपु॒राण 
(१-३३-३५, ३३॥।३-४, २४२, ६०-७०, ७६-७५) , प्मपुराण (पातालूखण्ड ८५११-१८, सृप्टिसण्ड, रा८ट<८- 


३५ बुदेसुत्पत्तिख्व्यक्तात्तोहडकारसम्भव १ तन्मात्रादीन्‍्यहकारादेकोत्तरगुणानि है।यह? 
(श७द८), मिलाइए सत्त्व ज्ञान तमोछ्जञान रागहरेषों रण स्मृतम्‌। मनु? (१२२६) एवं सा० का० (१३) 
तथा गीता (१४॥६-८) एवं याज्ञ० (३॥१३७-१४०)। 
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१०३) , कूमंपुराण (१४१३-२५, २७२१-२६), मार्कण्डेययुराण (४२३२-६२), ब्रह्माण्डपुराण (४३॥३७- 
४६, २।३२।७१-७६), भागवतपुराण (प्रो० दासगुप्त की इण्डियन फिलॉसफी, खण्ड ४, पृ० २४-४८ एव 
श्री सिद्देश्वर भट्ठाचाय, जे० बी० आर० एसू, १६५०, पृ० ६-१०) के स्कन्ध ३ का अ० २६, वराह- 
पुराण (बिब्लियोथिका इण्डिका, १८६३) आदि । कवि कालिदास एवं बाण ने भी सास्य सिद्धातो एवं शब्दों 
का प्रयोग किया है। उदाहरणार्थ, कुमारसम्भव (२४, रघुबश (१०३८, ८२१), कादम्बरी (प्रथम इलोक ) । 

तन्त्र भी साख्य सिद्धान्तों से प्रभावित है | देखिए शारदातिलक । 

जब शान्तिपवं (२४०।१०३-१०४७०३०१।१०८-१०६, चित्रशाल। प्रेस सस्करण) यह उद्धोप करता 
है कि वेदो, साख्य, योग, विभिन्न पुराणो, विशद इतिहासो, अर्थशास्त्र मे जो कुछ ज्ञान पाया जाता है तथा इस 
विश्व में जो कुछ ज्ञान है वह साख्य से निष्पन्न हे, तो यह केवल दर्पोक्ति मात्र नहीं है। सास्य सिद्धान््र के 
विकास एवं इसके स्वरूपो के निष्पक्ष अध्ययन के लिए देखिए डा० बेहनन का प्रच्ध योग! (अध्याय ४, पु० 
६३-६१) । हु 


अध्याय ३२ 
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उपनिषदो, महामारत, सगवद्गीता तथा पुराणों मे साख्य एवं योग का उल्लेख एक साथ हुआ है, और 
उतका पारस्परिक सम्बन्ध भी इन ग्रत्थो मे समान ही रहा हे। इ्वेताश्व० उप० (६।१३), वनपर्व (२१५), 
शान्तिपवं (२२८।२८, २८६।१, ३०६।६५, ३०८२५, ३२६।१००, ३३६।६४', अनुशासनपर्व॑ (१४ 
३२३), भगवद्गीता (५॥४-५), पद्मपुराण (पातालखण्ड, ८५॥११) में दोतों एक साथ उल्लिखित है। 

यद्यपि साख्य ने विश्व-विकास के विभिन्न रूपो के सम्बन्ध में विवेचन करने वाले सभी ग्रन्थों को प्रभा- 
वित किया है, किस्तु इसे भारत में उतना सम्मान एवं आदर न प्राप्त हो सका, जितना योग को मिला अथवा 
अब भी मिलता है । योग छाब्द यूज (जोडना या मिलाना, रुघादि वर्ग की धातु) से निष्पन्न हुआ 
है। योग के बीज ऋग्वेद में भी पाये जाते है। ऋग्वेद (५५८१॥१) में आया--विज्ञकोग, पुरोहित [एवं यजमान 
अपने मनो को केन्द्रित करते है और प्राथेनाओ को विज्ञ, महान्‌ (सविता) में वे छगाते है, जो सभी प्रार्थ- 
नाओ को जानने वाला है / एक अन्य वैदिक मन्त्र भी मन के रूगराने की बात करता है। योग” शब्द कई अर्थो 
में ऋग्वेद मे प्रयुक्त हुआ है। सायण ने कई वचनो में 'योग' का अथ “जो पहले से प्राप्त व हो उसे प्राप्त 
करना के रूप मे (ऋ० १॥५२) लिया है। ऋ० (१॥१८७७) में सदसस्पति (अग्नि) देव से थजमानों की प्रार्थ- 
नाओ (या विचारो) मे विराजमान रहने को कहा गया है। ऋ० (१३२५६) में इसका तात्पयें है यूग या 
जुआ में लगाना (कदा योगो वाजिनों रासभस्य येत यज्ञ नासत्योपयाथ )। योग शब्द बहुधा 'क्षेम” के साथ 
(ऋ० ७॥५४।३, ७/८६।८ में पृथक्‌ रूप से) आया है या सामासिक रूप में (ऋ० १०१६५।५, थोगक्षेम 
व आदायाह भूयासमूत्तम ) । प्रयुक्त हुआ है। ऋग्वेद मे प्रयुकत योग” शब्द के अर्थ तथा कुछ उपनिषदों एवं उत्तम 
सस्क्ृत-ग्रन्यो में प्रयुक्त योग' के अर्थ में बहुत लम्बे काल की दूरी पड जाती है। ऋष० (१०१३६२-३) 
में वातरशन के पुत्रो, मृनियो की चर्चा है, जो गन्दे एवं पिंगल वस्त्र घारण करते थे और कहते थे कि हम 
अपने जीवन के ढय से अति आहलादित है, उसी प्रकार प्रसन्न है जैसे कि मुनि लोग वायुओ का आश्रय लेते है, 
है मरणशील लोगो, तुम केवल हमारे शरीर को देखते हो ॥” यह प्रकट करता है कि अति प्राचीन काल में 
भी कूछ छोग तप करते थे, वे अपने चस्त्रों की चिन्ता नही करते थे और ऐसा सोचा करते थे कि उनका आत्मा 
चाय मे विछीन हो जायगा (अर्थात्‌ आत्मा अरूप हे और अदृश्य होता है )। ऋ० (८।१७१४) में इन्द्र को 
भुनियों का मित्र कहा गया है और मुनि को प्रत्येक देवता का मित्र कहा गया है (१०११३६।४) । किन्तु यतियों' 
की स्थिति कुछ पृथक्‌ थी। 'यति' शब्द ऋग्वेद से कई बार आया है, किन्तु अधिकाश में वह शब्द 'सन्यासरी' से 


१ पर्ज्चावशतितत्त्वानि ठुल्पान्युभयत्त समम्‌ | योगे साख्येपि च तथा विशज्येषास्तन में ब्यूणु ॥ झान्ति० 
(२२८ा२८-२३दरदे, चित्रणाला) । 
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कोई सम्बन्ध नही रखता। ऋ० (<श६) में ब्रह्मा पुरोहित का कथन है---जिसके द्वारा यतियों से मगु को घन 
दिया गया, और. जिसके द्वारा तुमने प्रस्कण्व की सहायता (या रक्षा) की ।' यहाँ पर इन्द्र यतियो के विरोध 
में है। ऋ० (८।६।१८) में ऋषि का कथन है-- हे वीर इन्द्र, यतियो एव भूगुओ मे, जिन्होने तुम्हारी प्रार्थना की 
है, केवल मेरी ही प्रार्थता सुनो ।' यहाँ सायण ने व्यास्या की है--यतय अगिरस ॥'जो भी हो, यहाँ यति लोग 
इन्द्र के भवत की माति प्रदर्शित हैं। किन्तु अन्य सहिताओ में ऐसा कहा गया है कि इन्द्र ने यतियों को मेडियो 
या वृको के लिए फेक दिया। आगे चरूकर 'यति' शब्द के अर्थ में परिवर्तत हो गया। इन सहिता-वचनों में 
'धरति' लोग बैंदिक इृत्यों के विद्वेषी-से लगते हैं, किन्तु उन्होनें क्या किया, जिसके कारण इन्द्र को उनकी 
हत्या करने वाला कहा गया, यह स्पष्ट नही हो पाता। अथवंवेद (२५३) में इन्द्र को वृत्र का वैसा ही 
घातक कहा गया है जैसा कि यतियों का। कुछ उपनिषदे ऐसा प्रकट करती हे कि यति' ऐसे व्यक्ति थे जिन्होंने 
सासारिक कर्म छोड दिये थे, जो योगाभ्यास करते थे और आत्मज्ञान के लिए प्रयास करते थे तथा ब्रह्मज्ञानी 
होते थे। देखिए इस विषय में मृण्डकोपनिषद्‌ (३॥१।४५, य पदश्यन्ति यतय क्षीणदोपा, एव ३॥२॥६, सन्यास 
योगाद्यतय शुद्धसत्वा )। हावर (डाई अन्‍न्फजे डर योग-प्रेक्सिसे, १८२२, पू० ११) के समान कुछ लोगों 
का कथन है कि अथर्वेवेद (मण्डल १५) में वर्णित ब्रात्य लोग क्षत्रिय जाति के आनन्दी जीव थे और योगियो के 
पूर्वभावी थे । 
कुछ उपनिषदो मे 'योग” शब्द उसी अथे मे प्रयुक्त हुआ है जैसा वह योगसूत्र मे प्रयुतत है | कढोप- 
निषद्‌ (२१२) में ऐसा आया है” “विज्ञ लोग योग द्वारा परमात्मा का ध्यान करके तथा मन को अन्त- 
रात्मा मे स्थिर करके आनन्द एव चिन्ता से मुक्त हो जाते है! (अध्यात्मयोगाधिगमेन ) । वही उपनिषद्‌ कहती 
हे कि ६२ मे वर्णित स्थिति को ही योग कहते है, क्योकि उसमे इन्द्रियाँ (तथा मन एवं बुद्धि) स्थिर एवं 
सयमित रहती है। कठोपनिषद्‌ (६११८) में आया है कि नचिकेता ने यम द्वारा प्रवर्तित योगविधि एवं विद्या 
को जानकर ब्रह्मज्ञान प्राप्त किया। योग” शब्द तै० उप० (२४) में भी आया है, जहाँ विज्ञानमय आत्मा 
के विषय में कहते हुए योग को इसका आत्मा कहा गया है (जिसका वास्तविक अर्थ सदिग्ध है)। और 
देखिए ब्वेताशवतरोपनिषद्‌ (२२ एवं ४।१३) । प्रश्नोपनिषद्‌ (५४४५-६) ने ओम्‌” की तीन मात्राओ (अ, 
उ, म्‌) का उल्लेख किया है। श्वेताशव० उप० (१॥३) में ध्यानयोग” शब्द आया है। इ्वेताइव० उप०७ (१८- 
१३) में 'आसन' एवं प्राणायाम का उल्लेख हे तथा सफल योगाम्यास के रक्षण प्रकट किये गये है। छान्दोग्योप- 
निपद्‌ (८।१५) ने सम्मवत अ्रत्याहार' (यद्यपि यह शब्द प्रयुक्त नही हुआ है) की ओर निर्देश किया है, 
यथा--आत्मनि सर्वेन्द्रियाणि प्रतिप्ठाप्य' (सभी इच्द्रियों को आत्मा में प्रतिष्ठापित करके) | प्रतीत होता है, 
बु० उप०' (१५२३) ने प्राणायाम की ओर सकेत किया है--(तस्मादेकमेव' ब्रत चरेत्‌ प्राण्याच्चैव अपा- 


२ ता योगमिति मन्यतते स्थिरासिन्द्रिययारणाम्‌ । कठोपन्िषिद्‌ (६२ )» मृत्युप्रोवत्ता नचिकेतोष्य रूब्ध्या 
विद्यामेता योगविधि च कृत्स्नम्‌। ब्रह्मप्राप्तो विरजो$भ द्विमृत्यु रन्‍्यो'येव यो विदधात्ममेव ॥ कठछ० ६११८। इस अन्तिम 
में महत्त्वपूर्ण शब्द हें कृत्सन योगविधिम्‌', भावना यह हे कि कठोपनिषद्‌ के काल तक थोग का पूर्ण बिकास 
छे चुका था, किन्तु उस उपनिषद ने इसे विस्तार से उल्लिखित नहीं किया। आगे यह भी द्रष्टव्य हे कि 'एता 
दडिद्याएं ब्रह्मविद्या' की ओर निर्देश करता हे और 'योगविधि! पृथक रूप से, सर 
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२४८ का इतिहास 


न्‍्याच्च) उसे एक ब्रत करना चाहिए, यथा साँस लेना एवं साँस छोडना ।' वेदान्तसूत्न (२१३) में आया 
हे कि साख्य सिद्धान्त को हराने के लिए प्रयुक्त तक द्वारा योग भी हरा दिया गया हे (एतेन योग 
प्रत्युवत ) | शकराचार्य द्वारा उपस्थापित सारय-योग सम्बन्धी घारणा पहले ही व्यक्त कर दी गयी हे 
(गत अध्याय मे) । उन्होने पूर्वपक्ष मे यह व्यक्त किया हे कि वेद ने सम्यक्‌ ज्ञान के लिए योग को एक साधन 
माना हे (बु० उप० २४५) । उन्होने पुन कहा हे कि स्वेताइव० उप० में योग की व्याख्या विस्तार से हुई 
हे, जिसमे सर्वप्रथम (योगाम्यास के लिए) उचित आसन का उल्लेख हे, यथा-शरीर को सीधा रखकर तीन 
स्थानों को ऊँचा रखना, यथा छाती, गले एवं सिर को (२।८) । शकराचाय के इन छब्दों से कि योगशास्त्र 
में भी योग को सम्यक्‌ ज्ञान का साधन बताया गया है, यह प्रकट होता हे कि उनके समक्ष योगशास्त्र का ग्रन्थ 
था, जिसमे अथ योग ' शब्द आये थे, किन्तु उन्होंने योगसूत्र' शब्द का उल्लेख नही किया है, अत सम्भ- 
वत उन्होंने योगसूत्र की ओर सकेत नही किया है । यदि कल्पना करने की छूट दी जाय तो यह कहा जा सकता 
है कि सम्भवत शकराचारय॑ ने 'योगशास्त्र' शब्द से याज्ञवल्क्य द्वारा लिखे गयो तथाकथित योगज्ञास्त्र (याज्ञ० 
स्मृति ३३११०, योगश्ञास्त्र च मत्प्रोक्ष ) की बात कही है। शकराचाय (वे० सू० २३१३) ने यह स्वीकार 
किया है कि योग का एक भाग उन्हे मान्य है, किन्तु अन्य भागो का वेद से विरोध है । मुण्डकोपनिपद्‌ 
(२२६) ने शकराचार्य के मत से ओमिति ध्यायथ आत्मानम्‌' शब्दों मे 'समाधि' की व्यवस्था दी है। 
उपनिषदों मे भुनिः एवं यति' शब्दों का एक ही अर्थ है, यथा-वु० उप» (४।४।२२) में आया 
हे--इस आत्मा के ज्ञान के उपरान्त व्यक्ति मुनि हो जाता है', किन्तु मुण्डकोपनिपद्‌ (३१॥५) में आया है-- 
सत्य, तप, सम्यक्‌ ज्ञान तथा सभी समयो मे ब्रह्मचये व्रत से इस आत्मा की अनुभूति होती है, आत्मा इस 
शरीर के भीतर (अन्त मे) (प्रकाश के समान) निवास करता है, वह पवित्र हे, उसे केवल पविन्न मुनि 
ही जानते हे । कठोपनिपद्‌ (३।१३) में आया है कि विज्ञ व्यक्ति को मन में वाणी (वाणी एवं मन, जैसा कि 
मूल में आया है) को सयमित करना चाहिए, उसे महान्‌ आत्मा के भीतर ज्ञान को रखना चाहिए, और जो 
गान्त है उस महान्‌ को आत्मा के भीतर रखना चाहिए। इस प्रकार उपनिषदे योग' शब्द का न केवल प्रयोग 


३ एतमेव विदित्वा मुनिर्भवाति। एतमेव प्रन्नाजिनो लोकमिच्छन्त प्रन्नाजन्ति । बृहु० उप० (४४२२)५ 
देखिए कठ० (४१५)--घथोदक. मुनेविजानत आत्मा भवति गोतम ४ कौषीतकि-उप० (२।१४) में 'परि 
वा ब्जेत' आया है। अन्य उपनिषदो से 'परितन्नाजक' शब्द नहीं आया है। पाणिनि के काल में यह शब्द सबको 
ज्ञात था, यथा--मस्कर-मस्करिणो वेणुपरिन्नाजकयो” (६।१५१५४) , जिसमे ऐसा कहा गया हे कि 'मस्कर 
का अर्थ हे बाँस का दण्ड (डण्डा) ओर “मस्करिन्‌! का परिक्नाजक। मसहाभाष्य ने टीका को है कि 'मस्करिन्‌ 
को बेंसा इसलिए नहो कहा जाता कि वह अपने हाथ में बॉस क। दण्ड लेकर चलता हे, प्रत्युत इसलिए कि 
वह लोगो को उयदेश देता हे कि वे अपने वाछित पदार्थों की प्राप्ति के लिए कियाएँ न करें, लोगो के लिए 
नि४चलता अपेक्षाकृत अच्छी हे---'भा कृत कर्माणि मा कृत कर्माणि शान्तिर्व श्रेयसीत्याहातो मस्करी परि- 
दए्जक ४ ऋतमकोघक्युकक्‍ताता यत्तीता यतचेतसाम्‌ ॥ अभित्तो ब्ह्मनिर्वाण वर्तते विद्दितात्मनाम्‌ ॥ गीता (५२६) 
यच्ठेद्दाडमनसी प्राज्स्तद्चच्छेज्लान आत्मनि । शझानसात्मनि मह॒ति नियच्छेत्तयच्छेच्छान्त आत्मनि॥ कठ० (३।१३) । 
शंक्तराचार्य (वे० सू० १४३ ) ने व्याख्या की है---वाच मनसि सयच्छेद्‌ वागादिवाहयेन्द्रियव्यापारमुत्सुज्य सनो- 
सात्रेणावतिप्ठेत्‌ ४ वे 'मनसी को 'मनसि' के समान आपेग्रयोग सानते हैं । न 
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करती हैं, प्रत्यूत योग के कुछ स्तरों एवं उसकी पद्धति की भी व्यवस्था करती हैं, जिनके द्वारा परमात्मा 
की अनुभूति होती है। अड्यार से श्री ए० महादेव शास्त्री (१६२०) द्वारा लंगमग २० योग-उपनिषदों का 
प्रकाशन हुआ है, कित्तु उतका तिथि-कम वहुत ही अनिरिचित है और उनमे अधिकाश महाभारत, मनू और सम्भ- 
वत योगसूत्र के पश्चात्‌ प्रणीत हुई हे, अत हम उन्र पर कुछ नहीं लिखेगे । उनकी ओर बहुत ही कम सकेत 
किया जायगा ४ 
पाणिनि ने यम एवं “नियम (जो योग के दो अग हं ) दो शब्दों , योग एवं योगिन्‌' को यूज 
धातु से 'घिनृण' “(अर्थात्‌ इन्‌) प्रत्यय के साथ निष्पन्न माना हे ।”* 
आपस्तम्बधर्मसूत्र (१८।२३।३-६) ने एक इलोक उद्ध त किया है, जिसका अर्थ यो है--इस जीवन में 
दोपो का सम्पूर्ण नाश योग से होता है, विज्ञ व्यक्ति उन दोपो का जो सभी श्राणियों को हानि पहुँचाते 
है, मूलोच्छेद करके शान्ति (मोक्ष) की प्राप्ति करते है ॥ इस घर्मसूत्र ने १५ दोषो का उल्लेख किया है, यथा 
क्रोध, काम, लोभ, कंपठट आदि, जिनका नाश योग से होता है । उसमे इन दोषों के विरोधी गृणो का भी 
उल्लेख है। इससे प्रकट होता है कि ई० पू० चौथी या पाँचवी शताब्दी मे मन को अनुशासित करने के लिए 
योग नाम का अनुशासन पर्याप्त रूप से विकसित हो चुका था। 


वेग्सू० (२१३३) से झलकता है कि सूत्रकार के समक्ष योग-सिद्धान्तों का एक वर्ग उपस्थित था, 
जिनमे कुछ साख्य के अनुरूप थे। सूत्रकार को 'समाधि' का ज्ञान था (वे० सू० २१।३६) । इतना ही नही, चे० 
सू० (४।२२१) ने योगियों का उल्लेख किया है और साख्य एवं योग को स्मार्त (श्रीत नहीं) रूप में 
पृथक्‌ माना है। शकराचायें ने वे० सू० (१॥३॥३३) की टीका मे योगसूत्र (२॥४४--स्वाध्यायादिष्ट- 
देवतासप्रयोग ) को उद्धृत किया है और वे० सृ० (२।४।१२) में सम्मवत उहोने स्वीकार किया है कि 
योगसूत्र वेदान्तसूत्र के पहले प्रणीत हुआ। उन्होंने उस सूत्र की दूसरी व्यास्या में योगसूत्र (१।६ ) को उद्धत 
किया है। हर 


४ योग-उपनिषदें पश्चात्कालीन कृतियाँ हैं, इस पर सक्षेप में यहाँ कहा जा रहा है । गोरक्षशतक 
के इलोक १०-१४ (जो आधार एव स्वाधिष्ठान चक्को का वर्णन करते हैं) ध्यानबिन्दु० (इलोेक ४३-४७ ) एव 
योगचूडामणि (इलोक ४-छ) से थोडे अन्तर के साथ पाये जाते हैं। प्राणायाम के वर्णन से शाण्डिल्य उपनिषद 
ने 'तदेते इलोका भवन्ति' के साथ कुछ ऐसे इलोक उद्धृत किये हे, जिनमे कुछ गोरक्षशतक मे पाये जाते हैं। 
यह निर्चिचत रूप से नहीं कहा जा सकता कि शाण्डिल्प ने गोरक्षशतक से उधार लिया है, किन्तु ऐसा सम्भव 
हे । योग की विभिन्न शाखाओ पर सभी प्राचीन एवं सध्यकालीन ग्रन्थ अभी तक उपलब्ध नहीं हो सके हैं 
और इसलिए इस बात को सम्भावना हो सकती है कि झाडिल्य एवं अन्य योग उपनिषदो ने किसी ऐसे 
प्राचीन ग्रन्थ से उद्धरण लिये हो जो अभी तक प्रकाश से नहीं आ सका है। 


५ यम समुपनिविषु च पा० (३१३६३ ) , एष्‌ अनुपसर्ग च यमेरप्‌ वा । नियम नियाम । यम 
याम्र । सि० कौ०। या का अर्थ है प्रहर (पूरे दिन का १/८ भाग), जब कि 'यमा का जर्थ है 'नियस्तण' 
बम्थते चित्त अनेन ४ पाणिनि (३३२१४२) पर क्ाशिका की टिप्पणी है--युजू समाधों दिवादि । युजिर योगे 
दधादि । द्योरपि पग्रहणमु ए श्् प गे 

इ्रे प 


२२० का इतिहास 


एक महत्त्वपूर्ण प्रश्न उपस्थित होता है--क्या वेदाग्तसूत्र के लेखक ने योगसूत्र की ओर सकेत किया 
है ? प्रस्तुत लेखक का मत है कि ऐसी बात नही है। किन्तु वेदान्तसूत्र ने योग के सिद्वान्तों की ओर अवश्य 
सकेत किया है, जो कठ, मुण्डक, इवेताइवतर एवं अन्य उपनिपषदो के पूर्व विकसित हो चुके थे । 

घान्तिपव में उल्लिखित है कि साख्य के वक्‍ता परमपि (सबसे बडे ऋषि ) कपिल थे, हिरण्यगर्भ योग के 
प्राचीन ज्ञाता थे, कोई अन्य इसे जानने वारा नही था, अपान्तरतमा वेदाचार्य थे जिन्हे कुछ छोग प्राचीनगर्म ऋषि 
कहते थे।९ गत अध्याय मे कहा गया है कि साख्य, योग, वेदारण्पक एवं पञ्चरात्र एक हैं और एक-दूसरे के अग 
हैं। शान्ति० (३२६।६५ ) मे हिरण्यगर्भ को योगश्ास्त्र से सम्बन्धित कहा गया है। अनुशासन० (१४।३२३, जहां 
उपमन्यु ने महादेव से कहा है) में सनत्कुमार को योग का उसी प्रकार प्रवर्तक कहा' गया है जिस प्रकार कपिल 
को साख्य का।” अहिर्वृध्न्यसहिता (१२।३२-३) मे आया है कि हिरण्यगर्भ ने सर्वप्रथम दो योग सहिताओ की 
व्याख्या की, जिनमे एक का नाम था 'निरोधयोग' तथा दूसरी का कम योग, निरोधयोग को पुन १२ भागो मे बाँटा 
गया था। भामती ने वे० सू? (श७छ३) पर लिखा है कि इस सूत्र ने हिरण्यगर्म एवं पतञज्जलि के योगशास्त्र की 
प्रामाणिकता को पूर्णझूपेण समाप्त नही किया है। विष्णुपुराण ने सम्मवत हिरण्यगर्म के दो इलोक उद्घृत किये है। 
वाचस्पति ने अपनी टीका (योगसूत्र ११) में कहा है कि योगी-याज्ञवल्क्य ने हिरण्यगम को योग का उद्घोषक 
भावा है। वाचस्पति ने पतञ्जलि के योगसूत्र को योग-याज्ञवल्क्य-स्मृत्ति से पशचात्कालीन झाना है । अत यह प्राय 
निरिचत-सा है कि वे० सू० ने उस योग-पद्धति के, जो शान्तिपर्व को विदित थी, सिद्धान्तों का खण्डन किया हे। 

शल्यपर्व॑ (अध्याय ५०) में महान्‌ भिक्षु योगी ज॑गीपव्य की तथा सारस्वत-तीर्थ पर रह रहे असित नामक 
गृहस्थ की गाथा कही गयी है। शान्तिपवं (अध्याय २२२, चिश्रशाला २२८६) मे जैगीपव्य एवं असित के बीच 
सयोग के विपय मे एक छम्बा सवाद पाया जाता है, जिसका एक इलोक यहाँ उद्घृत किया जाता है--निन्दाप्रशसे 
चात्यथ न वदन्ति पारस्य ये। न चर भिन्दाप्रशसाभ्या विक्रियन्ते कदाचन', जिसका अर्थ है योगी छोग अन्य लोगों 
की निन्‍दा एव प्रशसा के रूप मे वातचीत नही करते ओर न अन्य लोगों द्वारा की गयी चिन्‍्दा एव प्रद्यसा से उनके 
मन कभी प्रभावित ही होते हैं।' उसी अध्याय मे जैगीपव्य को ऐसे व्यक्ति के रूप मे उल्लिखित किया गया है जो 
न तो कभी कोघी होता और न कभी आहलादित होता है। वराहपुराण (४।१४) में आया है कि कपिल एवं योगि- 
राज जैगीषव्य राजा अश्वशिरा के पास, जिन्होने अश्वमेध के उपरान्त अवभूथ स्नान कर लिया था, भाये और 


् योग. नाना मतानि वै ॥ साख्यत्य कपिल परम स उच्यते । हिरण्यगर्भो 
योगस्य वेत्ता ( ) नान्‍्य पुरातन ॥ अपान्तरतमाइ्च॑व वेदाचार्य स उच्यते। प्राचीनगर्भ तमृधि प्रवदन्तीह 
केचन ॥ शान्ति० (३३७।५६-६१, चित्रशाला प्रेस सस्करण ३४८४।६४-६५) । और देखिए साख्य योग पञचरात्र 
चेदारण्यकमेव च ॥ ज्ञानान्येतानि ब्रह्मषें लोकेब्‌ प्रचरन्ति हिं॥ शान्ति" (३३७॥१), एवमेक साख्ययोग वेदारण्यक- 
भेव च्‌।। परस्पराज्धान्येत्ानि पठ्चरात्र च कथ्यते । एप एकान्तिना धर्मो नारायणपरात्मक ॥ शान्ति० (३३६।७६/ 
चित्रशाला सस्करण रे४डंदा८5९-८5२) । सम्भवत विदारण्यक' बृह॒दारण्यक एवं छान्‍्दोग्य उपनिषदों की ओर सकेत 
करता है, जिनमे 'निदिध्यास', जीव एवं ब्रह्म की अभिन्नता, यथा--तत्वमर्सि' जेसे बचन आये हैं। वायुपुराण में 
परमर्षि की परिभाषा यो दी हुई है---/निवुत्तिसमकाल तु बुद्धघाउव्यकतमृषि.__॥ पर हि ऋषते यस्मात्परमपिस्तत 
स्मृुत ॥ (५४-६० ), देखिए यही इलोक ब्रह्माप्डण (३३२८६) मे । 

(७) सनत्कमारों योगाना कपिलो हयसि | अनुशासन० (१४३२३) ॥ 


योग एवं घर्मशास्तर २४१ 


क्रम से विष्णु एव गरुड के रूपो मे परिवर्तित हो गये। यह द्र॒ष्टव्य है कि योगसूत्र (२५५) के भाष्य ने कतिपय 
मत प्रकाशित किये हैं, किन्तु जैगीषव्य के मत को प्रमुखता दी है। यो० सू० (३३१८) के भाष्य ने आवद्य एवं 
जैगीषव्य के सवाद का उल्लेख किया है और वहाँ जैगीषव्य का मत प्रकाशित किया गया है कि कैवल्य के दृष्टिकोण 
से सनन्‍्तोप का सुख भी दु ख ही है, यद्यपि इन्द्रियवासनाओ की तुलना मे सन्‍्तोष सुख ही कहा जा सकता है।* 

व्‌ उचरित (अध्याय १२) मे आया है कि जब गौतम (भावी व्‌ द्ध) अराड नामक दार्शनिक के पास पहुँचे तो 
उन्होने गौतम से मोक्ष-सम्बन्धी अपनी भावना का उल्लेख किया और जैगीषव्य, जनक एवं वृद्ध-पराशर को उन 
व्यक्तियों मे उल्लिखित किया जो उस मार्ग की सहायता से मुक्त हो चुके थे । 

उपर्युक्त उक्तियों से प्रकट होता है कि ज॑ग्रीषव्य ईसा के बहुत पूर्व ही योग के एक महान्‌ आचार्य हो चुके 
थे और सम्भवत उन्होने योग पर कोई ग्रन्थ लिखा जो अभी अनुपरब्ध है। 

योगसूत्र (सम्पूर्ण का कुछ अश ), पातजल माष्य एव वाचस्पति की टीका के बहुत-से अग्रेजी अनुवाद प्रकाशित 
हो चुके है, यथा--डा० राजेन्धछार मित्र द्वारा, जिसमें मूल एवं राजमातंण्ड नामक टीका है (बिब्लियोथिका 
इण्डिका, १८८३) , स्वामी विवेकानन्द का राजयोग (खण्ड १, १६०६), जिसमे अनुवाद एवं सूत्रो की व्याख्या 
है, डा० गगाताथ झा (वम्बई, १६०७), रामप्रसाद (पाणिनि आफिस, इलाहाबाद, १६१०), प्रो० जे० एच० 
वृड्स (हार्ड ओरिएण्टल सीरीज, १६१४), जेराल्डाइन कोस्टरकृत योग एण्ड वेस्टनं साइकोलॉजी (लन्दन, 
१४२४) , पुरोहित स्वामीकृत अनुवाद (डब्लू० बी० यीट्स की भूमिका, फेबर एण्ड फेबर, लन्दन, १६३७ ); 
जिसमे सिद्धासन, वद्धपद्मासन, परिचमोत्तानासन, मु जड्गासन, विपरीतकरणी एव मत्स्येच्धासत के चित्र दिये हुए है, 
कृष्णजी केशव कोल्हटकर कृत “भारतीय मानस-शास्त्र” था 'पातञ्जलू--योग-दर्शन! (प्रकाशक--के० बी० घवले, 
बम्बई, १६५१), जो एक विस्तृत ग्रन्थ है (१०५१ पृष्ठो मे) । 

योग पर लिखे गये भारतीय एवं पाश्चात्य लेखको के ग्रन्थोी की सख्या बहुत अधिक है । उनमे बहुत-से 
प्रस्तुत लेखक द्वारा पढे नही जा सके है। कुछ पठित ग्रन्थो की सूची नीचे दी जा रही है। राजयोग (विवेकानन्द 
के ग्रन्थों का पूर्ण सम्रह, १६४६ मायावती, खण्ड १, पू० ११६-३१३), डब्लू हॉप्किन्स कृत योग टेकनीक इन दि 
ग्रेट एपिक' (जे० ए० ओ० एस, खण्ड २२, १६०१, पू० २३३३-३७६), प्रो० एस्‌० एन्‌० दासगुप्त कृत 
ए फिल्सॉफी एण्ड रिलिजन! (रून्दन, १६२४) एवं योग फिलॉसॉफी' (कलकत्ता यूनि०, १६३०), डा० जे० 
डब्लू० हावर कृत 'डाई आत्फा्ज डर योगप्रेक्सिस इम अल्टेन इण्डीन' (स्टुटयाठे, १६२२), एवं 'डर थोग अह्स 
हील्वेग नच डेन इण्डीइचेन क्वेलेल डर्गस्तेल्त' (स्टुट्यार्ट, १६३२), यह एक बडी सावधानी से लिखा गया ऋमबद्ध 
ग्रन्थ है ” डो० राधाकृष्णन कृत 'इण्डियय फिल्ॉंसॉफी (खण्ड २, पू० ३३६-३७३, लन्दन, १६३१ ), डा० जे० 
जी० रेले कृत दि मिस्टिरिएस कुण्डलिनी (तारापोरवाला एण्ड सस, वम्बई, १६२७), फेलिक्स गयोत्‌ कंत योग, 
दि साइस आव हेल्‍थ' (अग्नेजी अनुवाद, लन्दन १६३७, जिसमे हठयोग के सिद्धान्त प्रतिपादित है) * दा के दी 
बेहनन कृत योग, ए साइण्टिफिक इवैल्‌ एशन' (मैक्मिलन एण्ड कम्पनी 


2 ट सडक ' न्यूयाक, १६३७) , डब्लू० वाई० इवास- 
वेदज क्ृत' 'टिबेटन योग एण्ड सिक्रेट ' (आक्सफोर्ड, १८२७) , पाल ब्नण्टनक्ृत 'ए सर्च इन सीक्रेट इण्डिया 


योग ऐज 


८ भगवाड्जेगीषव्य उवाच। विषयसुलापेक्षयेवेदसनुत्तम्‌ सन्‍्तोषसुखभक्तम । के >> 

+ शिसम्‌ । केवल्य सुखापेक्षया द ख- 

बच ३ भाष्य (यो० सू० ३११८) । सन्तोष पांच नियमों से एक है (यो० रा हपा विफल को ऋड पेज 
मे साया हे--सन्तोषादनुत्तम सुख्लार 


२५रे धर्मशासस्‍्त्र का इतिहास 


(लन्दन, १६१७) , पाल दुक्सेन कृत (दि रिलिजिस आव इण्डिया” (कोपेन हैगेत, १६४४) , वर्नार्ड वूमेज कृत 'टिवेटन 
योग, एडैन डेनीलू कृत 'योग दि मेथड आव री-इण्टीग्रेशन' (लन्दन, १६०४), डब्लू० जी० इवास-बेट्ज कृत 
दि टिवेरेटन बुक आव दि ग्रेट लिवरेशन” (आक्सफोर्ड, १६५४) , डा० राबाकृप्णन एव सी० ए० मूर कृत सोर्स बुक 
आव इशण्डियन फिल्मॉंसॉफी”, मेसिया इलियादे कृत योग, इग्मॉटेलिटी एण्ड फ्रीडम” (रून्दन १६५८), प्रो० एस० 
एस ० गोस्वामी कृत 'हठयोग, ऐन एडवास्ड मेथड आव फिजिकल एजुकेशन एण्ड कॉसेप्ट्रेशश! (एल० एन० फाउलर, 
लन्दन १४५८), मौनी साध्‌ कृत 'कॉस्ट्रेशन! (लन्दन, १६५६) , ए० कोयेस्लर कृत दि छोटस एण्ड दि रॉबॉट 
(लन्दन, १६६०) । 
पतज्जलि के योगसूत्र के बहुत-से सस्करण छप॑ है, जिनमे व्यास का भाप्य एवं वाचस्पति की टीका (तत्त्व- 
वेशारदी ) भी सम्मिलित है। प्रस्तुत लेखक सूत्र के केवल दो या तीन सस्करणो एवं टीकाओ की ही चर्चा करंगा, 
जिनमे एक है प० राजाराम शास्त्री बोडस कृत सस्करण (निर्णयसागर प्रेस में सुन्दर ढंग से मुद्रित) और दूसरा है 
आनन्दाश्रम सस्करण, जिसमे वाचस्पति और राजा भोज की टीकाएँ है। काशी ससस्‍्क्ृत सीरीज में योगसूत्र का प्रकाशन 
६ टीकाओ के साथ हुआ है, यथा--भोजराज कृत राजमातंण्ड, भावा-गणेश कृत प्रदीपिका, मागोजि भद्टकृत वृत्ति, 
रामानन्दयतिकृत मणिप्रभा, अनन्त-देवकृत चरिद्रिका एवं सदाशिवेद्ध सरस्वतीकृत योगलुधाकर । अन्य दर्शनों के सूत्रों 
की अपेक्षा योगसूत्र अति सक्षिप्त है। यह चार पादो मे विभाजित है, यथा--समावि, साधना, विभूति एवं कैवल्य। 
इसमे कूल १६५ सूत्र (५१--५५+-५५--३४ ) है। 
डा० राधाकृष्णन ने इण्डियत फिल्सॉफी (खण्ड २, १६३१, पूृ० ३४१-२४८) में मत प्रकाशित किया है 
कि योगसूत्र का लेखक ३०० ई० के पश्चात्‌ का नही हो सकता | प्रो० एस्‌० एन्‌ दासगप्त ने हिंस्ट्री आव इण्डियन 
फिल्ॉसॉफी' (खण्ड १,पृ० २२६-२३८) में दोनो पतञ्जलियो को एक माना है और कहा है कि योगसूत्र का लेखक 
ई० पू० दूसरी शती में हुआ। जैकोवी एवं उनकी बात को स्वीकार करने वाले कीथ क़ा कथन है कि योगसूत्र 
(१/४०)* का वचन योगी का स्वामित्व परमाणु से लेकर महत्तत््व तक विस्तृत होता है” आज के 
विश्व के परमाणु-सिद्धान्त की ओर सकेत करता है। यह एक ऐसा उदाहरण है जो यह सिद्ध करता है कि पदिचिम 
के बड़े वडे लेखक भी सीधे-सादे शब्दों मे पश्चात्कालीन सिद्धान्तो की गन्ध पाते है, जिसके फ्लस्वरूप वे प्राचीन 
अ्ल्थों को पश्चात्कालीन रचित कह देते है। उपनिषदो नो आत्मा को अणु से भी छोटा कहा है और उसे महान्‌ से 
भी महान्‌ कहा है, और यही बात महाभारत ने भी उसी शब्दावली मे कही है। यह समझने के लिए कोई प्रतीत्यात्मक 
प्रमाण नही है कि योगसूत्र ने उसी अणु-सिद्धान्त की ओर सकेत किया हे जिसे वेशेपिक सिद्धान्त में प्रतिपादित किया 
गया है और न यही कहा जा सकता कि इसने उपनिषदों एवं महाभारत के शब्दों का अन्वय मात्र किया है। 
हमे उस आरम्मिक परम्परा पर भी विचार करना हे जो भोजदेव की टीका (सन्‌ १०५५ ई० के पदचात्‌ 


थ अणोरणीयान्‌ महतो भहीयानात्मास्य जन्तोनिहितों गृहायाम्‌ । कठोपनिषद्‌ (२२०), इबे० उप० 
(३१२०), अणोरणीयो सहतो महत्तरः तदात्सना पद्यति युक्त आत्मवान्‌ । शान्तिपर्द (२३२३३), योगसूत्र 
(१(४०)---परमाणुपरममहत्त्वास्तोडस्प वशौकार ४ शाब्दनासनुशासव विदशता पातज्जले कूवंता, बृत्ति राज- 
मृगाकसक्षकसपि व्यत्तन्वता वैद्येक ॥ दावचेतोचपुष। मल फणिभृता भर्नेंव येवोद्धतस्तस्प श्रीरणरग मल्लनृपते्बाचो 
जयन्त्युज्ज्बला ॥ " . पर राजसारंण्ड नामक वृत्ति का पाँचवाँ भूमिफ्रा-इलोक । 


क 


योग एवं धर्मशास्त्र र्‌श्३ 


को नही) में वर्णित है तथा चरकस हिंता की टीका (लगभग १०६० ई०) चत्रपाणि में उल्लिसित है कि पतञ्जलि 
ने (जो शेष के अवतार कहे जाते है) व्याकरण, योग एवं ओपधि पर ग्रन्थ लिखे ।१९ ड 
हम यहाँ पर दोनो पतञज्जलियो की समान्‌ रूपता एवं दोनो की तिथियो के प्रश्नों पर प्रकाश नही डाल सकते, 
क्योकि वह विपयान्तर हो जायगा। वास्तव में दोनो को पृथक्‌-पृथक्‌ सिद्ध करने के लिए अभी ,तक सुपुप्ट प्रमाण 
उपस्थित नही किये जा सके है। चरक के ग्रत्थ का सुवार पतज्जलि द्वारा हुआ कि नहीं, यह अभी सर्देहात्मक है। 
शान्तिपव॑ मे चिकित्सा के प्रव्तक कृष्णात्रेय कहे गये है न कि चरक या पतञ्जलि। चरकसहिता ने अध्यायो के 
आरम्भ में 'इति ह स्माह भगवानात्रेय ” लिखा है। चरक (११२३) मे लिखित है कि मुनि भरद्वाज ने इन्द्र से 
आयुर्वेद का अध्ययन किया । उनके शिष्य थे पुनवंस्‌ आजेय, जिनके छह शिप्य थे, यथा--अग्निवेश, भेड, जातुकर्ण, 
पराशर, हारीत एव केशरपाणि । सवंप्रथम अग्निवेश ने आयुर्वेद पर एक ग्रन्थ लिखा और उसे आज्रेय को सुनाया, 
एँंसा ही भेड आदि ने भी किया। चरकसहिता (१।११७५) के “निद्लैपणीय' नामक अध्याय मे कृष्णात्रेय के तम 
विशेषत वर्णित है। अत ऐसा प्रतीत होता है कि कृष्णात्रेय उन आत्रेय से भिन्न हैं जो चरक के अध्यायों मे श्रद्धा 
पूवंक उल्लिखित हू ।! ? यहाँ तक कि अश्वघोष के बृद्धचरित में आत्रेय को वैद्यक शास्त्र का प्रथम प्रवततक कहा गया 
हे । चर 
पतञ्जलि ने योग एव व्याकरण पर ग्रन्थ लिखे, यह एक परम्परा है जो भर्तृ हरि के वाक्यपदीय से अपेक्षा 
कत पुरानी है। इस बात को तक द्वारा सिद्ध किया जा सकता है। इस ग्रन्थ ने अपने प्रथम विभाग (ब्रह्मकाण्ड) मे 
लिखा है कि काय, वाणी एव बुद्धि मे जो मछ (दोप) उपस्थित होते है वे वैद्यक (चिकित्सा), व्याकरण (रुक्षण ) 
एवं अध्यात्म-शास्त्र द्वारा दूर किये जा सकते है।'* इसके उपराज्त इसने महाभाष्य की प्रशसा मे लिखा 


है--- 
'अलब्धगाधे गाम्भीर्यादुत्तान इव सौष्ठवात्‌' (वाक्यपदीय २।०८५), जिस पर टीकाकार ने टिप्पणी की है कि ब्बह्मय- 
काण्ड के इलोक में महाभाष्य का लेखक प्रशसित है और दूसरे इलोक में स्वय भाष्य की प्रशसा है। इससे प्रकट 


होता है कि टीकाकार के मत से वाक्यदीय ने वैद्यक, व्याकरण एवं अध्यात्म ( 


अर्थात्‌ योग) शास्त्रों को पतञ्जलि द्वारा 
लिखित माना है। 


१० पातड्जल-सहाभाष्य-चरकप्रतिसस्क्ृत । मनोवाक्कायदोषाणा हलत्रेंबहिपतये 
फा आरम्भिक इलोक । इसी प्रकार का दूसरा इलोक है---योगेन चित्तस्य पदेव बाचा 
योष्पाकरोत्त प्रवर मुनीना पतञजलि प्राञउजलिरानतो5स्मि 0 विज्ञानसिक्षु के योग 

११ वेदबिद्देद भगवान्‌ बेदाज्भानि बृहस्पति । 
नारदो बेद भरहाजो धनुर्ग्रहम्‌ ॥ देवंषि चरितगाग्य॑ छृष्णाजे 


थे नस ॥ चरक की टीका 
चा सल शरोरस्य च वैद्यफेन । 


वात्तिक भे उल्लिखित | 
भार्गवो नोतिशास्त्र च जगाद जगतो हितम्‌ ॥ गान्धवें 


त्ेयदिचिकित्सितस्‌ । न्यायतस्त्राप्यनेकानि 


वादिसि ॥ शान्ति० (२०३११८-२०, चित्रआलरा २१०१२०-२२) । 
१२ चिकित्सित यच्च चकार नात्रि. पदचात्तदाजेय ऋषिजंगाद ॥ बुद्धचरित (१५० ) । अश्वधोष को 
ईसा के पश्चात्‌ दूसरो शती का साना जाता है ! 


१३ कायवाशुद्धिविषया थे मछा समवस्थिता । , चिकित्सा-लक्षणाध्यात्मशास्त्रैस्तेषा विद्युद्धय ॥ वावय' 
पदोय ( ११४८) , अलव्धगाधे गास्भीर्यादुत्तान इंच सोप्ठवात्‌ । वावयपदीय (२४८५ )» तदेव ब्रह्मकाण्डे 'काय. 
वाग्वु द्धेदिषया ये मला '--इत्यादिइलोकेन भाष्यकारप्रश्षसा उचता, इह चंच डे 


भाष्यप्रशसेति शास्त्रस्य शास्त्रकर्तदच 
दोकाइृता महत्तोपवर्णिता । हेलाराज की टीका । जप 


श्श्ड धर्म का इतिहास 


यदि यह माना जाय कि योगसूत्र एव महाभाष्य के लेखक भिन्न व्यक्ति है, तो यह मानने के लिए हमारे पास 
कोई स्पष्ट तर्क नही है कि योगसूत्र के लेखक वी तिथि ईसा के पश्चात्‌ दूसरी या तीसरी शती के उपरात््त की है। 
योगसूत्र की तिथि की जानकारी के लिए व्यास के योगमाष्य की तिथि अधिक महत्त्वपूर्ण हे। किन्तु योगभाष्य की 
तिथि का प्रश्त भी विवादास्पद है। योगभाष्य के रचयिता व्यास महाभारत के व्यास से भिन्न व्यक्ति हे। 
वाचस्पति मिश्र जैसे आरम्मिक टीकाकारो के मतानूसार योगसृत्र के लेखक पतज्जलि कहे गये हैँ। उन 
पतञ्जलि के काल और पाणिनि-व्याकरण के वारतिकलेखक एवं उस पर लिखें गये महामाष्य लेखक पतम्जलि की 
समानुरूपता के विषय मे महत्त्वपूर्ण प्रश्च उठते है। वैयाकरण पतञ्जलि सामान्यतः ई० पु० (लगभग १४० मे वर्तमान 
कहे जाते है। इसी से योगसूत्र की तिथि के लिए समानृरूपता का प्रह्त महत्त्वपूर्ण हो जाता है । कुछ विद्वानू, यथा-- 
प्रो० बी० छाइविख, डा० हावर एव प्रो० दासगुप्त दोनों पतञ्जलियो को एक ही मानते हैं, किन्तु|कुछ अन्य विद्वानू, 
यथा--जैकोबी, कीथ, वुड्स, रेनौ इस मत के विरुद्ध है। प्रो० रेनौ (इण्डियन हिस्टॉरिकल क्वार्टरली, ,जिल्द १६, पृ० 
५८६-५४१) ने इस प्रइत पर व्याकरण की दृष्टि से प्रकाश डाला है और कहा है कि प्रत्याहार', 'उपसर्ग', प्रत्यय' 
के समान योगसूत्र मे कुछ ऐसे शब्द है जो महाभाष्य द्वारा निर्धारित अर्थों से भिन्न [है । किन्तु दोनो ग्रन्थों के 
विषय भिन्न है, एक ही प्रकार के शब्द विभिन्न अर्थ रख सकते है। इसी प्रकार प्रो० रेनौ व्याकरण-स्म्बन्धी नियमों 
के उल्लघन की बात भी कहते है (योगसूत्र १३४ मे), जब कि महाभाष्य के पतञ्जलि पाणिनि के नियमो के परि- 
पालन मे बड़े कठोर है (स्वयं पाणिनि ने कही-कही अपने तियमो का पारून नही किया है, यथा --१॥०४४५५४५ एवं 
२।२॥१५) । किन्तु बात ऐसी नही है। पतजञ्जलि ने भी 'अव्यविकन्याय' के स्थान पर 'अविरविक न्याय' प्रयोग किया 
है, जिसके लिए उनकी आलोचना की गयी है। ऐसा नही कहा जा सकता कि योगसूत्र ने ही सर्वप्रथम योग के 
परिमाषिक शब्दो को निश्चित कर दिया था। योग के पारिभाषिक शब्द उपनिषद्‌्-काल से [ही विकसित हो रहे थे 
और पतञ्जलि ने उन्हे उन्ही अर्थो मे प्रयुकत्त किया जो कई शतियो से प्रयोग मे चले आ रहे थे । प्रो० रेनो ने यह 
निष्कर्ष निकाला है कि योगसूत्र महाभ।ष्य से कई शतियो उपराध्त लिखा गया । जैकोबी ने योगसूज को पॉचवी 
शती की रचना माना है (जे० ए० ओ० एस्‌०, जिल्द ३१, पृ० १-२६) और गार्वे के अनुसरण मे ऐसा सोचा है 
कि व्यासभाष्य सम्मवत ७वी शती मे प्रणीत हुआ। ज्वाल्ाप्रसाद ने जैकोबी की आलोचना की है (जें० आर० 
ए० एस्‌०, १६३०, पृ० ३६५-३७५ ) । प्रस्तुत लेखक रेनोौ एव जैकीबी के मतो को[ स्वीकार नही करता। 
योगमभाष्य की तिथि का योगसूत्र की तिथि से गहरा सम्बन्ध है। योगमाष्य से पता चलता है कि योग पर 
पर्याप्त साहित्यिक क्रियाएँ एव प्रतिक्रियाएँ हुई थी। इसने योगसूत्र (२।५५ एवं ३१८) पर जैगीषव्य का उल्लेख 
किया है, और जैगीषव्य का महाभारत मे महत्त्वपूर्ण उल्लेख है, जैसा कि हमने इसी अध्याय मे पहले ही देख लिया 
है। और देखिए उस असित देवर का वृत्तान्त, जिसके साथ जैग्रीषव्य, भिक्षु एव योग मे दक्ष के रूप में वर्षो रहे 
(शल्य-पर्व, अध्याय ५० ) । यह अवलोकनीय है कि एक ही सूत्र की कई व्याख्याएँ भाष्य। मे पायी जाती है (यथा 
२।५५ पर) । योगसूत्र मे विवेचित कतिपय विषयो पर इलोको एवं कारिकाओ को योगभाष्य ने उद्धृत किया है, 
यथा--११२८, ४८, २॥५, २८ (विवेकख्याति के ५ कारण ), १३२, ३॥६, ३॥१५ (अपरिदृष्ट कोटि के सात चित्त- 
धर्मों पर) | इसके अतिरिक्त भाष्य में कतिपय गद्यात्मक उद्धरण पाये जाते है, जिनमे बहुत-से वाचस्पति द्वारा 
पण्चशिख-क्ृत कहे गये है। इससे स्पष्ट है कि योगसूत्र एव माष्य में कई शतियो का| अन्तर है। 
माष्य ने योगसूत्र (२४२) पर 'तथा चोक्‍्तम्‌” के साथ एक इलोक उद्घृत, किया है, जो शान्ति-पर्व के एक 
इलोक (१७१।५१, १७७५१ चित्रशाला प्रेस) से मिलता है। यह असम्मव-सा प्रतीत होता है कि कोई लेखक अपने 
किसी प्रस्ताव के समर्थन से अपने किसी अन्य ग्रन्म से तके उपस्थित करे। इसके अतिरिक्त गोग्रमाष्य (यो० सू० 
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१२८) ने एक इलोक उद्धृत किया है जो विष्णुपुराण (६।६।२) का है । विद्यमान पुराणों में विष्णुपुराण 
आरम्भिक पुराणों मे परिगणित है और वह तीसरी शती के आस-पास की रचना कहा जा सकता है, इसके 
परचात्‌ नही। अत योगभाष्य, जो महाभारत एव विष्णुपुराण को उद्धत करता है, चोथी शती वी रचना कहा जा 
सकता है। इसी से योगसूत्र को हम दूसरी या तीसरी शती के परचात्‌ का नहीं मान सकते | यद्यपि प्रस्तुत छेखक 
के मत से वह योग, जिसका खण्डन वे० सू० (२१४३) में हुआ है, योगसूत्र का नही है, प्रत्युत वह शान्तिपवं वाला 
है, तथापि योगसूत्र का काल ई० पू० दूसरी शती के पूर्व रखना समव नही है। 
स-केवल कछ उपनिषदो ने योग की पद्धति एव व्यवहारों (आचरणों) पर प्रकाश डाला है, प्रत्यृत महा- 
आप्क्तने शो शप्करदी विषयो का विवेचन किया है । यहाँ कुछ उदाहरण उपस्थित किये जाते हैं । शान्ति" (अध्याय 
२३२५, २४१ चित्रशाला प्रेस सस्करण ) में ऐसा आया है कि योग के मार्ग मे काम, कोघ, छोम, भय एवं स्वप्न 
(जलिद्रा) पाँच दोष पाये जाते है।** इसके उपरान्त उसमें इन दोषों के शमन के उपाय भी बताये गये है। इस 
भध्याय में एक महत्त्वपूर्ण बात यह कही गयी है कि हीन वर्ण का पुरुष या नारी भी घर्मानुकूल आवरण करने से 
इस मार्ग (योग) के द्वारा परम लक्ष्य की प्राप्ति कर सकता है (शान्ति० २३२।३२) । इसी अध्याय मे (इलोक 
२५) योगाभ्यास के लिए योगी के निवास का उल्लेख है, ऐसे पर्वत एव गुफाएँ, जहाँ कोई न रहता हो, मब्दिर, 
सने घर, जिससे कि एकाग्रता स्थापित हो सके | योगी को अपनी प्रशसा या निन्‍दा करने वाछो को समान दृष्टि से 
देखना चाहिए और किसी पर अच्छा या बुरा प्रभाव डालने का प्रयास नही करना चाहिए। शात्ति० के अध्याय 
२८६ (इलोक ३७) ने घारणा” का उल्लेख किया है और कहा है कि वह योगी, जिसने आध्यात्मिक शक्ति प्राप्त 
कर ली है, अपने को सहख्रो शरीरो मे स्थातान्तरित कर सकता है और उन शरीरो के माध्यम से इस विश्व मे 
भ्रमण कर सकता है, और यह योग-मार्ग विज्ञ ब्राह्मणी के लिए भी दुर्गंम है, इस पर कोई सरलतापूर्वक नहीं चल 
सकता, कोई व्यक्त छूरे की तीक्षण घार पर मले ही खडा हो जाय किन्तु योग-धर्मे के अनुसार चछना उनके लिए, 
जिनका आत्मा पवित्र नही है, कठिन है। शान्तिपवे (३०४।१) में ऐसा आया है कि साख्य के समान कोई 


१४ योगदोषान्‌ समुच्छिद्य पझ्च यान्‌ कवयो विदु ॥ काम क्रोध च छोभम च॑ भय स्वप्त च पम्चमम्‌ ॥ 
फ्रीध दमेन जयति काम सकल्‍्पवर्जनात्‌ । सत्त्वसवेदनाद्धीरो निद्रामुच्छेत्ुमह॑ति ॥ अप्रमादादु| भय जहयाल्‍लोभ प्रज्ञोप- 
सेववात्‌ । शान्ति० (२३१४-७) । शान्ति" (२८, ३०१ चित्रशाला) से भीष्म एवं युधिप्ठिर का सचाद 
है जिसमे पाँच दोब कुछ भिन्न ढंग से रखे गये है, यथा--राग सोह तथा स्नेह काम क्रोध च केवलम्‌ । 
योगाच्छितत्वादितों दोषान्पज्चेतान्‌ प्राप्नुवन्ति तत्‌ ॥ (इलोक ११) । २६०वें अध्याय मे पाँच दोष यो हैं--- 
कामक्रोधी भय निद्रा पज्चम इंवास उच्यते। एते दोषा दरीरेषु दृश्यस्ते सर्वदेहिताम्‌ ॥ उत्त पर नियन्त्रण करने 
के उपाय वैसे ही है जैसे अध्याय २३२ मे, किन्तु इवास के विषय मे ऐसा आया है--छिन्दन्ति परचम इवास 
लध्वाहारतया नृप (५५) । मिलाइए आप० ध० सू० (१८२३॥३-६) । 

१५ आत्मता च सह्राणि बहुनि भरतर्षभ । योगी कुर्यादूबल प्राप्य तेदच सर्वेर्महों चरेत्‌ ॥ शान्ति० 
(२८८२६) । शकराचार्य (चे० लू० १३१२७) ने इसे स्मृतिवाक्य समझकर उद्धत किया हे और टिप्पणी 
फो है स्मृतिरपि एबं जातोयका प्राप्ताणिसाच्ेश्वर्याणा योगिनामपि युगपदनेकशरीरयोग ।दर्शंयति ।! इर्गस्स्वेष 
मत पन्‍्या ब्राह्मणाना विपश्चिताम्‌ । न कश्चिद्‌ ऋजति ह्यस्मिन्‌ क्षेमेण भरत्ंस ॥ सुस्थेय क्षुरघारासु निशितासु 
महीपते । घारणासु तु योगस्य इु स्वेयमकृतात्मभि ॥ शात्ति० रघद्ध४० एवं एड । मिल्‍ाइए 'क्षरस्थ धारा 
लिशिता दुरत्यया दुर्ग पथस्तत्‌ कवयो चदन्ति 7 कठोप० (३१४) । हु 
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यदि यह माता जाय कि योगसूत्र एव महामाष्य के लेखक भिन्न व्यक्ति है, तो यह मानने के लिए हमारे पास 
कोई स्पप्ट तर्क नही है कि योगसूत्र के लेखक की तिथि ईसा के पछचात्‌ दूसरी या तीसरी झती के उपराच्त वी है। 
योगसूत्र की तिथि की जानकारी के लिए व्यास के योगभाष्य की तिथि अधिक महत्त्वपूर्ण है। किन्तु योगभाष्य की 
तिथि का प्रइन भी विवादास्पद है। योगभाष्य के रचयिता व्यास महामारत के व्यास से भिन्न व्यक्ति ह। 
वाचस्पति मिश्र जैसे आरम्मिक टीकाकारो के मतानुसार योगसत्र के लेखक पतञ्जलि कहे गये है। उन 
पतञज्जलि के काल और पाणिनि-व्याकरण के वातिकलेखक एवं उस पर लिखे गये महाभाप्य लेखक पतज्जलि की 
समानुरूपता के विषय मे महत्त्वपूर्ण प्रइ्न उठते है। वेयाकरण पतञजलि सामान्यत ई० पु० ,छगमभग १५० में वतमान 
कहे जाते है। इसी से योगसूत्र की तिथि के लिए समानुस्पता का प्रइन महत्त्वपूर्ण हो जाता है । कुछ विद्वान, यथा-- 
प्रो० बी० लाइविख, डा० हावर एव प्रो० दासगृुप्त दोनों पतञजलियो को एक ही मानते है, किन्तु कुछ अन्य विद्वान, 
यथा--जैकोवी, कीथ, वुड्स, रेनौ इस मत के विरुद्ध है। प्रो० रेनौ (इण्डियन हिस्टॉरिकल क्वार्टरली, ,जिल्द १६, पृ० 
५८६-५६१) ते इस प्रइन पर व्याकरण की दृष्टि से प्रकाश डाला है और कहा है कि प्रत्याहार', 'उपसर्ग, प्रत्यय 
के समान योगसूत्र मे कुछ ऐसे अब्द है जो महामाष्य द्वारा निर्धारित अर्थों से भिन्न है । किन्तु दोनी ग्रन्थों के 
विषय भिन्न है, एक ही प्रकार के शब्द विभिन्न अर्थ रख सकते है। इसी प्रकार प्रो० रेनौ व्याकरण-सम्बन्धी नियमों 
के उल्लघत की बात भी कहते है (योगसूत्र १३४ मे), जब कि महामाष्य के पतञ्जलि पाणिनि के नियमों के परि- 
पालन मे बडे कठोर हैं (स्वयं पाणिनि ने कही-कही अपने नियमी का पालन नही किया है, यथा --१।४।५५ एव 
२।२।१५) | किन्तु बात ऐसी नही है। पतज्जलि ने भी 'अव्यविकन्याय' के स्थान पर 'अविरविक न्याय प्रयोग किया 
है, जिसके लिए उनकी आलोचना की गयी है। ऐसा नहीं कहा जा सकता कि योगसूत्र ने ही सर्वप्रथम योग के 
परिभाषिक शब्दो को निश्चित कर दिया था। योग के पारिभाषिक शब्द उपनिपद्‌-काल से [ही विकसित हो रहे थे 
और पतञ्जलि ने उन्हे उन्ही अर्थों मे प्रयुक्त किया जो कई शतियो से प्रयोग मे चले आ रहे थे । प्रो० रेनौ ने यह 
निष्कर्ष निकाला है कि योगसूत्र महामाष्य से कई शतियो उपरान्त लिखा गया । जैकोबी ने योगसूत्र को पॉचवी 
शती की रचना माना है (जे० ए० ओ० एस्‌०, जिल्द ३१, पृ० १-२६) और गार्वे के अनुसरण मे ऐसा सोचा है 
कि व्यासभाष्य सम्मवत ७वी शती मे प्रणीत हुआ। ज्वालाप्रसाद ने जैकोबवी की आछोचना की है (जे० आर० 
ए० एस्‌०, १६२०, पृ० २६५-३७५) । प्रस्तुत लेखक रेनो एवं जैकोबी के मतो को[ स्वीकार नही करता । 
योगमाष्य की तिथि का योगसूत्र की तिथि से गहरा सम्बन्ध है। योगमाष्य से पता चलता है कि योग पर 
पर्याप्त साहित्यिक क्रियाएँ एव प्रतिक्रियाएँ हुई थी। इसने योगसूत्र (२५५ एवं ३३११८) पर जैगीषव्य का उल्लेख 
किया है, और जैगीपव्य का महामारतत मे महत्त्वपूर्ण उल्लेख है, जैसा कि हमने इसी अध्याय में पहले ही देख लिया 
है। और देखिए उस असित देवर का वृत्तान्त, जिसके साथ जैग्रीपव्य, भिक्षु एव योग मे दक्ष के रूप मे वर्षो रहे 
(शल्य-पर्व, अध्याय ५०) | यह अवछोकनीय है कि एक ही सूत्र की कई व्याख्याएँ भाष्य, मे पायी जाती है (यथा 
२५५ पर) । योगसूत्र मे विवेचित कतिपय विपयो पर इछोकों एवं कारिकाओ को योगभाष्य ने उद्घृत किया है, 
यथा--१।२८, ४८, २॥५, २८ (विवेकख्याति के & कारण), २।३२, ३॥६, ३।१५ (अपरिदृष्ट कोटि के सात चित्त- 
धर्मों पर)। इसके अतिरिक्त भाष्य मे कतिपय गद्यात्मक उद्धरण पाये जाते हे, जिनमे बहुत-से वाचस्पति द्वारा 
पणञ्चशिख-कृत कहे गये है। इससे स्पष्ट है कि योगसूत्र एव भाष्य में कई शतियो का| अन्तर है! 
भाष्य ने योगसूत्र (२४२) पर 'तथा चोकतम्‌' के साथ एक इलोक उद्घृत, किया है, जो शान्ति-पर्व के एक 
इलोक (१७१॥५१, १७७५१ चित्रशाला प्रेस) से मिलता है। यह असम्मव-सा प्रतीत होता है कि कोई लेखक अपने 
किसी के समर्थन में अपने किसी अन्‍य ग्रन्म से तक उपस्थित करे। इसके भतिरिक्‍त योगमाष्य (यो० सु० 
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१२८) ने एक इलोक उद्घृत किया है जो विष्णुपुराण (६।६॥२) का है । विद्यमान पुराणों मे विष्णुपुगण 
आरमिमिक पुराणों में परिगणित है और वह तीसरी शती के आस-पास की रचना कहा जा सकता है, इसके 
पश्चात्‌ नही। अत योगमाष्य, जो महामारत एवं विष्णुपुराण को उद्धृत करता है, चोथी शती की रचना वहा जा 
सकता है। इसी से योगसूत्र को हम दूसरी या तीसरी शती के पश्चात्‌ का नहीं मान सकते । यद्यपि प्रस्तुत लेखक 
के मत से वह योग, जिसका खण्डन वे० सू० (२१३) में हुआ है, योगसूत्र का नहीं है, प्रत्युत वह शान्तिपरव॑ वाला 
हे, तथापि योगसूत्र का काल ई० पू० दूसरी शती के पूर्व रखना समव नही है। 
न-केवल कुछ उपनिषपदो ने योग की पद्धति एवं व्यवहारों (आचरणों) पर प्रकाश डाछा है, प्रत्युत महा- 
भारत ने भी योग-सम्बन्धी विपयो का विवेचन किया है। यहाँ कूछ उदाहरण उपस्थित फिये जाते हैं । शान्ति" (अध्याय 
२३२, २४१ चित्रशाला प्रेस सस्करण ) में ऐसा जाया है कि योग के मार्ग मे काम, कोब, ठोम, भय एव स्वप्न 
(निद्वा) पाँच दोष पाये जाते है।** इसके उपरान्त उसमे इन दोषों के शमन के उपाय भी बताये गये है। इस 
अध्याय में एक महत्त्वपूर्ण वात यह कही गयी है कि हीन वर्ण का पुरुष या नारी भी घर्मानुकूछ आचरण करने से 
इस मार्ग (योग) के द्वारा परम लक्ष्य की प्राप्ति कर सकता है (शान्ति० २३२३२) । इसी अध्याय में (इलोक 
२५) योगाभ्यास के लिए योगी के निवास का उल्लेख है, ऐसे पर्वत एव गुफाएँ, जहाँ कोई न रहता हो, मन्दिर, 
सूने घर, जिससे कि एकाग्रता स्थापित हो सके। योगी को अपनी प्रशसा या निन्‍दा करने वालो को समान दृष्टि से 
देखता चाहिए और किसी पर अच्छा या बुरा प्रभाव डालने का प्रयास नही करना चाहिए। जान्ति० के अध्याय 
२८६ (श्लोक ३७) ने 'घारणा' का उल्लेख किया है और कहा है कि वह योगी, जिसने आध्यात्मिक शक्ति प्राप्त 
कर ली है, अपने को सहस्रो शरीरो मे स्थानान्तरित कर सकता हे और उन शरीरो के माध्यम से इस विश्व मे 
मघ्रमण कर सकता है, और यह योग-मार्ग विज्ञ ब्राह्मणो के लिए भी दुर्गंग है, इस पर कोई सरलतापूर्वक नही चल 
सकता , कोई व्यक्ति छुरे की तीकषण घार पर भले ही खडा हो जाय किन्तु योग-धर्मं के अनुसार चलना उनके लिए, 
जिनका आत्मा पवित्र नही है, कठिन है।** शान्तिपर्व (३०४१) मे ऐसा आया है कि साख्य के समान कोई 


१४ य्ोगदोषान्‌ समुच्छिय पञच यान्‌ कवयो विदु । कस क्रोध च लोभ च॑ भय स्वप्न च पठ्चमम॥ 
क्रोध शमेन जयति काम सकल्पवर्जनात्‌ | सत्त्वसवेदनाद्धीरो निद्वामुच्छेत्तुमहंति ॥ अप्रमादादु भय जह॒याहलोभ प्रजोप- 
सेवनात्‌ । शान्ति० (२३२४-७) । शान्ति० (२८४, ३०१ चित्रशाल्ा) से भीष्म एव युधिष्ठिर का सवाद 
है जिसमे पाँच दोष कुछ भिन्न ढंग से रखे गये है, यथा--राग मोह तथा स्नेह काम क्रोध च॒ केवलम । 
योगाच्छित्त्वादितो दोषान्पड्चैतान्‌ प्राप्नुवन्ति तत्‌ ॥ (इलोक ११) । २६०वें अध्याय मे पांच दोष यो हैं-- 
कामक्रोधों भय निद्रा पज्चम इवास उच्यते। एते दोषा शरीरेषु दृश्यन्ते सर्वदेहिनाम्‌ ॥ उन पर नियन्त्रण करने 
के उपाय बसे ही है जैसे अध्याय २३२ से, किन्तु इवास के विषय मे ऐसा आया है---छिन्दन्ति पञुचम इवास 
लष्बाहारतया नूप! (५५ ) ॥। मिलाइए आप० घ० सू० (्‌ श८ा२३१३-६ ) | 
१५ आत्मना च सहस्नाणि बहुनि भरतषंभ । योगी कुर्यादूबल प्राप्य तैरच सर्देर्भहीं चरेत्‌ ॥ शान्ति० 
(२८६२६) । शकराचार्य (चे० सू० १३२७) ने इसे स्मृतिबाक्य समझकर उद्धत किया हे और टिप्पणी 
को है 'स्मृतिरिपि एवं जातोयका प्राप्ताणिमादैद्वर्याणा योगिनामपि युगपदनेकशरीरयोग ,दर्शयति /” ढ्मस्त्वेष 
मत पन्‍्या ब्राह्मणाना विपश्चितास्‌ । न कर्िचिद्‌ ब्रजति हयस्मिन्‌ क्षेसेण भरतर्षभ॥। सुस्थेय क्षुरधारासु निशिता 
भहीपते । घारणासु तु योगस्य दुस्थेयमकृत्ात्मभि ॥ झान्ति० २८४।५० एव भ४ | सिलाइए ' बा 
लिशिता दृरत्यया इुर्गं पथ्स्तत्‌ कचयो बदन्ति ! कठोप० (३१४) | 443७ 
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ज्ञान नही है और योग के समान कोई आध्यात्मिक शक्ति नही है। इसने पुन कहा है कि योग आठ प्रकार (इलोक 
७) का होता है, और इलोक ८ मे धारणा एव प्राणायाम का उत्लेख है। आइवमेथिकपर्व (१६।१७) में सम्भवत 
प्रत्याहार की ओर सकेत है।' $ 
भगवद्गीता एवं योगसूत्र मे विलक्षण समानता दृष्टिगोचर होती है।"* उदाहरणार्थ, योगसूत्र मे योग 

की परिभाषा हे कि चित्तवृत्ति का निरोध ही योग है। मिलाइए गीता (६।२०) | गीता योगी को अपरिस्रही बनने 
के लिए बल देती है (६११०) और योगसूत्र (२।३०) में अपरियग्रह पाँच यमो मे परिगणित है। इसी प्रकार 
वह आसन या स्थान, जहाँ योगी को अभ्यास करना होता है, स्थिर और आरामदायक होना चाहिए (योगसृत्र), 
यही बात गीता विस्तार से कहती है | ८।१२ में भीता ने योगधारणा का उल्लेख किया है। गीता ६२५ 
में आया है कि मन वास्तव में अस्थिर होता है, उसे सयमित करना बडा कठिन है, किन्तु अभ्यास एवं वेराग्य 
से उसे नियस्त्रण मे रखा जा सकता है। यही वात योगसूत्र (११२) ने भी कही है और इन्ही दो साधनों 
की ओर सकेत किया है। गीता (५॥०-६) का कथन है कि अज्ञ लोग ही साख्य एवं योग को भिन्न मानते हैं, 
किन्तु जो इनमे से किसी एक का आश्रय लेता है वह दोनो हारा उद्घाटित फल की प्राप्ति करता है, और जो 
दोनो को समान समझता है, वह सत्यावछोकन करता है । यहाँ पर 'साख्य' का अर्थ है 'सन्‍्यासा और 'योग' 
का अर्थ है 'कर्मयोग”' । 

पतञ्जलि के योगसूत्र ने कही भी विश्व के विकास की थोजना पर स्पष्ट रूप से प्रकाश नही डाला 
है। किल्तु इसमे पर्याप्त सामग्री है, जिसके आधार पर हम यह कह सकते हैं कि यह साख्य-पद्धति के कुछ 
सिद्धान्तो को स्वीकार करता है, यया--प्रवान का सिद्धान्त, तीन गुण एवं उनकी विशेषताएँ, आत्मा का स्वरूप 
एवं कँवल्य (अन्तिम मुक्ति में आत्मा की स्थिति) । यह बात योगसूत्र के कुछ निर्देशों से स्थापित की जा सकती 
है । यो० सू० (३४८) ने इन्द्रियो के निरोध से उत्पन्न हुए फलो का उल्लेस किया है, जिनमे एक है प्रधानजय 
(विश्व के प्रथम कारण प्रधान का जीतना, जैसा कि साख्य ने कहा है) । योगसूत्र ने कही भी प्रधान एवं इसके 
विकास या उद्भव की चर्चा नही की है ।अत ऐसा प्रकट होता हे कि सास्य ने [प्रधान के विषय मे जो कहा 
है, योग उसे ज्यो-का-त्यो स्वीकार कर लेता है ।१८ आत्मा के विषय मे योगसूत्र का कथन हे--शुद्ध चेतन- 


१६ मिलाइए स्वविषयासप्रयोगे चित्तस्वरूपानुकार इवेन्द्रियाणा प्रत्याहार । योगसूत्र (२४४), 
और देखिए शञान्ति० २३२१ ३--मनसब्चेन्द्रियाणा च छृत्वेकाप्रय समाहित ॥ प्राग्रात्रापरराजेषु धारयेन्मन आत्मना॥ 


१७ योगश्चित्तवृत्तिनिरोध । योगसून् (१२), मिलाइए गीता-- (६॥२० ) यत्नोपरमते चित्त निरुछ 
योगसेदया , स्थिरसुखमासनस्‌ । योगसूत्र (२४६), मिलाइए गीता ६॥११-१२ शुचौ देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिर- 
मातननात्मन । चात्युच्छित नातिनीच चैलाजिनकुशोत्तरम्‌ ॥. समर कायशिरोग्रीव धारयज्नचल स्थिर । असशय 
महावाहो ननो दुर्निग्रह चलम्‌ । अभ्यासेन तु कौन्तेय वेराग्येण च गृहयते ॥ गीता ६३५, मिलाइए अम्यास- 
वेराग्याम्या तन्निरोध ४ योगसूत्र श१२। 

१८ ततो सनोजवित्द विकरणाभाव प्रधानजयझ्व । यो० सू० (शे४८) । ये तीन पूर्णताएँ हे । 
अ्रधानजर्य' के विषय मे व्यासभाष्य यो हे--सर्वप्रकृतिविकारवशित्व प्रधानजय । इति एतास्तित्न सिद्धयो 
मचुप्रतोका उच्यन्ते ॥? 


घन _> 
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पर दोनो अह्ैत वेदान्त से पृथक्‌ है। अद्वैत वेदान्त के अनुसार आत्मा की अन्तिम नियति है उसी एक ब्रह्म में 
समाहित या निमग्न हो जाना । 

एक अन्य बात पर विचार करना हे। याज्मवल्कयस्मृति में याज्षवल्क्य ने कहा है कि हृदय में दीपक 
के समान प्रकाशित होते हुए आत्मा की अनुभूति की जानी चाहिए, इस अनुभूति से आत्मा का पुन्जत्म 
नही होता । याज्ञवल्क्य ने इतना और जोड दिया है कि योग की प्राप्ति के लिए मनुष्य को वह आरण्यक' ' 
समझना चाहिए जिसे "मैने सूर्य से प्राप्त किया, तथा मेरे द्वारा उद्घोषित योगश्ञास्त्र समझना चाहिए । कूर्मपुराण 
में आया हे कि याजवल्क्य ने योगशास्त्र का प्रणयन किया और ऐसा करने के लिए उन्हें भगवान्‌ हर के हारा 
आदेश प्राप्त हुआ था । विष्णुपुराण (४४१०७) में उल्लिखित हे कि हिरप्यनाभ ने जैमिति के शिष्य तथा 
महान्‌ योगीश्वर याज्ञवल्क्य से योग का ज्ञान प्राप्त किया। बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (२४) मे याज्ञवल्व्य अपनी 
पत्नी मैत्रेयी (जो अमरत्व की ओर उन्मूख थी तथा जिसे भोतिकता से किसी प्रकार का छूगाव अथवा मोह 
नही था) से यही कहते है कि वे उसे अमरत्व के मार्ग की व्यास्या बतायेगे ओर प्रथम वाक्य में ही वे उससे 
'निदिध्यास! (अर्थात्‌ ध्याव) प्राप्त करने एवं अभ्यास करने की बात बत्ताते हु आर उनके प्रयम व्याख्यान 
का प्रथम भाग इस प्रकार स्मरणीय शब्दो के साथ पूरा होता है--आत्मा वा अरे द्रप्टव्य श्रोतव्यों मन्तब्यों निदिव्या- 
सितव्य” (बु० उप० २॥४॥५) । याज्ञवल्वय द्वारा प्रणीत योगणास्त्र के ग्रन्य का क्‍या तात्पय है, यह अभी 
विवादास्पद ही हे । याज्ञवल्क्यस्मृति के अतिरिक्त तीन अन्य ग्रन्थ हे, जो याज्ञवल्क्य' से सम्बन्धित हे, यथा--- 
बुद्ध-याशवल्वय , योग-याज्ञवल्क्य एवं वृहदुब्योगि-याज्ञवल्कय । अन्तिम ग्रन्थ मे महान्‌ योगी याज्ञवल्क्य, गार्गी 
तथा अन्य मुनियों एवं विद्वान्‌ ब्राह्मणों के बीच हुई बातचीत का विवरण है। याज्ञवल्क्य ने जो कुछ ब्रह्मा 
से प्राप्त किया है अथवा पढा हे, उसे सुनाया है। शरूपाणि की दीपकलिका (याज्ञ० ३३११० पर) में कहा गया 
है कि योगश्षास्त्र' योगि-याज्ञवल्क्य' ही है । किन्तु यह्‌ बात अभी सदिग्व हे। स्थानाभाव से हम यहाँ अविक 
नही कह सकेगे । वास्तव में, योगि-याज्ञवल्क्य/ उस ग्रन्थकार का ग्रन्थ नही हो सकता जिसने बृह॒दारण्यक एवं 
योगशास्त्र (जैसा कि याज्ञ ० ३॥११० में वर्णित है) तथा याज्ञवल्क्यस्मृति का प्रणयन किया है । बृ० उप० 
(२४४१ एवं ४।५१--याज्ञवल्कयस्यथ हे भार्ये बभूवतुम त्रेयी च कात्यायनी च) मे. यह स्पप्ट रूप से 
आया हे कि याज्ञवल्क्य की दो पत्नियाँ थी, जिनमे एक थी मैत्रेयी, जिसका झुकाव दर्शन अथवा अचध्यात्म-शास्त्र 
की ओर था और दूसरी थी कात्यायनी, जो सासारिक मोह मे सूूम्त थी। मैत्रेयी अमरत्व की प्राप्ति के ज्ञान 
के पीछे पडी हुई थी ओर वह जितने प्रदन पूछती है उन सभी में वह याज्ञवल्क्थ को “मगवान्‌' कहती है 


२१ शेय चारण्यकमह यदादित्यादवाप्तवान्‌ । योगशास्त्र च॑ मत्पोवत ज्ञेय योगसभीष्सता ॥ यादौ० 
(३॥११०) , याज्षवल्क्यों महस्योगो दृष्ट्वात्र तपसा हरम्‌ । चकार तन्नियोगेन कायशास्त्रमनुत्तमस्‌ ॥ कूस० (११४ 
<४) | एहयास्स्व व्याख्यास्पामि ते व्याचक्षाणस्य तु से सिदिध्यासस्वेति । आत्मा वा अरे द्रष्टव्य ओतव्यो 
भन्तव्यों निदिध्यससितव्य १ बहु० उप० (शराड-५) | मिलाइए दृ० उप० (४५५-६), बे० सू० (४११) 
छा० उप० (८७१)  आत्मापहतपाप्मा सोस्वेष्टव्य स विजिज्ञासितव्य / यह सम्भव हे कि याज्ञ० 
(३१११०) एक प्रारस्भिक क्षेपक हो । किन्तु विददरूप से चलकर आगे के सभी टीकाकार इस उद्धरण को 


सच्चा सानते आये हे, इसे याक्ञ० स्मृ० का एक अभिन्न एवं शुद्ध अग मान लेना होगा, जब तक कि इसके 
विरोध मे कोई अन्य साक्ष्य न मिल जाय । 


योग एवं धर्मशास्त्र २५६ 


(वु० उप० २॥४)३।१३, ४॥५॥४,१४ ), वही भी केवछ थाज्ञवल्क्थ' नाम नहीं सम्बोधित हुआ है क्‍ दूसरी 
ओर बृह० उप० मे गार्गी को बाचकक्‍नवी (३।६।१, २।८।१ एवं १२) वहा गया हें, बह याज्ञवल्तय की पत्नी नहीं 
हे, प्रत्युत वह एक प्रगतय एवं वाहिक नारी हे जिसे हम जनक की राजसभा में उपस्थित जम्तर, आतंमाग, 
भुज्यु लाहयायनि, उपस्त चाक्रायण, कहोड के समान ही जिजासु नारियो 'में गिनते है। गार्गी ने अत्य लोगो 
के समान ही याज्ञवल्क्य के ब्रह्मिप्ठ होने के अधिकार पर विरोध प्रकट किया था। बृ० उप० रे ६१) में 
आया है कि जब गार्गी अपनी वितकंना को आर आगे बढा छे जाती ह॑ तो याज्वताय उसफी भर्तना करते है 
ओर कहते है कि यदि वह उसी प्रकार तक का आश्रय लेती चली जायेगी तो उसका सिर भ्रमित हो जायेगा। 
अच्य प्रइनकर्ता याज्ञवल्क्य को बिना भगवान्‌ की उपाधि के पुकारते ह ओर गार्गी भी ऐसा ही बहती हे (बु० 
उप० ३॥६।१, ३८।२-६) । याज्वल्तयस्मृति (३३११०) एवं वृ० उप० के जनुसार योगशास्तर एवं स्मृति दोनों 
एक ही व्यवित की कृतियाँ ह्‌ ( उस याज्रवत्क्य की, जिसकी दो पत्तियाँ थी, मैत्रेयी एबं बात्यायनी) ओर 
उस व्यक्ति की जिसके साथ गार्गी वाचकनवी का दार्शनिक शास्त्रार्थे हुआ था। योग-याज्ञ ० के सम्पादक श्री पी० 
सी० दीवानजी ने गार्गी को याज्ञवल्वथ की पत्नी कहा हे ।** बृ० उप» ने केवरू दो पत्नियों का उल्लेख 
किया हे, किन्तु अय प्रइन उठता हे--क्‍्या याज्वल्क्य की तीन पत्नियाँ थी ? श्री पी० सी० दीवानजी ने इस 
भारी प्रइत को कुछ हलका कर दिया हे ओर कहा हे कि गार्गी का एक अन्य नाम मत्रेयी भी था। हमारा 
सम्बन्ध यहाँ पर योग-मिद्धान्त से नहीं हे, प्रत्युत इस प्रइन से है कि क्या हम उस ग्रन्थ को, जो याज्ञवल्त्य 
का लिखा हुआ कहा गया हे ओर जिसमे गार्गी को प्राचीन याज्ञवल्क्य की पत्नी कहा गया हे (जब कि उपनि- 
पद्‌ उसे केवल एक प्रगत्म या वाचाल नारी के रूप मे प्रकट करती हे), उसी याज्ञवल्क्य का ल्सि हुआ 
माने जिसने बु० उप० में ब्रह्मविद्या की उद्धोपणा की हे ओर जो याजश्ववल्वयस्मृति का भी प्रणेता कहा 
गया हे, अथवा नहीं ? यह एक ऐसी स्थिति हे जो योग-याज्ववल्वथ (जिसकी ओर श्री दीवानूजी ने सकेत 
किया हे) को मात्र मनगढन्त सिद्ध करती हे । यदि समानुरूपता की वास्तविकता थी तो इलोक में बिना 
किसी मात्राभाव के “मैत्रेय्यायया महाभागा' पढा जा सकता था। अत यह मानना सम्भव नहीं जँचता कि 
योग-याज्ञवल्क्य वही योगशास्त्र हे जिसे याज्ञवल्कय ने अपने नाम वाली स्मृति के पूर्व रचा था | कूछ अन्य बाते 
भी कही जा सकती ह। श्री दीवानजी द्वारा सम्पादित ग्रन्थ ने तल्त्रों (१।१०) एवं तान्त्रको (८॥४ एवं २५) 
का उल्लेख किया है । किल्तु याज्ञवल्क्यस्मृति ने इन दोनों का कही भी कोई उल्लेख नही किया है प्रत्युत 
उसमे कही भी तानजिक शब्दों या प्रणाढी का उल्लेख नही हुआ हे । अत श्री दीवानजी द्वारा सम्पादित योग- 


२२ योगयाज्ष० (१६-७) मे आया हे--तमेव गुणसम्पन्न नारीणामुत्तमा वधू । मैत्रेयी च महाभागा 
गार्गों च ब्रह्मचिह्ररा ॥ सभामध्ययता चेयमृीणासुग्रतेजसाम्‌ । प्रणम्थ दण्डवद्‌ भूसो गार्येतद्‌ बाब्यसक्रवीत ॥ यहाँ 
दो “च' द्रष्टव्य है, जो सामान्यत यह व्यदत करेंगे कि सेत्रेयी एवं गार्गी भिन्न हैं। ऐसा तर्क किया जा सकता 
हे कि याज्वल्वय से पढ लेने के उपरान्त (बु० उप० से जैंसा आया है) मेज्रेयी वहाँ (सभा भे) उपस्थित 
थी, किस्तु बाद-विचाद से कोई भाग नहीं लिया, केवल गार्गी ने ही प्रइनो की बौछार की थी। अध्याय १ 
के इलोक ६ से सेत्रेयी के लिए 'उत्तमा वधू” तथा गार्गी के लिए 'महाभागा' एवं ब्रह्मविहरा' का प्रयोग हुआ 
हे। किन्तु १५४४३ एवं डा५ मे यार्गी को याज्ञ० को भार्या कहा गया हे ओर उसे 'प्रिये! (४७) एव 'बरारोहे' 
आदि छाब्दो से सम्बोधित किया गया हे । 


२६२ घर्मंशास्त्र का इतिहास 


यो पढा हे” 'सर्वार्वतकार्ययोी. *। उनके अनुसार भूमियाँ ६ हे, ओर छठी भूमि हे ' एकार्थ। इस बात 
पर गम्भी रतापूवंक विचार करना हे । आइचय तो यह हे कि इस कठिनाई पर योगसूत्र के माप्यकार व्यास 
ने भी व्यान नहीं दिया । अत निष्कर्ष पर पहुँचने के लिए साववानी की परम आवश्यकता हे। इस सूत्र ने 
योग के लक्ष्य का उत्लेख किया है, अर्थात्‌ आत्मा, जो द्रष्टा है, तव (जब कि चित्त की वृत्तियाँ नियन्त्रित 
रहती हे) अपने रूप में अवस्थित होता है, जब कि सामान्य जीवन में आत्मा चित्त की चडठ्चलूताओ के रूपों 
में प्रकट होता हें । वृत्तियाँ पाँच है**, जिनमे कुछ क्लेश नामक वाबाओ से अभिभूत रहती हू जौर कुछ 
इस प्रकार बाधित या अभिभूत नहीं होती । जो बाबित होती है , उन पर स्वामित्व स्थापित करना होता है 
या उन्हे हटाना होता है ओर अन्य वृत्तियो को, जो इस प्रकार वाषित या अभिभूत नहीं रहती, स्वीकार करता 
होता हे । पॉँच वृत्तियाँ इस प्रकार हे--प्रमाण (शुद्ध ज्ञान के साधन), विपयेंय (त्रुटिपूर्ण घारणाएँ), विकल्प, 
निद्रा ** एवं स्मृति । प्रमाण तीन हे--प्रत्यक्ष, अनुमान एव आगस (शाब्दिक साक्ष्य) । वृत्तियों पर अधिकार 


२७ योगशिचित्तवृत्तिनिरोध । तदा द्वप्ट्‌ स्वरूपेधवस्थानम्‌ । वृत्तिसारूप्यमितरत्र। यो० सू० (१॥२-४) । 
कुछ अन्य ग्रन्थों द्वारा उपस्थापित योग-परिभाषाओ को भी जान लेना आवश्यक हे । विययेभ्यों निवर्त्याभिप्नेतेज्ये 
भनसो5वस्थापन य्गेग । देवल-धर्मंसूत्र, वृत्तिहीन सन छृत्वा क्षेत्रस्त (ज्ञ॒ ५॥१) परमात्मनि | एकीकत्य विमुच्येत 
योगोय मुख्य उच्यते ॥। दक्षस्तुति (७१५), आत्मप्रयत्वसापेक्षा विशिष्ठा या मनोगति । तस्‍्या ब्रह्मणि 
समोगो योग इत्यभिधीयते ॥ विष्णुपुराण (६७॥३१) । इन तीनो परिभाषाओ को अपराक (याज्ञ० ३।१०ड, 
१० दें०६) एवं कृत्यकल्प० (मोक्ष पर पृ० १६५) ने उद्धूत किया हे। स्वय अपराकक ने कहा है--जीव- 
परमात्मनोरभेदविज्ञान विषयान्तरासस्भिन्न योग ४ 

श८ वृत्तय पञ्चतय्य क्लिप्टाक्लिप्टा । प्रमाणविपयंयविकल्पनिद्वास्मुतप । प्रत्यक्षानुमानागंसा प्रमा- 
णानि । अभावपग्रत्ययालम्बता वृत्तिनिद्रा । अनुभूतविषयासप्रस्तोध स्मृत्ति । यो० सू० १५-७ एब १०-११ 
क्लेश (अर्थात्‌ बाधाएँ या रुकावर्टे ) पॉच हं--अभविद्या-अस्मिता-राग-हे ष-अभिनिवेशा क्लेशा (योग॑सूत्र २३) । इस 
पर भाष्य इस प्रकार है--सेय पञचपर्वा भवत्यविद्या अविद्यास्सिता निवेशा क्लेशा इति। एत एव स्व- 
सज्ञाभिस्तमो मोहों महामोहस्तामिद्नोड्न्धतामित्र इति । अविद्या के पॉच स्वरूप है, यथा--अविद्या आदि 
जो क्रम से मोह. आदि कहे जाते हे। वाचस्पति ने इन पॉँचो की व्याख्या को हि। अस्मिता के विषय में 
उनका कथन यो है--सोगिनामप्टस्वंणिमादिकेष्वेश्वयष्वश्रेय सु श्रेयोबुद्धिरष्टविधो मोह पृवेस्साज्जघन्य । 
स चास्मितोच्यते । बुद्बचरित (१२४३३) मे ये भावनाएँ पायी जाती है--इत्यविद्या हि विद्वास पजुचपर्वा 
समीहते । तमो मोह महामोह तामिल्लद्द्यसेव च ॥ विभिन्न प्रकार के दुखों से निमज्जित मनुष्यों को वे 
कष्द देते हे इसी लिए उन्हे क्लेश कहा जाता है । 'अविद्यादय क्लेशा क्लिइनन्ति खल्वमी पुरुष सासारिक विविध- 
दु खपहारेणेति' वाचस्पति (योगसूत्र शर४)॥ 

२४८ योगभाष्य (योगसूत्र ११०) के अनुसार निद्रा एक विशिष्ट भावात्मक अनुभूति (प्रत्यय) है, 
यह केवल मन की क्रियाओ अथवा चड्चल गतियो का अभाव मात्र नही हे, क्योकि जब व्यवित निद्रा से जागता 
हे तो बह सोचता हे--मे भली भाँति सोया हूँ । मेरा मन प्रसन्न है और मेरी चेतना या ज्ञान को स्पष्ट करता 
हे ( इस प्रकार का सोचना या विचारना सम्भव नहो होता यदि (निद्रा के समय) इस प्रकार के भाव के 
कारण की अनुभूति न होती । जिस प्रकार समाधि में व्यकित को अन्य विचारों (यथा--श्रामक धारणाओं 
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प्रॉप्त करने के सावन है अभ्यास एवं बेराग्य (जो एक माय ऊिये जाते है), अभ्यास वह यत्न है जिसके द्वारा 
वत्तियों पर नियन्त्रण करके मन को दीर्घकाल के लिए निरन्तर एवं इच्ठापूर्वा थान्तिमय प्रवाह दिय। 
जाता है और दूसरा वैराग्य हे जो देखे हुए पदार्थों (यथा नारी, भोजन, पेय, उच्च पद आदि) पर 
स्वामित्व-स्थापन की चेतना (अर्थात्‌ उनकी तृष्णा से छुटकारा पाना) तथा उन पदार्थों (बथा--न्वर्ग, वैदेह्य, 
प्रकृतिलयत्व॒ आदि) से विरक्ति को भावना है ।१ वेराग्य के दो प्रकार है--अपर (ग्रों० सू० १॥१५) 
एवं पर (यो० सू० १६) | पर अर्थात्‌ उच्च कोटि के बैराग्य में योगी (जों स्व एवं गुणों के मंद फो जानता 
है) तन केवल इन्द्रिय-पदार्थों से उत्सन्न तृष्णा से मुक्त होता, प्रत्युत वह गुणों से भी मुक्त हो जाता है 
और उस वाबारहित चेतना के स्तर को प्राप्त करता हे जो योगी को यह जनुभूति देता हे कि जो प्राप्त 
करना था मैने उसे प्राप्त कर लिया हे, जिन्हे नप्ट करता था उन क्लेणों (जविद्या जादि) को मने नप्ड 
कर दिया हे, जन्मों एवं मरणो की शखला काट डाली हे । भाष्य में आया हे--ज्ञान की पराकाप्ठा वैराग्य 
है और इससे अपूथक्‌ रूप से कैवल्य सम्बन्धित हे (ज्ञानस्यथ पराकाष्ठा वेराग्यम्‌। एतस्थेव हि नान्तरीयक कैवल्य- 
मिति) । वाचस्पति का कथन हे कि इस अन्तिम को 'बर्ममेबसमाधि (यो० सू० ४२६) कहा जाता है । 
प्रथम पाद के सूच्र १७ एवं १८ सम्पज्ञात समाधि (सचेत ध्यान) या सालूम्बनसमाधि, असम्प्रज्ञात समाधि 
(वह ध्यान, जिसमे स्थूल एवं सूक्ष्म पदार्थों की चेतना न हो) का उल्लेख करते है। इनमे प्रथम के चार 
प्रकार है, यथा--सवितर्क॑ (शालग्राम या चतुर्मूज भगवान्‌ आदि स्थूल वस्तु पर ध्यान जमाना या उसकी 
अनुभूति करना), सविचार (जिसमे सूक्ष्म पदार्थों, यथा तन्मात्राओं आदि का विचार हो), सानन्द (जिसमे 
सत्त्व से पूर्ण मन का विचार हो, इसे आनन्द की समाधि कहा जाता हे) एवं सास्मितारूप (जिसमे केवल 
व्यक्तिता का ही ज्ञान हो, अर्थात्‌ जिसमे ज्ञाता ही प्रत्यक्ष का पदार्थ होता हे)।' इन चार प्रकारो से 


आदि) पर स्वामित्व-स्थापन करना होता हे उसी प्रकार योगी को समाधि-प्राप्ति मे बाधा के रूप में निद्रा 
पर भी नियन्त्रण करना होता है । ८ 
३० अध्यासवैराग्याध्या तन्निरोध । तत्र स्थितों यत्नोष्म्यास ।-स तु दीघेबालनरन्तर्यसत्कारासेवितो 
दृढभूमि । दृष्टानुअविकविषयवितृष्णस्य वशीकारसज्ञा वेराग्यमू। तत्पर पुरुषस्यातेगुंणवेतृप्ण्यम्‌ । योगसूत्र (१ 
१२-१६) ६ १११५ पर भाष्य का कथन है--स्व्रियोत्नपानमेंश्वयं सिति दृष्टविषये विरकतस्य स्वगंबदेह्यप्रकृतिलूयत्व- 
भाष्तावानुश्नविकवितृष्णस्य दिव्यादिव्यविषयसप्रयोगेईपि चित्तस्प विषयदोषदर्शिन प्रसख्यातवलादनाभोगात्मिका 
हेयोपादेयश्ून्या चद्ीकारसज्ञा वेराग्यम्‌ / वाचस्पति ने व्यास्या की है--अनुश्नवों वेदस्ततोईघिगता आनश्नविका 
स्वर्गादय । न वैतृष्ण्यमाञ वैराग्यस्‌ अपि तु दिव्यादिव्यविषयसप्रयोगे४पि चित्तस्यानाभोगात्मिका । 'दृष्ट/ 
एवं आनुक्षविक' शब्दों के लिए देखिए सा० का० (२)--दृष्टवदानुश्रविर स झ्मविशुद्धिक्षयातिशययक्त । तहिप- 
रीत श्रेयान्‌ व्यवताव्यक्तज्ञविज्ञानात्‌ ॥ भाष्य का ११६ पर यह कथन है--तदूद्य बेराग्यम्‌ । तन्न यदुत्तर 
तज्जानप्रसादमात्रमू । ._ ज्ञानस्यैव पराकाष्ठा बैराग्यम्‌। एतस्येव हि नानतरीयक कैवल्यसिति ४ वैराग्य के 
इूसर प्रकार मे केवल अवाधित एबं झान्तिमय चेतना का ज्ञान (किसी भी प्रकार के पदार्थ से असम्बद्ध ) पाया 
जाता है और उसके साथ कैवल्य (जो योग का लक्ष्य है) अविभक्‍त रूप से सम्बन्धित रहता हे । 
३१ वितर्विचारानन्दास्मितानुगमात्‌ सप्रज्ञात । विरामप्रत्ययाम्यासपूर्व सस्कारशेषोष्न्य । योगसत्र (१ 
१७-१८) १ इन दोनो को सबीज एव निर्वोज या सालूम्बन एवं निरालम्बन या सविकल्प एवं निविकल्प समाधि कहा 
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असप्नज्ञात समाधि की उद्भूति होती है जो वृत्तियो की समाप्ति के परिणाम की द्योतक है । इस स्थिति का 
निरन्तर अभ्यास होता रहता है और मन में केवल हलूकी प्रतिच्छायाएँ आती रहती है। प्रथम पाद के सून १४- 
४१ में समाधि के विभिन्न प्रकारो, प्राप्ति के विभिन्न रूपों, योग पद्धति मे ईश्वर की स्थिति, योग-साधन के 
नो अन्तरायों (विष्नों) तथा उनके साथ चलने वाले अन्य सहयोगियो, बाधाओं को दूर करने के साधनी, 
यथा--एक देवता पर ही ध्यान लगाना, पवित्र छोगो के प्रति मित्रता, दया, आनन्द को उत्पत्ति तथा अपवित्र 
लोगो के प्रति उदासीनता आदि का विवेचन किया गया है । 

पातञज्जलसूत्र (१११६-२३) मे असप्रज्ञात समाथि के लिए योगियो को नौ कोटियों भें बॉठा गया हे; 
जिन पर हम यहाँ विचार नही करेगे । योगसूत्र (१२३-२८) में ऐसी व्यवस्था है कि ईब्वर की भर्यित द्वारा 
भी समा एवं मुक्ति (समावि का परिणाम) प्राप्त की जा सकती है।5* ईश्वर एक विशिष्ट पुरुष है, 


जाता है। ११८ पर भाष्य से आया है--तदस्यासपूर्वक हि चिस निरालूम्बनमभावत्राप्तमिव भवतीत्येष निर्वीज 
समाधि । १२ परभाष्य से यो आया है--स सिर्वोज समाधि । न तत्र किचित्सप्रज्ञायत इत्यसप्रश्ात । ह्विविध 
स योगविचित्तवृत्तिनिरोध इति । अस्मिता पॉच क्लेशो से एक है और अविद्या को दोष चार क्लेशो का 
आधार कहा गया हे। (२४४) और २१६ मे इसकी परिभाषा यो है--भअस्मिता द्रष्टा (अर्थात्‌ व्यक्षित या आत्मा) 
एवं देखने के यम्त्र (अर्थात्‌ बुद्धि) की समान्‌झूपता हे/ यह कुछ विलक्षण-सा हैं कि अस्सिता को समाधि 
का एक प्रकार कहा गया हे। सम्भवत यहाँ पर “अस्मिता! का अर्थ है "मै हूं” की अर्थात्‌ व्यक्तिता की चेतना। 
यह अवलोकनीय हे कि बौद्ध ग्रन्थों मे सप्रज्ञातसमाधि के चार प्रकारों के समानान्तरः चिचार पाये जाते है 
(मस्क्षिसनिकाल, जिल्द १, पू० २१-२२, (ट्रेकवर सस्करण, १८८८)। 

३२२ ईइवरपणिधानाहा । कलेशकर्सविपाकाशयैरपरामुष्ट पुरुणविशेष ईश्वर । ततन्नर निरतिशय सर्वशत्व- 
वीजम्‌  स पूर्देघासपि गुरु कोलेनानवच्छेदात्‌ | तस्थ बाचक प्रणव तज्जपस्तदर्थभावनम्‌ ॥ ततपभत्यक्वेतला- 
घिग्रसोध्प्यन्तरायाभावदच । योगसूत्र (११२३-२६ )। व्यासभाष्य ह्वारा ईइवरप्रणिधान! की व्यर्या दो प्रकार 
से की गयी हे--(१) भव्ति-विशेष (१४२३ पर) एव (२) परमसगुर को सभी क्रियाओं का अर्पण था सभी 
क्रियाओं (कर्मों) के फलो का त्याग अथवा सन्यास (ईदवरप्रणिधान सर्वक्तियाणा परमगुरावर्पण तत्फलसल्यासो 
वा, २१ की टीका से ) । भावागणेशवृत्ति ने इस पर ब्रह्मरपंण के अर्थ के लिए कूमपुराण उद्धूत किया हे--नाह 
कर्ता सबंमेवतद्‌ ब्रह्मेव कुरुते तथा । एतद्‌ ब्रह्मर्पण प्रोक्तमृषिभिस्तत्वदशिसि (४ योगसूत्र (१२२-२३ एवं २४५) 
का कथन हे कि ईइवरभक्ति द्वारा समाधि की प्राप्ति शीघ्र हो सकती हे। यह द्वष्टव्य हे कि बहद्योगियाल- 
चल्वप (क्तोनावाला , कैवल्यधाम द्वारा प्रकाशित) ने, ऐसा प्रतीत होता हे, योगसूत्र के १९४, २८-४९४ को 
श्रुति के रूप से निम्नलिखित इलोको मे रखा है--कलेशकर्मविपाकेश्च वासनाभिस्तथैव च। अपरामुष्टमेवाह 
पुरुष हीइवर श्रुति ॥ वाच्यो यज्ञेश्वर (वाच्य स ईइवर ?) प्रोक्तो वाचक प्रणव स्मृत । वाचकेन तु विज्ञातो 
चाच्य एवं प्रसोदति ॥ तदर्थे प्रणव जप्य ध्यातव्य सतत बुधे । ईइवर पुरुषाख्यस्तु तेनोपास्तु प्रसीदति ॥ 

दद्योगि० (श४३-४५) । योगसूत्र (१२८) की व्याख्या में भाष्य ने यो कहा हे--तदस्य योगिन प्रणव जपत 
प्रणवार्थ च भावयतदिचित्तमेकाग्न सम्पद्यते (७ तथा वाचस्पति ने भावत्रम्‌' का अर्थ पुन पुन्तद्चिले निवेशनम्‌' के 
रूप में किया हे । ओम्‌' की प्रशसा के विषय से देखिए इस सहाग्रन्ध का मूल सफ्ड २, पु० ३०१-३०२, जहाँ 
जप (धीरे-धीरे या केवल मन से कहना) का उल्लेख है, और देखिए सनु (२८5५-८७), विष्णुधर्मसूत्र 
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वह बलेशो, कम (अच्छे या बुरे) या कर्म-परिणामो, तृष्णाओ से अछूता है | उसमें सर्वज्ञता (जो अन्य छोगो मे 
थोडी-सी होती है) असीम होती है। वह काल से घिरा नही है, वह प्राचीन गुसओं का भी आचार्य है। उसका 
वाचक प्रणव (ओम) है। उस ओम्‌ के जप करने और उसके अर्थ पर निरन्तर रूप से मावना करने से एकाग्रता 
की प्राप्ति होती है। ईश्वर-मक्ति से योगी आत्मा के स्वरूप का सम्थक्‌ ज्ञान एव मन को चजञ्चल करने वाले अन्तरायो 
(वाघाओ) का अभाव पाता हे (१२६) । ये वाघाएँ या अन्तराय हैं, यथा--रोग, आहलूस्य, म्रम आदि, 
और इन्हे योगमरू एवं योगप्रतिपक्ष (योगशत्रु) कहा जाता हे । इन अन्तरायों से पीडा, मानसिक कप्ट, शरीर- 
कम्पन, इवास-प्रश्वास की अनियमितता की उत्पत्ति होती हे (१।३१) । इन अन्तरायों एवं उनके साथ चलतने- 
वाले तत्वों को, जो समाधि के लिए शत्रु-स्वरुप है, कई प्रकारो एवं ढगो से रोका जा सकता है, यथा--ईइवर 
या किसी अन्य. देवता का ध्यान करने से, मित्रता, करुणा, प्रसन्नता एवं उदासीनता द्वारा, जो क्रम से प्रसन्न या 
दु खित, अच्छे एव बुरे (१३३) के प्रति प्रदर्शित की जाती हू, या प्राणायाम द्वारा। नव चित्त एकाग्र हो जाता 
है तो सप्रज्ञात समाधि के चार प्रकारो (यथा सवितक आदि, ११७) का उदय द्वोता है। सप्रज्ञात समाधि के 
अच्तिम प्रकार (सास्मितारूप) से जिस ज्ञान की उद्मूति होती है वह शास्त्र या अनुमान से प्राप्त ज्ञान से अधिक 
श्रेष्ठ है, और इस समाधि मे जो प्रतिच्छाया वनती है वह अन्य प्रतिच्छायाओ के विपरीत होती है भौर जब 
यह्‌ अन्तिम अनूमूति भी समाप्त हो जाती है या दमित हो जाती है तो निर्बीज समाधि (असप्रज्ञात समाधि ) 
की उद्ध,ति होती है । इस अन्तिम स्थिति मे स्वय मन अपना कार्य बन्द कर देता । और योगी का आत्मा 
स्वय मे (निज स्वरूप मे) निवास करने रूगता है, अपने प्रकाश से ही प्रकाशित हो उठता है और शुद्ध, केवल 
(सबसे पृथक) एवं मुक्त कहलाता है ।॥३४ ईइ्वरप्रणिधान ईइवर से साक्षात्कार नही कराता, प्रत्युत यह 
आत्मा को इस योग्य बनाता है कि वह ईश्वर के समान हो जाय । योगसूत्र मे ईश्वर की भक्ति के विषय में बहुत 
कम उल्लेख हुआ है। 
योगसूत्र का प्रथम पाद समाधि एवं मुक्ति के विवेचन के साथ समाप्त होता है, अर्थात्‌ यह्‌ उस व्यक्ति के 
लिए, जो ध्यान मे सफल होता है, योग का वर्णन करता है | द्वितीय पाद उस व्यक्ति के लिए, जिसका मन 
ध्यान मे प्रयुक्त नही होता, प्रत्यृत चवछ रहता हे, विमोहित रहता हे या व्युत्थित (सक्षुब्ध या विक्षिप्त) रहता 
है, और जो विधि को सीखने की इच्छा रखता हे, एक प्रणाली (विधि) उपस्थित करता है । यह पाद आज के 
भारतीय एवं पश्चिमी विद्याथियो के लिए चार पादो मे अत्यन्त महत्वपूर्ण है और इसने धर्मशास्त्र के ग्रन्थों को अधिक 
प्रभावित किया है। योग की मौलिक भावना यह है कि आत्मा वास्तविक, नित्य 


एवं शुद्ध होता है, किन्तु यह 
भोतिक विश्व मे आसकत रहता है और यद्यपि यहु नित्य है तथापि अनित्य अर्थात्‌ नाशवान्‌ पदार्थों के पीछे पडा 


(५५११८), वसिप्ठ (२६४) । और देखिए इस महाप्रन्थ का सूल खण्ड २, पृ० ६८६। साण्ड्वयोपनिषद ने, जिसमे 
शकराचाय के अनुसार वेदान्त का सारतत्त्व पाया जाता हे (वेदान्तार्थशारसग्रहभूत ) है ओम! का विवेचन ककया 
है । उपनिषदो मे एवं उनके पूर्व ओम” अखिल विश्व एव इन्द्रियातीत ब्रह्म का प्रतीक था और उसका आध्या- 
त्मिक उपयोग होता था। योग ने इसका प्रयोग उपनिषदों से लिया और इसे ध्यान के मनोविज्ञान का साधन 
बनाया । मिलाइए भाण्डूबयोपनिषद्‌ (२२।४)--भ्रणबो धनु शरो झ्ात्मा ब्रह्म तल्लक्ष्यमच्यते । अप्रमत्तेन 
वेख्धव्य शरवत्तन्मयों भवेन्‌ ॥7 डर 


रे३े तस्मिन्‌ (चित्तें) निवृत्ते पुरुष स्वरूपभाजत्रप्रतिप्ठोत्त शुद्ध, केवलो मबत कमर 
सू० १४१--तस्यापि निरोधे स्वनिरोधान्िदोज _समाधि )।... कब कल ॥. भाध्य (यो 
रेड 


क्र (८8 


१६४ धर्मशास्त्र का इतिहास 


असमप्रज्ञात समाधि की उद्भति होती है जो वृत्तियों की समाप्ति के परिणाम की द्योतक इस स्थिति का 
निरन्तर अभ्यास होता रहता है और मन में केवल हलकी प्रतिच्छायाएँ आती रहती है। प्रथम पाद के सूत्र (६- 
५१ में समावि के विभिन्न प्रकारो, प्राप्ति के विभिन्न रूपो, योग पद्धति में ईज्वर की स्थिति, योग-साधन के 
नौ अच्तरायो (विज्नों) तथा उनके साथ चरूने वाले अन्य सहयोगियो, बाधाओं को दूर करने के साधनों, 
यथा--एक देवता पर ही ध्यान छूगाना, पवित्र छोगों के प्रति मित्रता, दया, आनन्द की उत्पत्ति तथा अपवित्र 
लोगों के प्रति उदासीनता आदि का विवेचन किया गया है । 

पातञ#जलूसूच (११६-२३) मे असप्रज्ञात समाधि के लिए योगियों को नौ कोटियो में बॉदा गया है, 
जिन पर हम यहाँ विचार नही करेगे । योगयूत्र (१२३-२८) मे ऐसी व्यवस्था है कि ईव्वर की भवित द्वारा 
भी समाधि एवं मुक्ति (समावि का परिणाम) प्राप्त की जा सकती है।* ईश्वर एक विशिष्ट पुरुष है, 


जाता है। ११८ पर भाष्य मे आया है--तदस्यासपुर्वक हिं चित्त निरालम्धनमभावप्राप्तसिव भवतीत्येष निर्वोज 
समाधि । १२ परभाष्य से यो आया है--स निर्बोज समाधि । न तत्र किचित्सप्रज्ञायत इत्यसप्रश्ात । द्विविध 
से योगव्चित्तवृत्तिनिरोध इति । अस्मिता पाँच क्लेशो मे एक है और अविद्या को शेष चार बलेशो का 
आधार कहा गया हे । (२४४) ओऔर २।६ मे इसकी परिभाषा यो है--अस्मिता द्रष्ठा (अर्थात्‌ व्यक्ति या आत्मा) 
एव देखने के यन्त्र (अर्थात्‌ बुद्धि) की समानुझपता हे ।! यह्‌ कुछ विलक्षण-सा हुँ कि अस्मिता को समाधि 
का एक प्रकार कहा गया हे। सम्भवत यहाँ पर अस्मिता! का अर्थ हे मे हूं! को अर्थात्‌ व्यक्तिता की चेतनी। 
यह अवलोफनीय है कि बौद्ध प्रन्थो से सप्रज्ञातसमाधि के चार प्रकारो के समानान्तर विच्यर पाये जाते है 
(सज्झिमनिकाल, जिलद १, पु० २१-२२, (ट्रेकवर सस्क्रण, १८८८) । 

३९ ईइवरप्रणिधानाद्वा । ब्लेशकर्सविपाकाशयेरपरामृ ष्ड पुएपविद्येष ईश्वर । तत्र निरतिक्षय सर्वश्ञत्व- 
वीजम्‌। स्‌ पूर्देघामपि गुर कालेनानवच्छेदात्‌ | तस्थ वाचक प्रणव १ तज्जपस्तदर्थभावनस्‌ ! तत प्रत्यक्वेतना- 
घिगमो5प्यन्तरायाभावदच १ योगसूतच्र (११२३-२६) ॥ व्यासभाष्य ,हवारा ईदवरप्रणिधान! की व्याख्या दो भ्रकार 
से की गयी हे--(१) भविति-विशेष (११३ पर) एवं (२) परमसगुर को सभी क्रियाओं का अर्पण था सभी 
क्रियाओं (कर्मों) के फलों का त्याग अथवा सन्‍्यास (ईव्वरप्रणिधात सबंक्रियाणा परमगुरावर्पण तत्फलसन्यासो 
वा, २१ की टीका से) । भावागणेशव्‌त्ति ने इस पर ब्ह्मार्पण के अर्थ के लिए कूर्मपुराण उद्धव किया है--नाह 
कर्ता स्वभेवेतद्‌ ब्रह्मैव कुरते तथा । एतद्‌ ब्रह्मार्पण प्रोक्तमृषिभिस्तस्वर्दाशिभि ॥/ योगसूत्र (२२-१३ एवं शर्ड४) 
का कथन हे कि ईश्वरभवित द्वारा समाधि को प्राप्ति शीघ्र हो सकती हे । यह द्रष्टव्य हे कि बृहच्योगियाओं- 
वल्क्य (लोनावाला, केवल्यधास द्वारा प्रकाशित) ने, ऐसा प्रतीत होता है, योगसूत्र के श२४, २८-२४ की 
श्रुत्ति के रूप से निम्नलिखित इलोको मे रखा हे--क्लेशकर्मविपाकेश्च वासनाभिस्तथैव च। अपरामृष्टमेवाह 
पुरुष हीश्वर श्रुति ॥ वाच्यो यज्ञेदवर (वाच्य स ईश्वर ?) प्रोक्तो बाचक श्रणव स्मृत । वाचकेन ठु विज्ञातो 
वाच्य एवं प्रसीदति ॥ तदर्थ प्रणव जप्य ध्यातव्य सतत बुधे । ईश्वर पुरुषाख्यस्तु तेनोपास्तु प्रसीद्ति ॥ 
बहद्योगि० (२४३-४५) । योगसूत्र (१२८) की व्यास्या में भाष्य ने यो कहा हे--तदस्य योगिन प्रणब जपत 
प्रणवार्थ च भावयतदश्चित्तमेकाग्र सम्प्नते 0 तथा वाचस्पति ने भावनम्‌' का अर्थ 'पुन पुनश्चित्ते निवेशनस्‌ के 
रूप में किया हे। ओम्‌' की प्रशसा के विषय से देखिए इस महाग्रस्थ का मूल खण्ड २, पु० ३०१-३०२, जहाँ 
जप (धीर-धोरे या केवल मन में कहना) का उल्लेख हे, और देखिए मनु (र८५-८७), विष्णुधर्मसूत्र 


योग एवं घर्मशास्त्र श्ध््‌ 


वह क्लेशो, कर्म (अच्छे या बुरे ) या कर्म -परिणामो, तृष्णाओं से अछूता है । उसमें सर्वज्ञता (जो 8 लोगों मे 
थोडी-सी होती है) असीम होती है । वह काल से घिरा नही है, वह प्राचीन गृुस्ओ का भी आचार्य है । उसका 
वाचक प्रणव (ओम्‌) है। उस ओम्‌ के जप करने और उसके अर्थ पर निरन्तर रूप से मावना करन से एकाग्रता 
की प्राप्ति होती है। ईश्वर-मक्ति से योगी आत्मा के स्वरूप का सम्यक्‌ ज्ञान एव मन को चज्चल करने वाले अन्तरायो 
(वाघाओ) का अमाव पाता हे (१२६) | ये वाबाएँ या अच्तराय दें हैं, यथा--रोग, आल्स्य, श्रम आदि, 
और इन्हे योगमल एवं योगप्रतिपक्ष (योगशत्रु) कहा जाता हे । इन अन्तरायो से पीडा, मानसिक कप्ट, घरीर- 
कम्पन, इवास-प्रश्वास की अनियमितता की उत्पत्ति होती हे (१।३१) । इन अन्तरायों एवं उनके साथ चललनें- 
वाले तत्वो को, जो समाधि के लिए शतन्र-स्वर्प है, कई प्रकारो एवं ढगो से रोका जा सकता है, यथा---श्वर 
या किसी अच्य देवता का ध्यान करने से, मित्रता, करुणा, प्रसन्नता एवं उदासीनता हारा, जो जम से प्रसन्न या 
दु खित, अच्छे एव बुरे (१।३३) के प्रति प्रदर्शित की जाती हूँ, या प्राणायाम द्वारा। नव चित्त एकाग्र हो जाता 
है तो सप्रज्ञात समाधि के चार प्रकारो (यथा सवितर्क आदि, ११७) का उदय द्वोता है। सप्रज्ञात समाधि के 
अन्तिम प्रकार (सास्मितारूप) से जिस ज्ञान की उद्मूति होती है वह शास्त्र या अनुमान से प्राप्त ज्ञान से अधिक 
श्रेष्ठ है, और इस समाधि मे जो प्रतिच्छाया वनती है वह्द अन्य प्रतिच्छायाओ के विपरीत होती है और जब 
यह अच्तिम अनुभूति भी समाप्त हो जाती है या दमित हो जाती है तो निर्वीज समाधि (असप्रज्ञात समाधि ) 
की उद्धति होती है । इस अन्तिम स्थिति में स्वयं मन अपना कार्य बन्द कर देता । और योगी का आत्मा 
स्वय में (निज स्वरूप मे) निवास करने रूगता है, अपने प्रकाश से ही प्रकाशित हो उठता है जोर शुद्ध, केवल 
(सबसे पृथक्‌) एवं मुक्त कहलाता है ।॥*+7 ईइवरप्रणिधान ईइवर से साक्षात्कार नही कराता, प्रत्युत यह्‌ 
आत्मा को इस योग्य बनाता है कि वह ईइवर के समान हो जाय । योगसूत्र मे ईश्वर की भक्ति के विपय मे बहुत 
कम उल्लेख हुआ है। 
योगसूत्र का प्रथम पाद समाधि एवं मुक्ति के विवेचन के साथ समाप्त होता है, अर्थात्‌ यह उस व्यक्ति के 
लिए, जो ध्यान में सफल होता है, योग का वर्णन करता है। द्वितीय पाद उस व्यक्ति के लिए, जिसका मन 
ध्यान मे प्रयुक्त नही होता, प्रत्युत चचल रहता है, विमोहित रहता है या व्युत्यित (सक्षुब्ध या विश्षिप्त) रहता 
है, ओर जो विधि को सीखने की इच्छा रखता हे, एक प्रणाली (विधि) उपस्थित करता है । यह पाद आज के 
भारतीय एव पदिचमी विद्याथियो के लिए चार पादो मे अत्यन्त महत्वपूर्ण है और इसने घमंशास्त्र के ग्रन्थों को अधिक 
प्रभावित किया है। योग की मौलिक भावना यह हे कि आत्मा वास्तविक, नित्य एव शुद्ध होता है, किन्तु यह 
भौतिक विश्व मे आसक्‍त रहता है और यद्यपि यहु नित्य है तथापि अनित्य अर्थात्‌ नाशवान्‌ पदाथों के पीछे पडा 


(५५११८), चसिष्ठ (२६८) । और देखिए इस महाग्रल्थ का सूल खण्ड २, पृ० ६८६। माण्ड्क्योपनिषद ने, जिसमे 
शकराचाय के अनुसार वेदान्त का सारतत्त्व पाया जाता हे (वेदान्ताथंसारसग्रहभूत) , 'ओमः का विवेचन वि 

है । उपनिषदों से एवं उनके पूर्व ओम” अखिल विश्व एव इन्द्रियातीत ब्रह्म का प्रतीक था और उसका 
त्मिक उपयोग होता था। योग ने इसका प्रयोग उपनिषदों से लिया और 20४३ 


इसे ध्यान के भनोविज्ञान 
बनाया । मिलाइए साण्डूक्योपनिषद्‌ (२२।४)--प्रणवों धनु शरो झ्ात्मा ब्रह्म तल्लक्ष्यमच्यते है 
वेद्धच्य शरवत्तन्मयों भवेत्‌ 07 ७ 7 अप्रमत्तेन 
रेरे तस्मिन्‌ (चित्ते) निवृत्ते पुरुष स्वरूपमाज्रप्रतिष्छोष्त 


जत शुद्ध, केचलो इत्युच्यते 
सू० १५५१---तस्थापि निरोधे सर्वृनिरोधान्ििदोज _ समाधि )। ते इत्यूच्यते। भाष्य (यो० 
शेड 


श 
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रहता है। पतञ्जलि एक महान्‌ मनोवैज्ञानिक थे। छक्ष्य स्थापित (अविद्या एवं गुणों से आत्मा की पृथक्‌ रखकर 
कैवत्य प्राप्त करना तथा आत्मा के अपने शुद्ध स्वभाव की प्राप्ति) हो जाने के उपरान्त योगसूच्र उस लक्ष्य की प्राप्ति 
के लिए एक दुढ अनुशासन की व्यवस्था करता है। 

फ्रायड जैसे आधुनिक मनोवज्ञानिको की स्थापनाओ एवं पतज्जलि की धारणाओ में दो मौलिक अन्तर 
हैं । ४ पहली बात यह है कि पतज्जलि वन्धन से मुक्त आत्मा की मुक्ति एवं स्वतन्त्रता पर सम्पूर्ण बल देते 
है, सामान्य सवेगो एव इच्छा को प्रशिक्षित करने के साधनों एवं कतिपय आरम्भिक उपक्रमो या परिपाटियों के रूप में 
मन की क्रियाओं के निग्नह की व्यवस्था बतलाते हैं, किन्तु कतिपय आघुनिक मनोवैज्ञानिक इस प्रकार के मानस दमन 
की भत्संना करते हैँ । दूसरी बात यह है कि पतञज्जलि कर्म एव आवागमन के सिद्धान्त (२१२९-१५) मे पूर्ण 
विश्वास करते है और मत प्रकाशित करते है कि ऐसे सत्कर्म भी, जो सुख एवं आनन्द से परिपूर्ण भावी जीवन की 
उत्पत्ति करते हैं, सद्वुद्ध लोगो के लिए कष्टकारक है, किन्तु आधुनिक मनोवैज्ञानिक कतिपय मौलिक प्रवृत्तियो की 
चर्चा करते है और उनके वास्तविक रूप के विवेचन मे एकमत नही हो पाते, वे कम॑ एवं आवागमन के सिद्धान्त 
पर विचार नही करते और न उतके एवं सहज मूल प्रवृत्तियो के सम्बन्ध पर द्वी प्रकाश डालते है। यदि आत्मा 
की पूर्व-स्थिति नही होती, जैसा कि ईसाई एवं अन्य छोग विद्ववास करते हें, तो मानवीय मूल प्रवृत्तियो का उदय 
कैसे होता है ? इस प्रदन्‌ का समीचीन एव सन्तोषप्रद उत्तर आज तक नही प्राप्त हो सका है। 
] द्वितीय पाद के प्रथम सूत्र का कथन है कि नियायोग या ऐसी क्रियाएँया अभ्यास, जो योग की प्राप्ति के 
लिए आवश्यक है, ये है--तप++, स्वाध्याय एवं ईइवरप्रणिधान (ईइ्वर-मक्ति) जो कार्यरूप में परिणत 


३४ ते काम (सिथुन)-सम्बन्धी शक्ति फो 'लिबिडो' को सक्ञा दी है। युग ने, जो एक समय 

के शिप्य थे, अपना विरोध प्रकट किया है और उस शक्ति फो सभो मानसिक, सानस-दैहिक या क्रिया- 
त्मक शबित के लिए प्रयुक्त माना है। 'इडिपस कास्प्लेदस! (पुत्र का माता पर एवं पुत्री का पिता पर असाधारण 
प्रेम) के सिद्धान्त फो नरणाली का केन्द्र-बित्ठु समानता जाता है। ऐसा अतीत होता है कि आगे चलकर 

नें अपने 'इडिपस फास्प्लेब्स' को परिमाजित किया, और यद्यपि उन्होने ऐसी परिकल्पना को कि इंडिपस 
फाम्प्लेब्ल सभी शिक्षुओ मे पाया जाता है, किन्तु उन्हे यह स्दीकार करना पडा कि स्वाभाविक विकास मे 
यह फास्प्लेक्स (ग्रन्पि या गाँठ) आगे के आरस्भिक बचपन में समाप्त हो जाता हे। देखिए विलियम मेंकडू- 
गल छृत (एन लाइन जाव ऐवनॉमंल साइकॉलोजी' (लरून्दन, १८५२ फा संस्करण, पु० '४१८)। 

प्रो० जें० बी० वाद्सन ने 'बिहेवियरिज्म' का सिद्धान्त प्रतिपादित किया है, जो सन या मानस आचरणो, 
शुकायों एव वृत्तियो के अस्तित्व को अमान्‍्य ठहराता है। इस मत के अनुसार सनोविज्ञान का विषय मन नहीं है 

« वह प्राणी का आचरण या क्रियाएँ है। इस मत के अनुसार मूल प्रवृत्तियो (इस्टिप्ट्स) की धारणा, 
जिस पर अशि.. भनोव॑ज्ञानिक सानस व्याख्याएं उपस्थित फरते है , निरर्थंक सिद्ध हो जातो है । 

३४५ तप स्वाध्यायेश्वरप्रणिघानानि क्ियायोग । समाधिभावनार्थ क्लेशतनूफरणार्थकच । अविद्यास्मिता- 
रागह्ेषाभिनिवेशा पलेशा । योगसूत्र (२।१-३) । घ्मशास्त्र-प्रन्यो तथा अन्य ग्रन्थों मे तप की कतिपय परि- 
भाषाएँ दी हुई हैं। तपस्‌' शब्द एक दर्जन से अधिक बार ऋग्वेद में ,. हुआ है। देखिए ऋ० (दाह, 
याशदे६) ८६०१६, १०१६४, १०८७।१४) जहाँ सभी स्थानों पर ततपस्‌' शब्द का अर्य उष्णता हो सकता हे । 
किन्तु ऋ० १०१०ड४, १०१४५४२, ४(पितुन्‌ तपस्वत ); ५(ऋषोनु के श्णश्पश १, १०१४३ में 


८ 


थोग एवं धर्मशास्त्र २६७ 


किये जाने पर स्माघि की उत्पत्ति करते है, उन क्लेशों को कम करते है जो अविद्या (अज्ञान, जिससे अन्य 
चारो की उत्पत्ति होती है), अस्मिता (व्यक्तित्व का माव), राग (वासनाओ के प्रति मोह), द्वेष (जो ऋषपूर्वक 
पीडा एवं उसके कारणों मे पाया जाता है) एवं अभिनिवेज्ञ (जीने की इच्छा या जीवन से चिपकना) के रूप में 
प्रकट होते है । व्यासभाष्य में तप की व्यास्या (यो० सू० २।३२) इन्द्रों को सह लेने रूप मे हुई है, यया--मूज 
एव प्यास, शीत एवं उष्ण, खडा रहना एवं बैठा रहता, स्थाणु (थून्ही) की भाँति स्थिर रहना (सकेतों द्वारा 
भी मन में उठती मावनाओ को न व्यक्त करना), देह की स्थिरता (सर्वथा मौन रहना) तथा #च्छ, चाद्धायण 
एवं सान्तपन जैसे द्बत भी तप में परिगणित होते है । 

व्यासमाष्य ने स्वाध्याय' की व्याख्या की है और कहा है कि यह ओमू एवं अन्य पवित्र वचनो का जप 


तपस्‌' का अर्थ है 'तपस्या, वेराग्य या देहिक सयम ४ तपसा येथ्नाधुष्यास्तपसा ये स्वयंयु । तपी ये 
चक्रिरे महस्ताश्चिदेवापि गच्छतात्‌ । ऋट० १०१५४२ (यह मृत व्यक्षित के आत्मा को सम्बोधित है)--'जो 
तपो के कारण दुष्प्र॑ (अधुप्य, अर्थात्‌ जिन पर आक्रमण नहों किया जा सकता) है, जो तपो के कारण 
स्वर्ग को गये और जिन्होंने महान्‌ तप किये उन्हे मिला दो ४! अन्य ज्ञात लोगो की अपेक्षा भारतीयों से ही 
सर्वप्रथम तप पर इतना बल दिया गया । ऋट० (१०१४०१) से आया है कि उचित (न्याय्य) एवं सत्य 
तथा सूर्य एव चन्द्र और विश्व तपो से ही उत्पन्न हुए हैं। ऋ०ण (१०१०द्डे।४) में सप्तषियो फो तपस्या के लिए 
वेठे हुए कहा गया है। ऋ० (१०१३६।२) मे सुनियों को रूम्बी-हम्बी जटा वाले एवं गन्‍्दे पीत वस्त्र पहने 
सार्गों पर चलते हुए व्यक्त किया गया है । शतपथब्राह्मण (६॥१।१।१३) एवं ऐतरेयब्राह्मण (११६४) मे एसा 
व्यक्त किया गया हे कि यज्ञ के समान तप सब कुछ प्रदान” करेंगा। उपनिषदों (यथा--ते० उप० ३१५--तपसा 
भ्रह्म विजिज्ञासस्व', बुहू० उप० ४४२२) ने बलपुर्वक कहा है कि तप ब्रह्मश्ञान के साधनों मे एक साधन है। 
छान्दोग्योपनिषद्‌ (२२३) ने तप को तीन धर्मस्कन्धो मे दूसरा स्थान दिया है । आपस्तम्बधमंसूत्र (१२५।१) 
में ऐसा कहा गया है कि चैंदिक विद्याथियो के लिए जो कठोर ब्रत या नियम व्यवस्थित किये गये है, वे तप कहे 
जाते है (नियमेंषु तप शब्द ) । गौतमघमंसूत्र (१६।१५) ने व्यवस्था दी है कि काम-सम्बन्धी शुद्धता, सत्यता 
दिन से तीन बार स्तान, गीला वस्त्र-घारण, यज्षिय भूसि पर शयन एवं उपवास तप कहे जाते हैं, मनु० (१०१७० ) 
ने व्यवस्था दो है कि यदि व्यवस्थित नियमो के अनुसार एवं सात व्याहृतियो एवं प्रणव के साथ तीन प्राणायाम 
सम्पादित किये जाये तो वे सभी ब्राह्मणो के लिए सर्वोत्तम तप हैं। सतु० (११२३४-२४४ ) में तपो की बड़ी 
सुन्दर स्तुति की गयी है, इलोक २३८ मे आया है---तप द्वारा सभी कुछ सम्पादित हो सकता है, फ्योक्ति 
त्तप भे इुर्जेय शबित पायो जाती है। याज्ञण (१॥१८&८-२०२) ने भी तप की अ्रभूत सहत्ता गायी है। जैमिनि 
(पू० सो० सू० श८ा।&) मे उपवास” फे लिए तिपस शाब्द का प्रयोग किया गया है। महाभारत से भी 
तप की प्रशसा की गयी है, देखिए---वनपर्व २५६।१३१७, शान्ति० ५॥१२ (देवों एव मुनियों ने तप द्वारा 


अपना स्थान प्राप्त किया) । अनुशासन (१२२५-११) । शान्ति० (७द्ध/१८ ) मे यो आया है--- अहिंसा सत्यवचन- 
सानृशस्य दसो घृणा । ए 


गा का तत्तपो विदुर्घोरा न दरीरस्थ झोषणम्‌ ॥ यहाँ पर महाभारत के सभी इलोक चित्रशाला 
भसे के सस्करण से लिये गये हैं। योगियो से 'अजपा जपः करने को कहा गया है, अर्थात्‌ 
लेते हैं तो 'सोह' घ्वनि ् ;॒ गा 


होतो है और जब चे साँस बाहर करते है तो 'हस* ध्वनि, 


इस भर्भात्‌ मे बह इस (नित्प आत्मा) हैं ४ सिछाइए वुहद्योगियाज्षवल्वथ (२११५ 


तथा मिश्चित शब्द हैं सोह 
2 दस तुम पर बहा ए 
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या मोक्षशास्त्रो का अध्ययन है ।7*६ शतपथक्राह्मण (११॥५७) मे स्वाध्याय की प्रशसा की गयी है और 
स्वोध्यायोब्ध्येतव्य (वेद का अध्ययन करना चाहिए) जैसे शब्दों का प्रयोग बहुधा हुआ है। 'ओम्‌' उन प्रवीको में 
अत्यन्त महत्वपूर्ण है जिनके द्वारा ब्रह्म की उपासना की जाती है। देखिए छान्दोग्योपनिषद्‌ (१॥१॥१ “ओमित्ये- 
दक्षरमुद्गीयमुपासीत' ), तै० उप० (१॥८ ओमिति ब्रह्म ओमितीद स्वेम ), मुण्डकोपनिपद्‌ (२२।४ 'प्रणबों ध्ु 
शरो ह्यात्मा बह् तल्लक्ष्यमुच्यते', अर्थात्‌ 'ओम्‌ घनूप है, आत्मा तीर हे, ब्रह्म लक्ष्य है), प्रश्न उप० (५४ ये 
पुनरत त्रिमात्रेणोमित्यतेचैवाक्षरेण पर पुरुषमभिध्यायीत ) । योगसूत्र ने ओम की यह महत्ता उपनिपदो से ली है| 
अनित्य को नित्य, अशुद्ध को शुद्ध, बलेश (पीडा) को आनन्द एवं अनात्मा को आत्मा समझना अविद्या है। जब 
द्रप्टा को देखने के यन्त्र के अनुरूप (यथा सत्र एवं इन्द्रियों के अनुरूप) समझा जाता है तो अस्मिता (अर्थात्‌ 
व्यक्तिता की अनुभूति) होती है। अभिनिवेश (जीवन से चिपके रहना) का अर्थ है ऐसी काक्षा या ईहा (क्या 
मैं जीता नही चाहता, क्या मै जीता रहँँगा ?) जो अपनी शक्ति से ही बढती रहती है और विद्वानों में भी 
उसी रूप से स्थापित रहती है । ईश्वरप्रणिघान की व्याख्या ऊपर हो चुकी है। गोगसूत्र (२११ एवं १२) 
का कथन है कि बलेशो की सूक्ष्म दक्ाएं (अर्थात्त अविद्या एव अस्मिता) होती है और वृत्तियों के रूप में (मत 
की चचलता, राग, ढ्ेप एवं अभिनिवेश ) स्थूछ परिणाम होते हे, सूक्ष्म दक्षाओं से छुटकारा वास्तविक ज्ञान से 
होता है और स्थूल परिणाम ध्यान से नियन्न्रित होते है। कर्म का सब्चित संग्रहण पॉच बलेशो से उत्पन्न होता 
है, उनका भोग दृष्ट जन्म (वर्तमान जन्म) एवं अदृष्ट जन्म (अर्थात्‌ भविष्य)मे होता है। जब तक जड [मूल 
अर्थात्‌ क्लेश) विद्यमान रहती है सचित कर्म तीन रूपो में प्रकट होता है, अर्थात्‌ जन्म, जीवन (हूम्बा था 
छोटा) एवं भोग के रूप मे, और ये तीनो रूप अच्छे या बुरे कर्मों के अनुसार क्रम से आनन्द या क्रोध की 
उत्पत्ति करते है । योगसूत्र मे आया है कि योगश्ास्त्र मे चिकित्साशास्त्र की भाँति चार व्यूह (स्वरूप) होते 
है, यथा--पसार (जन्मो एवं पुतरागमन का चक्र), ससार का कारण, ससार से मुक्त, मुक्ति के साधन (सम्यरक 
दर्शन, वास्तविकता मे पहुँच अथवा त्रुटिपूर्ण ज्ञान से रहित पुरुष एवं प्रकृति में अच्तर्मेद करना)।  योगसूतर 


१६ स्वाध्याय प्रणवादिपविज्ञाणा जपो सोक्षद्यास्त्राध्ययन वा । योगसूत्र (२१) । गौतसधर्मसूत्र (१४८! 
१२८ बोधायनघर्मसूज ३१०१०, चसिप्ठ० २२४) ने उपनिषदो, चेदान्त एवं फुछ वैदिक बचनो को पवित्र 
वचन (या वाक्य) की सज्ञा दी है जिनके जप से व्यक्ति पापो का प्रायद्िचित्त करता है । वसिष्ठधर्मसूत् 
(२८१०-१५ --विष्णुघमंसूत्र ५६, गद्य मे--शखस्मृति १०१२ एवं अध्याय ११) ने सभी वेदों के पवित्र 
बचनो (पविश्नाणि) कौ उल्लिखित किया है। प्रणव शब्द वित्तिरीयसहिता (शशह्टौ४-६) में आया है-- 
“उद्‌्गीय एवोद्गातृणाम्‌च प्रणव उद्यशसिनाम्‌', जिसे शबर (पु० मो० सू० शेछा४२) ने उद्धुत किया है । 
३७ यथा चिकित्सादास्त्र चतुर्ध्यूहम--रोगो रोगहेतुरारोग्य भैषज्यमिति, एवमिदसपि गास्त्र चदुर्ष्यूहमेव 
--ससार, ससारहेतु मोक्ष सोक्षोपाय इति। ततन्न दु खबहुल ससारो हेय ॥ प्रधानपुरुषयो सयोगों हैगहैतु 
सयोगस्यात्यन्तिकी निवुत्िहानिस्‌ । ह्नोपाय सम्यग्दर्दांनम्‌ १ योगभाष्य (यो० सू० २१५ पर) + हेय 5 ख* 
सनागतमु । द्रष्ट्दृश्ययो सयोगो हेयहेतु । तस्य हेतुरविद्या । तदभावात्सयोगाभावो हान तदु दुशे कैवल्यम्‌ | 
विवेकस्यातिरविप्लबा हानोपाय । योगसूच (२१६, १७, २४-२५) । मिलाइए चुद्ध के चार जाय॑ सत्य--|8 ऊ 
दु खसमुदय, हू खनिरोष्ठ, दु खनिरोधगामिनोी पटिपदा, देखिए महावग्ग (१।६।१८४-२२) । बाचस्पति के अनुसार 
धदिप्लदों का अर्णे हे सिभ्याक्षान । 


योग एव धमंशास्त्र २६ 


(२११६-२७) मे इन चारो का उल्लेख है और इनकी परिमापा में दिये गये कुछ शब्दों का णर्थ भी बताया 
गया है। सूत्र २८ में कहा गया है कि जब योग के अगो के अभ्यास से अशुद्धिया दूर होती जाती है तो ज्ञान 
चमकने लगता है और इस प्रकार क्रमश अन्तर्मेंद करने की शक्ति पूणता प्राप्त कर छेती हे । इसके उपरान्त 
रह्वे सत्र मे योग के आठ अगो का उल्लेख है, यथा--यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, घारणा, ध्यान 
एव समाधि (३८ बैखानसस्मातंसूत्र ने योग के आठ अगों का उत्लेख किया है । द्वितीय पाद के शेप सूत 
(३० से ५५ तक) यमो एवं नियमो, उनकी व्याख्याओ, आसनो, प्राणायाम एवं श्रत्याहार का उल्लेख करते हैं। 
शान्ति० (३०४७७--३१६।७, चित्रशाला प्रेस सस्करण ) ने योग को अप्ट्गुणित' या “अप्टगुणी ” कहा है । योग 
के आठ अगो मे प्रथम पॉच अप्रत्यक्ष रूप से समाधि के लिए उपयोगी है, क्योकि वे समाधि-विरोबी (यथा--- 
हिंसा, असत्य आदि) वृत्तियो को दूर भगाते है और योग के बहिरग साधन कहे जाते है | किन्तु घारणा, ध्यान 
एवं समाधि योग के अन्तरग साधन कहे जाते है (योगसूत्र २।७, 'चयमन्तरग पूर्वेस्य ') | अन्तिम तीन का विवेचन 
तृतीय पाद में हुआ है। धर्मशास्त्र के ग्रन्थों से द्वितीय पाद के इन्हों सून्रो पर बल दिया गया है। अत इन 
बातों पर कुछ अधिक लिखना आवश्यक है । 
कुछ ग्रन्थों (यथा--गोरक्षसहिता) में योग के केवल छह अग्रो का उल्लेख है, वहाँ यम एवं नियम या 
कुछ अन्य छोड दिये गये है। यही बात मैत्रायणी उप० (६।१८), ध्यानविन्दु उप०, अत्रिस्मृति (११६), दक्ष० 
(७।३४ ), स्कन्दपुराण (काक्ीखण्ड, ४१।४४८) एवं बोद्धों मे पायी जाती है ।*९ मनु० (४४२०४) मे आया 


ह८ योगागानुष्ठानादशुद्धिक्षय ज्ञानदीप्तिराविवेकस्याते । यम-नियमासन-प्राणायाम-प्रत्याहार-घारणा- 
ध्यान-समाधयोप्टावगानि ॥ यो० सू० (२।२८-२४) ।शरदे पर भाष्य यो है--तिषाम्‌ (योगागानाम्‌) अनु- 
ष्ठानात्‌ पञ्चपर्वणों विपयंयस्थाशुद्धिरुपस्थ क्षयो नाश । यथा यथा च साधनान्यनुप्ठीयन्ते तथा तथा तनत्व- 
मशुद्धिरापद्यते यथा यथा च॒ क्षीयते तथा तथा क्षयत्रमानुरोधिनी ज्ञानस्थापि दोप्तिवंर्धते । सा खल्वेषा विवद्धि 
प्रकषमन्‌ भवत्याविवेकख्याते , आयुणपुरुषस्वरूपविज्ञानादित्यर्थ ।! योगसूत्र (२३) से उल्लिखित पाँच क्लेश 


7 ही 
विपयंय कहे जाते है। यह विलक्षण बात है कि कृत्यकल्प० (मोक्षकाण्ड, पृ० १६७) हे 


एवं अपराकं० (पृ० १०२२) 
द्वारा आठ जग यम समाधयोष्टावगानि' महाभारत से उद्धुत किये गये है। बेखानसस्मातंसत्र (5१०) ने 


योगियो को, उनके अभ्यासों एवं सयमो फे अनुसार, तीन श्रेणियों में बाँटा है, यथा--सारग, एकाध्यं एव 
विसरग, जिनमे प्रत्येक पुन कई कोटियो से बॉटे गये है। उसमे पुन आया है कि 'अनिरोधक' नामक श्रोगी 
प्राणायाम नहीं करते, “मार्गग” नामक योगो केवल प्राणायाम करते है, शेष तथा “बिमार्गंग नामक योगी 
सभो आठ अगो का अस्यास करते है, किन्तु वे ईइवर का ध्यान नहो भो करते। मोलिक शब्द ये हे--.थे 
विमार्गगास्तेषा यमनियम त्यष्टाग कल्पयन्‍्तो ध्येयमप्यन्यथा कुत्रेन्ति / अच्तिस अछ्ष का अर्थ करना कठिन 
है । सम्भवत इस वाक्य में कुछ ऐसी कोटि के योगियो का उल्लेख है जो ईश्वर का ध्यान नही करते और 
ऐसा विद्वास करते है कि बिना ईइवर का ध्यान किये वे कंबल्य (मुक्ति) प्राप्त कर सकते है। र्‌ 
रेड तथा तत्मयोगकल्प । प्राणायाम प्रत्याहारो ध्यान धारणा त्क॑समाधि घडग इत्युच्यते योग । सैत्रा 
उप० (२१८) । अत्रिस्मृति (&।६) एव दक्षस्मृति ने भो ऐसा ही उल्लेख किया है। कि अल ० 
हारइच घारणा। ध्यान समाधिरेतानि योगागानि भवन्ति घट्‌ ९ ध्यानबिन्दु उप० (इलोक ४१, अड्यार शप्यार 
गोरक्षशतक (१४४) एच स्कत्वपु० (काञ्ञीद्धण्ड ४१५६) । अपरा् ईअक्ल ः सस्करण ), 


० ३॥११०, पृ० दैई०) ने एक 


२७० धर्मशास्त्र का इतिहांत 


है---'विज्ञ व्यक्ति को सदैव यमो का भी पालन करना चाहिए, केवछ नियमो का ही पालन नही होना चाहिए, जो 
व्यक्ति केवछ वियमो का पालन करता है और यमो का नही, वह पाप करता है (अर्थात्‌ नरक में पडता है) ।' 
इसका अर्थ यह नही है कि नियम वर्जित है, प्रत्यूत यह कहा गया है कि यम नियमों से अपेक्षाकृत अधिक महत्त्वपूर्ण 
है। शान्ति" (३२६।१५८३३६।१६ चित्रशाल् प्रेस सस्करण) में यम” एवं “नियम” दोनो का उल्लेख हुआ है। 
कुछ स्मृतियाँ उन्हे योग के अगो के रूप में छोड देती है, क्योकि वे मनु० याज्ञ० आदि द्वारा सामात्यत सभी 
लोगो के लिए व्यवस्थित किये गये है । मन्‌ यमो एवं नियमों को गिनाते नही, किन्तु याज्ञ० ने दस यमो 
एवं दस नियमो का उल्लेख किया है (याज्ञण ३॥३१२-३१३) । देखिए ऊपर पाद-टिप्पणी २३ । योगसूत्र के 
पाँच यम ये है--अहिसा, सत्य, अस्तेय (न चुराना, अर्थात्‌ जो ज्ञास्त्रविहित न हो उसे दूसरों से न लेना), 
बरह्मचय॑ (अन्य ज्ञानेन्द्रियो के साथ जनने न्द्रिय पर नियन्त्रण रखना) एवं अपरिग्रह (शरीर की रक्षा के लिए 
जितना आवश्यक हो उससे अधिक किसी अन्य से न प्राप्त करना) । जब ये जाति, देश, काल एव अवसरो 
की चिन्ता (परवाह) न करके किये जाते है (अर्थात्‌ अम्यास या प्रयोग में छागे जाते हैं) तो ये योगी के 
लिए महान्नत कहे जाते है। जैसा कि मन्‌ का कथन है, यमो का पालन सबको करना है, किन्तु कुछ अपवाद 
भी है। यमो का पालन ब्रत है किन्तु उनका कठोर पालन (बिना किसी अपवाद के) महात्रत कहलाता है, जिसे 
योगी छोग सभी दशाओ में बिना किसी अपवाद के करते है। यमो एवं नियमों का पालन कंवल्य या मुविति 
की प्राप्ति के लिए पहला सोपान है, क्योकि जब तक आत्मा सभी प्रकार की कामजनित एवं अहमावी इच्छाओं 
से दूर हो शुद्ध नही हो पाता तब तक वह उस दिव्य या आध्यात्मिक जीवन को नही प्राप्त कर सकता जिसकी 
योग की उच्चतर दशा मे आवश्यकता होती है। इसका क्या तात्पयं है, इसे हम अधोलिखित ढंग से समझ 
सकते है--सामान्य लोगो के लिए इन बातो मे स्मृतियाँ कूछ छूट देती है | उदाहरणार्थ, क्षत्रिय का कर्तव्य 
है युद्ध करना और मनु (७।८७, ८४) ने इसी से व्यवस्था दी है कि क्षत्रिय को युठ्धस्थल से भमाग नहीं आना 
चाहिए और वे क्षत्रिय जो दोनों पक्षो मे लडाई करते है और ऐसा करते हुए मर जाते है, वे स्वर्ग मे पहुंचते 
हू । और देखिए याज्ञ० (१।३२४) । अत क्षत्रिय के लिए हिंसा की अनुमति है, किन्तु यदि कोई क्षत्रिय 
योग का अनूसरण करना चाहता है तो उसे हिंसा का परित्याग करना पडता है। इसी प्रकार स्मृतियों ने पाँच 
अवसरो पर असत्य-भाषण क्षम्य ठहराया है (गोतम २३।२८६, वसिष्ठ १६३६, आदिपवे ८२१६, शान्ति० ३४॥२५ 
एवं १६५॥३०, और देखिए इस महांग्रन्थ का मूल खण्ड ३, पृ० ३५३" एवं पाद-टिप्पणियाँ ५३६ एवं ५२७) ! मन 

(०१३८) ने सामान्य छोयो के लिए एक छूट दी है--अप्रिय सत्य नहीं बोलना चाहिए! (न बूयात्‌ सत्यम- 
प्रियम्‌) । किन्तु जो योग के अनुशासन में आता है उसे सदा सत्य बोलना चाहिए, केवल एक अपवाद यह है 
कि सत्य बोलने से प्राणियों का नाश न हो। मिताक्षरा (याज्ञ० ३।३१२) में आया है कि विवाह पक्‍का कराने 
में असत्य भाषण (जो स्मृतियों द्वारा क्षम्य माना गया है) का त्याग करना चाहिए, तथा ब्नतघारी व्यक्ति को 
चाहिए कि वह पुत्र या शिष्प को दण्डित न करे। याज्ञ० (१७४) एवं मनु ( ४१२८ ) में आया है कि वह 


स्मृति को उद्धत करते हुए थोग के ६ अगर (यम, नियम एवं आसन छोड दिये गये हैं ओर तके जोड़ दिया 
गया है) दिये हैं। वृहद्योगियाज्ञवल्वय (दी३५) एवं लिगपुराण ( शैपाप- ) ने आठ अगो का उल्लेख किया 
है । अपरारक ० (पृ० 5०) ने व्याख्या को है--ततो सनोबुद्धिपरित्यागेनात्मनि विमर्शस्तर्क ।! वबायुपुराण (१० 
७६) ने पांच के नाम दिये हँ--प्राणायास, ध्यान, भ्रत्याहार, एव स्मरण । 
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गृहस्थ जो मासिक धर्म के उपरान्त कुछ विश्विष्ट दिनो में अपनी पत्नी फे पास जाता है भोर पे के दिनो में 
ऐसा नही करता (देखिए इस महाग्रन्थ का मूल खण्ड ३, पाद-टिप्पणी १४२५), उसे ब्रह्मचयं ब्रत का पालक 
कहना चाहिए, किन्तु जब वह योगमार्ग पर आर्ढ होता है तो उसे यह छूट छोड देनी होगी और सभी 
प्रकार की नारियों से, यहाँ तक कि अपनी पत्नी से भी, सभी प्रकार के सम्बन्ध छोड देने होगे । इस बात पर 
लिगपुराण ने बहुत बल दिया है ।? युक्तिदीपिका ने, जो सास्यकारिका की एक प्राचीनतम टीवा है, 
उल्लिखित किया है कि यम पाँच हैं, किन्तु उसने अपरिग्रह' के स्थान पर अवल्कता' (दुप्टता अथवा वन 
व्यवहार का अभाव) रखा है। विष्णु पु० (६७३६-३७) ने पाँच यमो एवं पत्च नियमों का वैसा ही उल्लेस 
किया है, किन्तु 'ईइवरप्रणिधान' के स्थान पर 'परब्रह्म में सलग्न मन! को रखा है (कूर्वीत ब्रह्मणि तथा परस्मिन्‌ 
प्रवण मन ) । योगसूत्र (२३२) के अनुसार पाँच नियम ये है---शौच (शुद्धता ), सन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय (वेदा- 
ध्ययन) एवं ईइवरप्रणिधान (ईश्वर-भक्ति या अपने सभी कर्मो का ईश्वर को समपेण) । इनमें तीन, यथा-- 
तपस्या, स्वाध्याय एवं ईद्वरप्रणिधान को क्रियायोग कहा जाता है, जैसा कि योगसूत्र (२११) में उल्लिखित 
है। कर्तव्य की वस्तुगत परिमापा करना अत्यन्त कठिन है, किन्तु आत्मगत आघार पर इसकी परिमाषा की 
जा सकती है। कतंव्यो पर बल देने का उद्देश्य यद्द्‌ हैं कि व्यक्ति छोटी-छोटी इच्छाओं से कपर उठे और 
उच्चतर व्यवितत्व को प्रकाशित करे । ये कतेंब्य या नियम अधिक या कम उपनिषदों पर मबाघृत हैं, देखिए 
छान्दोग्योपतिपद्‌ (३११७०) जहाँ तप, अहिसा, सत्यभाषण, दान एवं आजँव यजमान द्वारा भ्राप्त क्ये जाने 
वाले शील-गृण कहे गये हें । और देखिए बृह० उप० (५२३) जहाँ समी लोगो को दम (आत्म-निग्नह ), 
दान, दया अपने मे उत्पन्न करने को कहा गया है । उपर्युक्त विवेचन से प्रकट होता है कि योगसूत हारा 
व्यवस्थित यम ऐसे कर्तव्य हैं जो निषेघ के रूप मे है, यथा--किसी को कष्ट न दो, झूठ न बोलो, किसी को 
लूटो नही, (दान ग्रहण न करो) तथा नियस ऐसे कतेव्य है जिनका सम्बन्ध ऐसे व्यक्त से है जिसने योग- 
मार्ग का अनूसरण कर लिया हो, गौर वे भावात्मक रूप में प्रतिपादित हैं, यथा--शुद्ध रहो, सन्तुष्ट रहो, तप 
में छूगे रहो, वेदों का अध्ययन करते रहो और ईव्वर-मक्त बनो | अमरकोश४ ) के अनुसार यम नित्य 
कम है और वे शरीरसाधनापेक्ष (शरीर हारा किये जानेवाले) है, किन्तु नियम ऐसे है जो अनित्य है (अर्थात्‌ 
प्रतिदिन या निरन्तर न किये जानेवाले)और वे शरीर से बाहर के साधनों पर आश्रित है (यथा जरूू आदि) । 
शौच के दो प्रकार है--बाहय (जल, मिट्टी, पचगव्य, पवित्र भोजन आदि द्वारा प्रभावित शरीर का ), एवं 
आसभ्यन्तर (आन्तरिक या मानसिक) । देखिए इस महाग्रन्थ का मूल खण्ड २, पृ० ६४५१-५२ एवं मूल खण्ड ४, 
पृ० ३१०-३११। मन्‌० (५१०६) का एक इलोक अवलोकनीय हे--सभी शौचो में वह सर्वोत्तम हे जो अर्थ 
से सम्बन्धित है (अनुचित साघनों से दूर रहकर तथा दूसरो को वड्चित न करके घन की कामना करनी 
चाहिए), वह व्यक्ति शुत्ि' (पवित्र) है जो अथे के मामले में पवित्र हो, वह नहीं जो मिट्टी या जल से 


४० फर्मेणा सनसा वाचा सर्वोवस्थासु सबंदा । सर्वेन्न मंथुनत्यागं ब्रह्मचये प्रचक्षते ॥॥ कमं० (२२१८) 
योगियाज्ञवल्व्य (१५५५) , अगारसदृशी नारो घृतकुग्भसम पुमान्‌ । त्तस्मान्नारीय ससमे व्रत परिवर्जयेत्‌ ऐ४ 
लिगपु० (१८२३) । हैं छ् 

४१ शरोरसाघनापेक्ष नित्य यत्कर्म तथ्यम ॥ नियमस्तु स्‌ ॥ अमरकोदश 
(द्वितीय काण्ड, ब्रह्मवर्ग ) । क्षीरस्वासी ते योगसूत्र की परिभाषाएँ उद्ध त की हे और ब्याय्या को है--- है 
चाहय सुज्जलादि साधन यत्रेति, अत एवं कृत्रिमकर्म नियम 0... 005 


यत्कर्मानित्यसागन्तुसाधनम 
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पवित्र किया गया हो ।४* द्वितीय पाद के सूत्र ३३-३४ में आया है कि जब योगाम्यासी विपरीत विचारों 
से आकरसित हो जाय (यथा--जिसने मेरी हानि की है, मै उसे मार डालूगा, मैं असत्य भाषण करूँगा, मैं 
दूसरे का धन हे लूँगा, मै दूसरे की पत्नी के साथ बलात्कार करूँगा) तो उसे दृढप्रतिज्ञ हो जाना चाहिए और 
मन में इन विचारो के विपरीत विचारो की उत्पत्ति करनी चाहिए और ऐसे दुष्कर्मों के परिणामों पर विचार 
करनो चाहिए, यथा--ऐसे कर्मो से असीम दुख मिलता हे और यह सम्यक ज्ञान के अमाव का परिचायक 
है। यम एवं नियम योग के अभिलाषी के लिए आरम्मिक आचार-शास्त्र की बाते है, जिनका पारस परमा- 
वद्यक है और मनु एव याज्ञवल्क्थ के अनुसार इनके कूछ भाग का पालन सभी लोगो को करना चाहिए । 

हितीय पाद के सूत्र ३५-४५ में कतिपय यमों एवं नियमों के निरन्तर पालन के परिणाम रखे गये 
है, यथा--जव अभिलाषी अहिंसा में दृढस्थित हो जाता है तो सभी प्राणी (मानव एवं पशु) उसकी उपस्थिति 
में बैर का त्याग कर देते है [४3 जब योग का अमिलापी असत्यमापण से दूर रहने के अभ्यास मे दृढ़ 
हो जाता है तो उसकी वाणी बडी प्रभावशाली हो जाती है और वह जो कुछ किसी से कहता है, लोग उसे 
मान लेते है। (यथा--यदि वह किसी से कहे 'तुम पवित्र या साधुवृत्ति वाले बनो' या तुम्हे स्वर्ग की प्राष्ति हो जाया 
तो वह व्यक्ति साधुवृत्ति वाला हो जाता है या स्वर्ग प्राप्ति करता है) | यदि वह चौये कर्म से सर्वथा दुर हट जाता 
है तो सभी रत्न, सभी दिशाओ से आकर, उसका चरण-चुम्वन करते है (अर्थात्‌ वह मले ही घन या साधनों के 
पीछे न पडे, किन्तु घन-सम्पत्ति अपने-आप उसके पास चली आती है) | जब योगी ब्रह्मचर्य मे दृढ़ रूप से प्रतिष्ठित 
हो जाता है ४ तो उसे शक्ति-लाभ होता है (जिसके द्वारा वह अणिमा की शक्ति भी पा छेता है) और जब वह 


४२ सर्वेषामेव श्ञोचानामर्थशोच पर , _। योष्यें शुचिहि स शुचि्त भृद्दारिशुचि शुचि ॥ मनुस्मृति 
(५१०६), विष्णुधमंसून् (२२८६) मे भी यही बात है, किन्तु वहाँ अर्थ! के स्थान पर अन्ना है। विष्ण- 
धर्मोत्तर० (३३२७५।१३) में आया है--तस्साद्धि सर्वशौचाना सन शौच पर स्मृतम्‌ ।” मिलाइए आहारशुद्ध 
सत्वशुद्धि (छान्दोग्योपनिषद्‌ ७२६॥२) एवं आहार. शुद्धिरित्याचार्या! (अपरा्क द्वारा याज्षण ११४४ 
की व्यास्या से ।हारोतधर्मंसूत्र से उद्धृत )। 

३ अहिसाप्रतिष्ठाया तत्सनिधौ बैरत्याग । योगसूत्र (३३५), चाचस्पति का कथन है---शाइवति- 
फविरोधा अप्यक्ब-सहिष-मृषक-मसार्जाराहि-तकुलादयो5पि भगवत प्रतिष्ठिताहिसस्थ सनिधानात्तच्चित्तानुकारिणो 
बेर त्यजन्ति ४ सस्कृत के कवियों ने सुनियों के आश्रसो के इस स्वरूप का मनोहर वर्णन किया है । देखिए 
कादम्बरी (पूर्वभाग जहाँ जावालि के आश्रम फा वर्णन है)--अस्य भगवत प्रसादादेवोपशान्तवैरमपगतमत्सर 
तपोवन्म्‌ । अहो प्रभावों महात्मानाम्‌ | अन्न हि शाइवतिकमपहाय विरोधमपशान्तात्मानस्तियंअचो5षपि तपोवन- 
सुखभनुभवन्ति | तथाहिं एव... विज्ञति शिखिन कल्ापसातपाहतो नि शकमहि । अयमुत्सुज्य भातर. भ्रक्षरत्क्षीर- 
धारमापिवति कुरगशावक सिहीस्तनम्‌ ४ 

डंडे देखिए छा० उप० (८२१०) य यमन्तमभिकामों भवति य काम कामयते सोउस्य सकत्पादेव 
समुत्तिप्ठति तेन सम्पन्नो महीयते ४ ब्रह्मचर्यप्रतिष्ठाया वीर्यलाभ । योगसूत्र (३३८), १२० में थो आया है-- 


“श्रद्धावीयेस्मृतिसमाधिप्रज्ञापूवंक इतरेपघाम्‌ ।! अपरिग्रहस्थैयें जन्मकथतासम्बोध । योगसूत्र २३६, 'कथता' कर 
अर्थ है 'किप्रकारता एं 
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इसमे पूर्णता प्राप्त कर लेता है तो वह योग-ज्ञान एव योग फे अगो को अपने शथिप्यों में स्थानान्तरित करने के योग्य 
हो जाता है। योगसूत्र (१२०) में ऐसा आया है कि असप्रज्ञात-समाधि तभी आती है जब योगी मे विश्वास, वीय॑ 
(शक्ति) एवं अन्य गूण पाये जाते है। योगी या ब्रह्मज्ञान के अन्वेषफ के लिए मन, वचन एवं कर्म की पवियता 
पर बहुत बल दिया गया है ('माण्ड्क्य०३।१।४--सत्येत लम्यस्तपसा हयेप आत्मा सम्यस्ज्ञानेन ब्रह्मचर्येण नित्यम्‌' )। 
वास्तव में वात यह हैं कि यदि योगी पूर्णतया पवित्र एवं इन्द्रियनिग्नही है तो वह समाधि के अन्तिम ध्येय एवं कैवल्य 
के पास पहुँचने मे शी प्रता करता है और विना जितेन्द्रिय हुए राजयोग का अम्यास व्यर्थ एव भयकर है । जो लोग 
ब्रह्मचय्ं की महत्ता को विशेष रूप से जानना चाहते हे उन्हें महात्मा गान्वी लिखित सैल्फ-रेस्ट्रेण्ट वर्सस सेल्फ-इण्ड- 
ल्जेस! (तृतीय सस्करण, १६२८, विशेपत अनुक्रमणिका-१, पृ० १३७-१३८, जहाँ श्री डब्लू० एल० हरे का निवन्ध 
भी है) का अध्ययन करना चाहिए। जव योगी दृढ रूप से अपरिस्रह मे प्रतिष्ठित हो जाता है तो उसमे भपने अतीत, 
वर्तमान एवं भविष्य के जीवनो के ज्ञान की इच्छा जागती है (और उनसे उसे प्रकाश प्राप्त होता है) । 


अपने शरीर को स्वच्छ एव शुद्ध कर लेने के उपरान्त योगी अपने शरीर से मोह छोड देता है और बन्य 
लोगो के सस्पद् का त्याग कर देता है। मन की शुद्धता के अन्य परिणाम हैं सत्त्वगुण की शुचिता ( अर्थात्‌ उस पर 
रज एवं तम का प्रभाव नही पडता ), इन्द्रियो पर अधिकार एवं आत्मा के परिज्ञान के लिए समर्थता की प्राप्ति। 
सन्‍्तोष से परम सुख मिलता है। तप से शरीर की पूर्णता की प्राप्ति होती है (अणिमा के समान गुप्त शक्तियों 
की उपलरूब्धि होती है) और उससे बलेश एवं पाप नष्ट हो जाने के उपरान्त ज्ञानेद्धियो की पूर्णता प्राप्त होती है। 


छगातार वेदाध्ययन (ओम! के जप आदि) से अपने मनचाहे देवता की अनुभूति होने रूगती है। ईश्वर की भक्ति 
से समाधि मे पूर्णता प्राप्त होती है। 


अब हम आसन का अध्ययन करेगे । योगसूत्र मे इसकी परिभाषा दी हुई है--'आसन वह है जो स्थिर हो 
ओर सरल हो (स्थिरसुखमासनम्‌ २।०६)। आसन वह हे जो कुश घास से आवृत हो, उस पर मृगचर्म या वस्त्र विछा 
हो, जैसा कि गीता (६११) में उल्लिखित है। यह बाहय आसन है । किन्तु योग मे आसन शारीरिक अवस्थिति 
का द्योतक है। यह द्रष्टव्य है कि योगसूत्र उन आसनो को, जो ह॒ठ्योगप्रदीपिका एवं हृठयोग-सम्बन्धी अन्य ग्रन्थों से 
उल्लिखित है, स्पष्ट रूप से व्यवस्थित नही करता और उसमे आया है कि थे आसन पातञ्जल योग के अभ्यास के 
लिए आवश्यक नही है, प्रत्युत कोई भी आसन जो सरल हो, स्थिर हो एवं सुसद हो, योगी के लिए पर्याप्त है। 
योगसूत्र यहाँ पर सवेताइवतरोपनिषद्‌ (२८ एवं १०) का अनुसरण करता है च कि किसी हृठयोगः 


-सम्बन्धी ग्रन्थ 
का (यदि वह योगसूत्र के काल मे उपस्थित रहा हो) । ऊपर वरणित आसन की प्राप्ति के लिए योगी को अपने शरीर 
की स्वाभाविक गतियो को ढीला कर लेना होगा (प्रयत्नशैथिल्य) और मन को ब्रह्म मे केन्द्रित कर लेना होगा । 


आसन पर पूर्ण स्वामित्व-स्थापन के फलस्वरूप वह इन्हो (उष्णता ए 
नही होता । 


जो लोग आसनो के विपय मे विशिष्ट जानकारी प्राप्त करना चाहते हे वे पूना के पास लोनावाला के 
कैवल्यवाम के श्री कुवल्यानन्द द्वारा प्रणीत एव प्रकाशित ग्रन्थ आसन्स” पढ सकते है। यह ग्रन्थ कूल १८८ पृष्झो 
मे हे, इसमे ८१ चित्र (विभिन्न आसनो के ७८ चित्र एव नौलि के ३ चित्र ) है। दक्षस्मृति (७५) मे पद्मासन का 
उल्लेख है और रूगता है याज्ञ० (३३१६८) ने भी इसकी ओर सकेत किया है। डा० के० टी० बेहनान ने अपने 
प्रत्थ योग, ए साइप्टिफिक इवैलुएशन' मे कतिपय आसनो के १६ चित्र दिये है। यद्यपि योगसत्र ने क्सी आसन 
गे नाम नही छिया है तथापि व्यासभाप्य ने इनके नाम ल्‍्ये है और उसके आदि' शब्द से कछ अन्य आसंनो 


व शीत, भूख एवं प्यास आदि ) से विमोहित 
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की ध्वनि मिलती है।** रघुवश (१३५२) में वीरासन का उल्लेख है, शकराचार्य (वेदान्तसूत्र 0११० पर) 
ने कहा है कि पद्मकासन एवं अन्य विशिष्ट आसनो का उद्घोष योगश्ञास्त्र में हुआ है। शकराचार्य के मतानुसार 
वे० सू० (४४१७-१० ) ने गीता (६।११) में उल्लिखित आसन की ओर सकेत किया है, उसने शारीरिक त्रियाओं 
की शिथिलावस्था एवं शरीरावस्थिति को 'ध्यायतीव पृथिवी' (छान्दोग्योपनिषद्‌ ७६।१) नामक शब्दों द्वारा व्यक्त 
किया है। हठ्योगप्रदीपिका (१११७) के अनुसार आसन हठयोग का प्रथम अग है। शिव ने ८४ आसनो की चर्चा 
की है, जिनमे सिद्ध, पद्म, सिह एवं भद्र सामक चार आसन अत्यन्त आवश्यक (सारमृत) हैं, ओर इसने सिद्धासन को 
सर्वश्रेष्ठ आसन माना है और उसका वर्णन किया है (१।३५)। हृ्योगप्रदीपषिका ने ११६-५४ मे १५ आसनों 
के नाम लिये हैं और उनका वर्णन किया है । ध्यानविन्दु उप० का कथन है कि आसनो की सख्या रूम्बी है, किन्तु 
उसने केवल चार के नाम लिये हैं और उन्हे ही अत्यन्त महत्त्वपूर्ण माना है। शिवसहिता (३।१००) एवं घेरण्ड- 
सहिता (२१) मे आया है कि आसन ८४ हैँ, किन्तु गोरक्षशतक का कथन है कि आसन उतने हैँ, जितन्ती जीवित 
जातियाँ हैं, और. वे सभी शिव को ज्ञात है, किन्तु ८४ राख आसनो मे शिव ने केवल ८४ को चुना है जिनमें 
सिद्धासन एवं पद्मासन सर्वोत्तम है (१।५-६)। 

'योग' छाब्द का प्रयोग विस्तृत अर्थ में कई मामलो में होता है। मगवदगीता मे, जो स्वय योगशास्त्र है 
और जिसका प्रत्येक अध्याय योग कहा जाता है, यह बात पायी जाती है, विशेषतत उस विधि या विधियो के विषय 
भे जिससे या जिनके द्वारा परम ब्रह्म से तादात्म्य बढाया जाता है। उदाहरणार्थ, गीता मे ऐसे प्रयोग हुए हैं, यथा-- 
अभ्यासयोग (८८, ११७), कर्म योग (३॥३ एवं ७), ज्ञानयोग (३।३), भक्तियोग (१४॥२६) कुछ अन्य ग्रन्थों 
में भी यही बात पायी जाती है। कुछ पाइचात्य छेखको ने योग के कई प्रकारो का उल्लेख किया है, यथा--मन्त्र- 
योग, ज्ञानयोग, भर्क्तियोग, कर्मयोग, राजयोग एवं हठयोग। देखिए एफ्‌० यीट्स-ब्राउन कृत 'बगाल लैसर” (१६३०, 
पृ० २८४), आर० सी० ओमन कृत दि मिस्टिक्स्‌ ऐसेटिक्स एण्ड सेण्ट्स आव इण्डिया” (१६०५ का सस्करण, पृ० 
१७२), जे राल्डाइन कॉस्टर कृत योग एण्ड वेस्टर्न साइकॉलॉजी” (पृ० १०), ऐलेन डनीलो का ग्रन्थ (पृ० ८३, 
जहाँ मन्त्रयोग, लययोग, कुण्डलिनीयोग आदि का उल्लेख हे )। कुछ पश्चात्कालीन ग्रथ, यथा--योगतत्त्वोपनिषद्‌* * 
एवं शिवसहिता (५६) ने सन्त्रयोग, हुठयोग, छूययोग एवं राजयोग नामक चार योगो की चर्चा की है। इन 


3.4 पद्मयासव दीरासन भद्गासन स्वस्तिक दण्डासन सोपाक्षय पर्यक्क ऋरैजचनिषदन हस्तिनिषदनत- 
मुष्ट्निषचदत समसस्थान स्थिरसुख यथासुख चेत्येबमादीनि। भाष्य (योगसूत्र २३४६ पर) । कौठ्चनिषदन एव 
उसके आगे के दो आसनो के विषय मे वाचस्पति का कथन है--क्रौज्चादीना निषण्णाना सस्थानवर्शनात्‌ प्रत्येत- 
व्यानि ४ सोपाक्षय (किसी पीठोषधान के सहारे) 'योगपट्टकयोगात्‌ सोपाभ्यम्‌' (घाचस्पति) | एपि० इण्डिका 
(जिल्व २१, पृ० २६० ) से राष्ट्रकूट राजा खोट्टिंग के कोलागलल्‍लु शिलालेख (शक सबत्‌ ८८द। फरवरी १७, 
सन्‌ ६७ ६० ) मे दण्डासन एवं 'लोहासनी' नामक आसनो का उल्लेस है। योग फा समाज में इतना अधिक 
था कि बहत-से शिलालेखो मे योग पद्धतियों का उल्लेख हे। 

४६ योगो हि बहुधा ब्रह्मन्‌ भिद्यते व्यवहारत । भनत्रयोगो ऊयश्चेव हठोसो राजयोजक ॥ मातृकादियुत 
मन्त्र द्वादश्ाव्द तु यो जपेत्‌। ऋ्ेण रूभते ज्ञानमणिमादिगुणान्वितम्‌ ॥ अल्पबुद्धिरिम योग सेवते साधकाधम ॥ 
लययोगद्चित्ततथ कोदिश परिकोरतित ॥ गच्छस्तिष्ठन्‌ स्वपन्‌ भुझ्जन्‌ ध्यायक्रिप्कफलमीद्घरम ॥ स एच लगयोग 
स्थातू. अधधदि३ योगतर्वोपनियद्‌ (१६२१-२३) ६ हु 


योग एवं धर्मशास्त्र २७५ 


सभी योगौ में पतञ्जलि की ही प्रणाली प्रचलित है, किन्तु प्रत्येक मे योग के विसी विशिष्ट स्वरुप फा ही निर्शन 
है। वास्तव में योग की केवल दो प्रमुस॒ प्रणालियाँ हैं, एक वह जो योगसूत्र द्वारा प्रतिपादित है ओर जिसका भाष्य 
व्यास ने किया है और दूसरी प्रणाली वह है जो गोरक्षशतक तया स्वोत्मारामयोगी की हट्योगप्रदीषिका में (जिस पर 
ब्रह्मानन्द द्वारा ज्योत्स्ता नामक टीका है) मे वर्णित है।** सक्षेप मे दोनो योगप्रणालियों मे यह अन्तर है कि जहां 
पातञज्जल योग चित्तानृशासन पर ही साझा प्रयास लगाता है, वहाँ हृठयोग का प्रमुस सम्बन्ध है शरीर, उसके स्वास्थ्य, 
शुद्धता एव रोगरहितता से | इस तथ्य का उद्घाटन इसी से हो जाता है कि जहाँ पतञ्जलि ने आसन की परिभाषा 
किसी ऐसी शरीरावस्थिति से की है जो 'स्थिस्सुख” (स्थिर एवं सरल अथवा सुखकर) हो, वहाँ हठ्योग-सम्बन्धी 
गन्थ बहुत-से आसनो का उल्लेख करते है, यथा---मयूरासन, कुक्‍्कुटासन, सिद्धासन आदि, जिनसे रोगो का निवारण 
होता है (१३१) और इस प्रकार कुल ८४ आसन है। इतना ही नही, हृठयोग ने कुछ क्रियाओ का भी उल्लेस किया 
है, यथा--नेति (नासा-मार्ग निर्मल करना), धोति (आमाशय स्वच्छ करना ), चस्ति (योगिक एनिमा)एव नौछि 
(पेट की नलिका हिलाना), जिनके विषय मे पतज्जलि मौन है।** यदि उचित निर्देशन एवं धैर्य के साथ हठयोग 


४७ स्वात्माराम योगी फृत हठयोगप्रदीपिका का अग्रेजी अनुवाद श्री भीनिवास आयगर द्वारा हुआ है 
(थियॉसॉफिकल पब्लिशिग हाउस, मद्रास, तीसरा सस्करण, १६४४ )॥। प्रन्थ का नाम हृठप्रदीपिका है, जैसा कि 
हुठप्रदीषिका धत्ते स्वात्माराम कृपाकर ” (१३) से प्रकट होता है। प्रत्येक 'उपदेश' के अन्तिम तथा ब्रह्मानन्द कृत 
'हठप्रदीपिका-ज्योत्स्नएं के प्रथम इलोक से भी यही बात झलकती है। टीका के अनुसार 'ह! एवं 'ठ' का अर्थ क्रम 
से सूर्य एव चन्द्र है और वे क्ष्म से दक्षिण एवं वास नासिका-श्वास के द्ोतक हैं। शिवसहिता का अनुवाद राय- 
बहादुर श्रीचन्द्र विद्याणंव द्वारा (पाणिनि ऑफिस, दूंसरा सस्करण, १६२३) तथा घेरण्डसहिता का अनुवाद 
श्रीचन्द्र बसु हवारा हुआ है (बम्बई, १८४६६) । 

४८ हृठयोग फी ६ कियाएँ ये हे--धौतिबंस्तिस्तथा नेतिस्त्राटक्त नोलिक तथा। फपालभातिब्चैतानि षद्‌ 
क्र्माणि प्रचक्षते ॥ हु० यो० प्र० (२२२) । योगमीमासा नामक जर्नल के खण्ड २, पु० १७०-१७७ से धौति, 
खण्ड १, पृ० १०१-१०४ में बस्ति, खण्ड १, पू० २५-२६ एवं खण्ड ४, पृू० ३२२०-२४ से नोलि का तथा थी 
कुवलयानन्द छत प्राणायाम पुस्तिका (साग १, पृ० ७६-१००) से फपाऊसाति का वर्णन है। नेति से 
नासिका को स्वच्छ किया जाता है। ज्ञाटक से जब तक आँसू न गिरने ऊूगें तब तक किसी अति सूक्ष्म लक्ष्य (पदार्थ ) 
पर आँखो को बिना पलक गिराये रखा है (निरीक्षेज्ििस्चलद्शा सुक्ष्मलक्ष्य ससाहित । अश्वुसम्पातपर्यन्त- 
साचायेस्त्राटटक: , _॥ ह० यो० प्र० (२३१)। चाठक के कई प्रकार हैं, यया--तक्षत्रन्ञाटक, सूर्येत्नाटक, 
आदवश्षत्राठक, भूसध्यन्ना०, नासाग्रनत्रा० । जिसके नेत्र दुबंछ हो, उसे च्रादक नहों करता चाहिए, केवल प्रदीण व्यक्ति 
के निर्देशन मे ही ऐसा करता चाहिए। एकाग्रता एवं ध्यान के लिए त्राटक एक आरम्भिक आवद्यकता है। जो 
लोग हठयोग के विषय में अभिरुचि रखते है, उन्हें थेयोस बर्नाड का ग्रन्थ “हृठयोग, दि रिपोर्ट आब ए परसनऊ 

एक्स्पीरिएस! (कोऊूम्बिया यूनिर्वासटी प्रेस, न्यूयाके, द्वितीय सस्करण, १६४४) पढना चाहिए। थेयोज बर्नाड महोदय 
ने सम्पूर्ण भारत की यात्रा की, अपने गुरु की आज्ञा से उन्हों के साथ रांची से निवास करते रहे और उनकी आज्ञा 
से तिब्बत भी गये । उनके ग्रन्थ मे ३६ चित्र हैं, जिनमे २८ आसनो के चित्र है, ७, २६-२७ सह।मुद्रा, वज्योलि- 
मुद्दा एवं पाशिणीसुद्रा के चिन्न हें, ३२वें एवं ३३वें चित्र से उड्डीयान-बन्ध के प्रथम एव द्वितीय स्वरूप हैं, ३४ 
से २६ तक के चित्र शोडो-मध्यमा, नोजी-वासा एवं नोछी-दक्षिणा के चित्त हैं। हृव्योगप्रदीपिका (3३६-७ ) में दस 


२७६ ४. फा इतिहास 
का अभ्यास किया जाय तो व्यक्ति व केवल स्वस्थ, शक्तिशाली, शुद्ध एव सक्तिय बन जाता है, प्रत्युत वह आन्तरिक 
शक्ति एवं सुख पाता है। हठयोग की पद्धति से तीन परिणाम प्रकट होते हैं--(१) रोगो एवं मन की अव्यवस्थाओं 
का अच्छा हो जाता, (२) सिद्धियो की प्राप्ति जिससे (३) राजयोग एवं कैवल्य की उपलब्धि हो जाती है। स्वय 
ह॒व्योगष्रदीपिका में कहा गया है कि हठयोग का उद्घोष राजयोग के लिए ही हुआ है", अर्थात्‌ राजयोग ही 
हठयोग का प्रमुख फल है न कि सिद्धियाँ और राजयोग से केवल्‍य की उपलब्धि होती है। हृठयोगप्रदीपिका ने 
पतञ्जलि की भाँति आठ अग्रो का उल्लेख किया है, किन्तु इसमे यम १० है, जिनमें हलका भोजन करना प्रमुख 
है और नियमो मे अहिसा प्रथम स्थान रखती है। आठ अगो के अतिरिक्त इसमे विशेषत महामुद्रा, खेचरी, जालन्धर, 
उड्डीयान तथा मूलवन्ध, वजद्जोली, अमरोछी एवं सहजोली का उत्लेस है (१२६-२७) | हृठयोगप्रदीषिका (१५- 
८) के अनुसार हृठयोग का आरम्म आदिनाथ (अर्थात्‌ शिव) से हुआ। इसने मत्स्येद्धताय, गोरक्षनाथ से लेकर 
आगे के ३५ महासिद्धो के नाम लिये है। ज्ञानदेव की भगवद्गीता-सम्वन्बी टीका ज्ञानेश्वरी ने अन्त में ग्रुरुपरम्परा 
का उल्लेख यो किया है---आदिनाथ , मत्स्थेन्द्रनाथ, गोरक्षनाथ, गहिनीनाथ, निवृत्तिनाथ, ज्ञानदेव । 

हठ्योग एवं पातञ्जल्योग के ग्रन्थो मे अन्य भेद भी पाये जाते है। गोरक्षशतक एवं हृठयोगप्रदीपिका के 
अनुसार आसन एव प्राणायाम का प्रमुख उद्देश्य है कुण्डलिनी (व्यक्ति की मार्मिक शक्ति जो सुपुम्ना के मूल मे सर्प 
के समान कुण्डली या गेडुर लगाये रहती है) को जगाना तथा उसे कतिपय चक्को से पार कराना तथा सुपुम्ता नाडी 
को ब्रह्मद्वार तक ले जाना, जब कि योगस्‌त्र चक्को एव नाडियो की कदाचित्‌ ही चर्चा करता है ।१९ बहुत-से छोग 
कुण्डलिती पर लिखे गये ग्रल्थो के आघार पर कृुण्डलिनी जगाने का प्रयास कर बैठते है। यह एक भयकर' प्रयोग है। 
श्री पुरोहित स्वामी ने अपने ग्रन्थ 'एफोरिफ्मूस आव योग' मे लिखा है कि कुण्डलिनी का जागरण एक भयकर अनु- 


मुद्राओ के नाम आये हैं। सर पॉल ड्ययंस लिखित “दि योग आब हेल्‍थ, यूथ एवं ज्वॉ्या हाल का लिखा एक ग्रन्थ 
हे जो पाइचात्य लोगो के लिए हठयोग पर लिखा गया है (कैसेल, रूवन, १६६०) । यह अति उपयोगी प्रन्य है, 
इसमे लगभग ७० अतीव सुन्दर चित्र हे और व्यवितगत अभ्यास के आधार पर अत्यन्त सावधानी से यह लिखा 
शया है। लेखक वर्षों तक सेना मे सेनिक्ो के समक्ष योगाभ्यास की उपयोगिता पर भाषण किया करते थे। 

४४ फेवल राजयोगाय हुठविद्योपदिश्यते। हुठ० (१॥२), जिस पर ज्योत्स्ता की टिप्पणी है--“राजविद्या 
एवं मुख्य फल न सिद्धय । राजयोगद्दारा कैवल्य फलम्‌॥' बहुत-से सिद्धों, यथा--मत्स्येद्रनाथ, शावरानन्द, भरव, 
गोरक्ष आदि का उल्लेख करने के उपरान्त हठयोगप्रदीपिका (श८) ने थो अन्त किया है--इत्यादयो महासिद्धा 
हृठयोग- रण 

५० थोगसूत्र ने माभिचक्र (यह केवल चाभि है, जिसका आकार वृत्ततत्‌ है) एवं कू्मताडी का फ्रम से 
३४२६ एवं ३३१ से उल्लेख किया है। देखिए गोरक्षशतक (इलोक १०-२३, ५४-६७) जहाँ चक्को, नाडियो, ब्रह्मद्वार 
आदि का उल्लेख है। हठयोगप्रदीपिका (३) मे कुण्डलिनी के जागरण का उल्लेख है। गोरक्षश्तक का मूल एवं 
अनुदाद डब्लृ० जी० ब्रिग्स कृत गोरखनाथ एण्ड दि कनफटास' (पु० २८४-३०४) में हे जो अभी हाल में स्वामो 
कुवलयानन्द द्वारा अनुवाद एवं टिप्पणी के साथ भ्रकाशित हुआ है (१६५४८) | डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी से नाथ 
सम्प्रद्राय' (१६५० ) नासक एक ग्रन्थ लिखा हे। डा० मोहर्नासह ने भी गोरखनाथ एण्ड मेडीवल हिन्दू मिस्टिसिज्म 
नामक एक ग्रन्य लिखा है। यदि ज्ञानेश्वरी मे उल्लिखित गुरुपरम्परा को ठीक माना जाय तो ग्रोरखनाथ रूगभग 

११०० ई० मे या इससे कूछ ही काल पदचात्‌ हुए थे। और देखिए श्री आर० सोी० घेरे कृत राठी ग्रन्थ 
गोरक्षनाथ को जीवनी एवं श्षिष्यों को परम्परा (पु० २२४)। 
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भूति है, प्रथम दिन मे, जब कुण्डलिनी का जागरण हो गया तो ऐसा प्रतीत होता था कि मानो सम्धूर्ण शरीर अग्नि 
में हो, और उन्होने समझा कि मै मर रहा हूँ, और वे तीन मासो मे कई मन दूध एवं घृत पी गये और दो निम्ब- 
वृक्षों की सारी पत्तियाँ खा गये । ताडियो एवं तल्त्रो के सिद्धान्त का बीज (मूल) कंठोपनिषद्‌ (६१६) एवं 
छान्दोग्योपनिषद्‌ (८।६॥६) के एक मन्त्र मे पाया जाता है-- हृदय की १०१ वाडियाँ है, उनमे से एक मस्तक 
मे प्रवेश करती है, इसके ढ्वारा कोई ऊपर चढकर अमरता को उपलब्धि करता है, अन्य नाडियाँ विभिन्न दिशाओं 
की ओर जाने का कार्य करती है।” प्रश्न उप० (३॥६-७) में आया है कि १०१ |नाडियो मे प्रत्येक मे ७२ उप- 
नाडियाँ है, जिनमे पुत १००० और (सूक्ष्म) नाडियाँ होती है। देखिए मुण्डक उप० (२॥२।६)। छडान्दोग्योप- 
निपद्‌ (८।६॥१) में आया है कि हृदय की नाडियो मे एक सूक्ष्म पदार्थ होता है जिसका रग भूरा, श्वेत, नील, 
पीत या छाल होता है। सम्भवत यही पिज्धूला नामक नाडी के विपय की चर्चा का मूल है। सैत्रायणी उप० (६।२१ ) 
ने सूषुम्ता नाडी का उल्लेख किया है, जो ऊपर को जाती है। 
विष्णुपुराण (६७३४) ने भद्रासन का उल्लेख किया है, जिसे वाचस्पति ने उद्धृत किया है। अन्य पुराणों 
मे वायू (१११३), मार्कण्डेय (३६॥२८), कूर्म (२।११॥४३), लिंग (१।८।८६), गारुड (१।२३८११) ने 
स्वस्तिक, पद्म एव अर्धासन नामक तीन आसनो की चर्चा की है। विष्णुधर्मोत्तर्पुराण (३३२८३।६) ने स्वस्तिक, 
सर्वतोभद्र, कमल (पद्म) एवं पर्यक नामक आसनो को ध्यान के लिए व्यवस्थित किया है । भागवत ०(३२८।८ ) 
ने आसन-सम्बन्धी गीता (६।११) के शब्दो (शुचो देशो प्रतिष्ठाप्य) का प्रयोग किया है। 
आसनो के दो प्रकार है, जिनमे एक प्राणायाम, ध्यान एवं एकाग्रता के लिए उपयोगी है, यथा--पद्म, सिद्ध 
एव स्वस्तिक । आसनो का दूसरा प्रकार शारीरिक रोगो के निवारण एव स्वास्थ्य के लिए उपयोगी होता है। किन्तु 
इनमे अधिकाश में विभिन्न झारीरिक आयासो की आवश्यकता होती है ओर इन आसनो द्वारा उपस्थापित अन्तिम 
शरीर-द्शा गम्भीर ध्यात को असम्भव नही तो कठित अवश्य बना देती है।देखिए शीर्षासन, सर्वागासन, हासन, 
विपरीतकरणी, मयूरासन । तेजोबिन्दु उपनिषद्‌ (१२३) का कथन है कि वही आसन (उचित) आसन है जो 
ब्रह्म मे निरन्तर ध्यान रूगाना सम्भव करता है, अन्य आसन केवल कठिनाई उत्पन्न करते है। ऐसा नही सोचना 
चाहिए कि उस व्यक्ति को, जो उच्चतर योग-अनुशासन के पीछे पडा हुआ है, आसनो में कुछ समय देना चाहिए, 
क्योकि तभी वह आगे के योग-स्तर को प्राप्त कर सकेगा। वास्तव मे आसनो का प्रारम्मिक उद्देश्य है रोगो का 
निवारण करना एव स्वस्थ शारीरिक सस्कार की प्राप्ति करना। यदि कोई योगी अपेक्षाकृत स्वस्थ शरीर वाला है 
तो वह प्राणायाम एवं अन्य अगो का अभ्यास कर सकता है। आसनो के अतिरिक्त योगाभ्यासी को अपनी नाक के 
अग्रमाग पर (च्राटक) अपलूक देखते रहना होता है (गीता, ६१३) । 
योगी को क्या खाना चाहिए, क्या नही खाना चाहिए तथा उसे कहाँ पर योगाम्यास करना 


हक चाहिए, इस 
विषय मे बहुत-से नियम प्रतिपादित किये गये हैं । “* मे आया है कि योगी को चावर के छोटे-छोटे कण 


५१ कणाना भक्षणे युक्‍त पिष्याकस्य च भक्षणें। स्नेहाना वजेने युक्‍तो योगी बलमाप्नुयात्‌ ॥ भज्जानों 

पावक रूक्ष दीघंकालमरिन्दम। एकारामो विशुद्धात्मा योगी बलमवाप्नुयात्‌ ॥ पक्षान्‌ मासानृतृब्वेतान्‌ सन्‍्चरख 
'अटसतया। अप पोत्वा पयोमिभा योगी बल्मवाप्नुयात्‌ ॥ झान्ति० (२८द्च/४३-४५, ३००॥ ४३-४५ चित्रशला 
भेस सस्करण ) । और देखिए माकेण्डेय ० (३द४८-५० ), बह्मपुराण (२३४-७-६ ) कर्म ० (२११ (४७-५२ ) ,स्कन्द 
(फाहोखपण्ड ४१२ (६५-६६ ), छिगपु० (१८७६-८४ ), जा योगान्यास के छिए्‌ बजित स्थानों का उल्लेद हे पी 


श्छ्द घर्मशास्त्र का इतिहास 


पकाकर या पिण्याक (खली) खाना चाहिए, तैलयुक्त पदार्थों का सैवन नही करना चाहिए, यदि वह यावक (अर्थात्‌ 
कुल्माष या जो का दलिया) पर ही रहे तव भी वलवान्‌ रहेगा, उसे जल एव दूध मिलाकर पीना चाहिए और 
गूफाओ में निवास करता चाहिए। मार्कण्डय (कइृत्यकल्पतरु, पु० १६७-१७७, भोक्ष खण्ड) में आया है---योगी 
को सूचे स्थलो, बनो, गुहाओ में ध्यान का अभ्यास करना चाहिए, कोलाहलपूर्ण स्थातो मे, अग्ति एव जल के पास, 
पुरानी गोशालाओ मे, चौराहो मे, सूखी पत्तियों के दृह के पास, नदी के तट पर, इमशान मे, जहाँ रेगने वाले जीवो 
का निवास हो, मयकर स्थानो मे, कूप के पास, चैत्य (जहाँ चिता छगायी गयी हो) या दीमक के छूह पर योगा- 
भ्यास नही करना चाहिए ४ उसी पुराण मे यह भी आया है कि उसे तब योगाम्यास नही करना चाहिए जब पेट में 
वायू हो या वह मूखा हो या थका-माँदा हो या जब मन से अव्यवस्थित हो या जब अधिक शीत या उष्ण हो, 
तीद्ण वायु-वेग हो । देवलूघर्मसूत्र मे व्यवस्था है कि योगी को 'योगाम्यास देवतायतन (मन्दिर ), खाली घर, गिरि- 
कन्दरा, नदी-पुलिन (नदी की वाल॒का-मूमि ), गुफाओ या वनो तथा मयरहित पवित्न एवं शुद्ध स्थल में करता 
चाहिए ।“* हठ्योगप्रदीपिका (१६१) में भक्ष्यामक्ष्य का उल्लेख है। गोरक्षशतक्‌“+£ मे व्यवस्था है कि योगी 
को कटु, अम्ल, लवण युक्त सोजन का त्याग करना चाहिए, उसे केवल दुग्घ भोजन पर रहना चाहिएं। गीता में 
आया है---'जो अधिक खाता है, या पूर्ण उपवास करता है, वह योग मे सफल नहीं हो सकता, योग उसके कष्ट 
को दूर करता है, जो उचित मोजन-व्यायाम करता है।' छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ (७२६२) मे, जहाँ सनत्कुमार नारद 
को वास्तविक तत्त्व के विषय से उपदेश करते है, आया है कि आहार की शुद्धता से मच की शुद्धता आती है (आहार- 
शुद्धो सत््वशुद्धि )। ओर देखिए अपरा्क (याज्ञ० ११५४, पृ० २२१)। 
प्राणायाम योग का वह अग है जो आरणम्मिक कालो से ही वर्मशास्त्र के ग्रन्‍्थो मे आता रहा है। शाब्दिक 
रूप मे इसका अर्थ है प्राण का तियन्त्रण या विराम ।' इसके अन्य पर्याय है 'प्राणसयम' (याज्ञ० १॥२२) एवं आ्राण- 
सरोच' । महत्त्वपूर्ण विवादवस्तु है--प्राण' का अभिप्नराय क्या है ? यद्व शब्द अन्‌' ( साँस लेना) धातु से निष्पन्न 
है और 'प्र' उपसर्ग पहले जोड दिया गया है, यथा--प्र +-अन्‌ । यह्‌ क्रिया एवं इसके रूप ऋष्वेद मे आये है 
(११०१५, १०११२१॥३, १०११२५॥४ ) । ऋग्वेद मे कई स्थानो पर 'प्राण' का अर्थ केवड साँस लेना' है, यथा-- 
१६६१, ३५३२१ एवं १०।६६।६ से । नहवृ० (१०६०।१३ 'प्राणाद्वायुरजायत') मे ऐसा आया है कि आदि- 
पुरुष के प्राण से वायु (हवा ) प्रकट हुईं। ऋग्वेद में असु' शब्द भी प्राण” के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है (१॥११३।१क्षा 
'उबीध्द जीवों असुन्न आगात्‌' एवं ११६४४) । प्राणन' (श्वास) एवं जीवन' दोनों ऋ० (१।४८।१०, जो 
उषा को सम्बोधित है) में आये है। सम्भवत ऋ॒ृ० (१०१८६।२) में अपान! की ओर निर्देश है, यथा--भत्त- 
इचरति रोचनास्य प्राणादपानती ४ तैत्तिरीम सहिता (१।६॥३॥३) मे प्राणो के पाँच प्रकार जोड़े मे आलिखित 


५२ देवताय॑तनशात्यागारगिरिकन्द्रनदीपुलिनगुहाल्यानामृअन्यतमे. शुच्ौ. निराबाधे विभवते « मतसा 
तच्चित्तन ध्यातम्‌। देवल (क्ृत्यकल्य०, मोक्ष, पू० १८१) ॥ सिलाइए द्वेताश्वतरोपनिषद्‌ (२१०)। 

५३ कद्दस्ललूब॒णत्यारी क्षीरभोजनमाचरेत्‌। गोरक्षशतक् ( ५० ), कदूवम्लतीक्षणलवणोप्णरीत- 
शाकसोदीरतेलतिलूसषंपमथसत्स्यानू । आजादिभासदधितक्रकुलत्यकोरूपिण्याकहिडगुलुशुनाद्ममपथ्यमाहु ॥ गो- 
बूमशालियवषाष्टिकशोभनाज्ञ क्षीराज्यक्षण्डनवनीतसितासधूनि । शुठीपटोलकफलादिकपचशाक मुद्‌ गादि दिव्य- 
भुदक च यमोन्द्रपध्यम्‌ ॥ पुष्ठ सुसमघुर स्निग्ध गव्य धाठुप्रपोषणम्‌। सनोभिरूषित योग्य योगी भोजनसाचरेत्‌ ॥ हं० 


यो० ४० (६१६४-६५) १ 


योग एवं धर्मशास्त्र रेणट् 
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में प्राणा ' एव 'अपाना ” को वहुवचन मे प्रयुक्त किया गया है। इन दोनों के अतिरिक्त की आग. ५ भव 
(८।१३) का भी प्रयोग हुआ है। सम्मवत इन पाँचो का अर्थ जीवन' (प्राण) ही है। उपनिषदो 038 5 
जीवो की प्रमुख शक्ति का रूप घारण कर लेता है और ब्रह्म का प्रतिनिधि या प्रतीक हो जाता है। कप हे 3 
उप० (१६३ प्राणो वा अमृत नामसूपे सत्य ताम्याम्‌ अय आगिनतक 8 ब 0 अप: अल 2 आह के 
इलोक उद्धृत है कि सूथे प्राण से उदित होता है और प्राण मे ही जा हो जाता है, ऐसा ०७/५ का दा 
भेव ब्रत चरेत, प्राप्याच्वैवापान्याच्च, नेन्मा पाप्मा मृत्युराप्तवदिति हर इसलिए व्यवित | एक ही ब्रत सा 
चाहिए, उसे उच्छृवास एव नि इवास इस (भयपूर्ण ) विचार के साथ छेना चाहिए कि “6 कि पा । 
यही हमे भ्राणायाम की महत्ता का सिद्धान्त दृष्टिगोचर हो जाता है। उन्दोग्योपनिषद्‌ (५४१८-२४) मे हाय 
है कि भोजन के समय प्राण, व्यान, अपान, समान एव उदान को पाँच आहुतियाँ दी जानी चाहिए (था-- भाणाय 
स्वाह' आदि) और जो व्यक्ति अग्निहोत्र एव आहुतियो का सच्चा अर्थ जानता है वह सभी लोको, जीवो एव 
भत्माओ में इसे करता है। आज भी भोजन के पूर्व ब्राह्मण कोग इन आहतियो का क््त्य करते हैं, केवल पाँच के 
क्रम मे अन्तर पड गया हैं। प्रब्नोपनिषद्‌ (२।१३) मे आया है--थह सब जो तीनो छोको का अतिष्ठापित है, श्राण 
के अधिकार के अन्तर्गत है।' छान्दोग्योपनिषद्‌ (४३३) मे भी प्राण के पाँच नाम लये गये हैं जो शरीर के 
विभिन्न मागो मे अवस्थित होने के कारण प्राण, अपान, व्यान, समान एवं उदान कहे जाते हैं। इससे स्पष्ट होता 
है कि ईसा की शती के बहुत पूर्व से ही पाँच प्राणो की क्रिया के अतर का परिज्ञान छोगो को हो गया था। 
इस ग्रन्थ मे उपनिषदो की प्राण-सम्बन्धी व्यास्या एव विशद _विवेचन में जाना आवश्यक नहीं है । 
प्राण एवं अपान' के अर्थ के विषय में एक विवाद चलता रहा है । कलण्ड, कीथ, डूयूमाण्ट गा के मतानुसार 
प्राचीन वैदिक साहित्य में प्राण का अर्थ था “नि इवास' (अर्थात्‌ साँस निकारूना ) एवं ्रपान का उच्छवास' 
लेना), जो आगे चलकर सुधारा गया । दूसरी ओर अधिकाशत सभी लक जारो लेखको तथा जी 
न्नाउन, एडगर्टन आदि ने इसका उलटठा प्रतिपादित किया है। प्रस्तुत लेखक दूसरे मत का समर्थन करता 
अर्थात्‌ 'प्राण' का अर्थ था और अब भी है साँस लेना” तथा अपान' का अर्थ है ला की वायु! ( 
है) । सभी विद्वानू इस विपय में एकमत है कि सस्क्ृत साहित्य में 'प्राण/ एवं अपान' 
विरोधी मत केवल इतना ही कहता है कि प्राचीन काल मे (प्राचीन वैदिक काल मे ) ही प्राण” एवं 'अपान' के 
अथे थे क्रम से निश्वास' (सॉस निकालूता) एवं 'उच्छूवास” (सॉस लेना) । जहाँ तक सम्भव हो हमे ऐसा जानने 
का प्रयत्न करना चाहिए कि उपनिषदों के वचन हमारे अर्थ का ही समर्थन करते है। प्रश्नोपनिपद्‌ (जो एक 
प्राचीन उपनिषद्‌ है, किन्तु अत्यन्त प्राचीन उपनिषदो मे नही है) मे एक अति मनोरम ।एव निशचयात्मक वचन 
आया है--“जिस प्र कार राजा अपने कर्मचारियो की नियुक्ति यह कहकर करता है कि तुम लोग इन ग्रामों 


(साँस 

डब्ल्‌ ० 
रता है , 
जो बाहर निकलरूती 
के अर्थ ये ही थे। 


४४ प्राणापानों मे पाहि समानव्यानों से पाहयुदानव्यानौं से पाहि। तें० स० 
ने अपनी टौका मे स्पप्ट एव मनोरम टिप्पणी की है--एक एवं वायू शरोरगतस्थानभे 
मिभियते। स्थानभेद कैश्चिदुबत । हृद्दि प्रएणो गुदेईपाल समानों नाभिसस्थित । उदयन 
रुप ॥ इति। उच्छवास-निद्वासौ प्राणव्यापार । 
साम्येन नयन समानव्यापार । उद्गारहिवकादिरुदानव्यापार 


(१।६३३॥३) । इस पर सायण 
दात्‌ कार्यभेदाच्च प्राणादिनाम- 
न कण्ठदेशस्थो व्यान स्वशरी- 
मसलमूत्रयोरध पातनमपानव्यापार । क्तस्थान्नससस्थ शसोरे 
व्यापार । इत्स्नासु शरीरनाडीघु व्याप्य भाणापानवत्त्यो सन्धि- 


श्द० ”.. का इतिहास 
के शासनाधिकारी बनो, उसी प्रकार यह प्राण अन्य प्राणो का पृथक्‌-पृथक्‌ कार्यक्षेत्र निर्धारित करता है । अपान को 
पायु (गुदा) एवं उपस्थ (जननेन्द्रिय) के अगो मे नियोजित करता है, प्राण मुख एवं नासिका से प्रवेश करके 
अपने को (राजा के समान) आँखो एवं कानो मे प्रतिष्ठापित करता है, समान को मध्य मे (अर्थात्‌ प्राण एवं 
अपान के कार्यक्षेत्र के बीच मे) अर्थात्‌ नाभि में [प्रतिप्ठापित करता है), क्योकि यही (समान ही) है जो दिये 
हुए (अग्नि में अर्थात्‌ आमाशय में) भोजन को समान रूप से (सभी शरीर-भागो मे) ले जाता है ।/*४ 
कैलैण्ड, ड्यूमाण्ट आदि, जो प्राण” शब्द को प्राचीन संस्कृत साहित्य मे “नि श्वास! (साँस वाहर निकालना ) 
के अर्थ मे प्रयुक्त मानते है, वे मुस्यत शकराचाये की उस व्याख्या का आश्रय लेते है जो उन्होने छान्दोग्योपनिपद्‌ 
(१॥३।३) पर की है ।६ वे लोग शाकर भाष्य (छा० उप० १॥३॥३) के “अन्तराकर्पति वायुम्‌” को इवास लेने 
(उच्छवास) के अर्थ में लेते हैं, किन्तु उसका अर्थ यो भी हो सकता है--वह शरीर के भीतर वायु खीचता है' 
(शरीर का मीतर का अथे है पेट मे), और अधिक महत्त्वपूर्ण बात यह है कि कौलैण्ड, ड्यूमाण्ट आदि ने शकराचार्य 
के शब्दों का जो अर्थ लगाया है वह स्वय शकराचार्ये की उपनिपद्‌ सम्बन्धी अन्य व्याख्याओ से मेल नही खाता, 
यथा--बु० उप० (१५३, ३॥४।१), छा० उप० (३॥।१३।१-६), कठ० (५॥३), प्रशन० (३॥४-४)। शाकर 
भाष्य (बृ० उप० १४३) मे आया है**-.. प्राण हृदय की क्रिया है जो मुख एवं नासिका मे सज्न्चालित होती है 
भौर वह इस नाम से इसलिए पुकारा जाता है क्योकि इसका 'प्रणयन' होता है (अर्थात्‌ यह आगे बढाया जाता है), 
अपान अधोवृत्ति (नीचे जाने वाली क्रिया) है, जो नाभि से आरम्म होता है और इसलिए ऐसा कहा जाता है कि 
यह 'मल-मूत्र” बाहर करता है ४ केवल शकराचाय्य॑ ने ही नही, प्रत्युत उनके पू्ववर्ती देवल के घ्मसूत्र ने भी 
ऐसी ही व्याख्या की है । 


काले दरीरस्प बलप्रदान व्यानव्यापार । इसके उपरान्त सायण ने छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ (१।श२) का सहारा लिया 
है--यद्ढै प्राणिति स प्राण यदपानिति सोध्पान । अथ य प्राणापालयों सन्धि स व्यान । यो व्यान सा वाकू। और 
देखिए ते० स० (३॥४१११३-४) एवं प्रइ्नोपतिषद्‌ (३॥४-५)। 

५५ यथा सम्राडे वाधिकृतान्‌ विनियूडवते । एतान्‌ ग्रामानेतान्‌ गामामधितिप्ठस्वेति। एक्मेवेंघ प्राण इतरान्‌ 
प्राणान्‌ पृथक्‌ पृथगेव सनिधत्ते। पायूपस्थेष्पानम्‌। चक्षु क्रोत्रे मुखनासिकाध्या प्राण स्वय प्रातिप्ठते मध्ये तु समान । 
एप हयेतद्धुतमन्न सम नयति। प्रइतोपनियद्‌ (३।४-५)। 

५६ छा० उप० (११३॥३) पर शकराचार्य ने व्याख्या की है --यह पुरुष प्राणिति मुखनासिकास्या वायु 
वहिनि सारयति स प्राणास्यो वायोब्‌ त्तिविशेष ।यदपानित्यपइवसिति ता+्या-मेवान्तराकर्पति वायु साध्पानाख्या वृत्ति + 
और देखिए शाकरभाष्य (वे० सू० श४ई।१२--पण्चव्‌ त्ति्सनोवद्‌ व्यपदिध्यते )-- प्राण प्राग्वृत्तिरुच्छवासादिकर्मा । 
अपानोर्ध्वाग्वुत्तनिश्वासादिकर्मा । व्यानस्तयो सन्धौ वर्तंसानों वीयंवत्कमहेतु | उदान ऊध्ववृत्तिरत्कान्त्यादिहेतु । 
समान सम सर्वष्वड्रेषु योत्चरसान्नयतीति ४ गीता (४२६) से आया है---अपाने जुहबति प्राण प्राणेष्पान तथापरे। 
प्राणापानगती रुद्ध्वा एमपरायणा ॥! यहाँ दोनो शब्द विशिप्ट अर्थ से प्रयुक्त हे। 

५७ अथ प्राण उच्चते | प्राणो मुखनासिकासल्चार्या हृदयवृत्ति प्रणयनात्प्राण । अपनयनान्मूत्रपुरीषादेरपानो- 
5धोवृत्ति जानाभिस्थान ? (बु० उप० १५॥३ के भाष्य से) | प्रदन० (३१४) के भाष्य से “अपान! की व्याख्या यो 


है. “अपानमात्मभेद मृत्रपुरीषाय्पनयन कुव॑स्तिष्ठति सनिधत्ते।! कठोप० (श३) के ध्वँ प्राणमुन्नयत्यपान 
प्रत्यगस्पति! पर भाष्य यो है--'ऊध्व॑ हृदयात्पराण प्राणव्‌र््ति वायुमुन्नयत्यूध्य गमयति तथा अपान प्रत्यगधों अस्यति 


थोग एवं धर्मशास्त्र श्द१्‌ 


योगपद्धति में, जो उपनिपषदों पर आधृत है, प्राण का अर्थ केवल साँस ही नही है, प्रत्युत और बुउ है। 
यह जीवनी शवित एवं उन शववितयों का योतक है जो शरा« मे वाणी, आख, कान एवं मन में तथा विश्य में 
विभिन्न रूपो मे विद्यमान हैं । इसकी अत्यन्त प्रत्यक्षीकरणयोग्य अभिव्यञ्जना मानवीय फेफडो की गति में परि- 
लक्षित होती है । योगसूत्र ने योगाभ्यासी के समक्ष यह सिद्धान्त रखा है कि शरीर मे प्राण के वैज्ञानिक समन 
से योगी मानव-चेतना एवं वाह्य विश्व मे सामान्यत न दिलाई पडने वाछी शक्ति पर अधिकार पा सफ़ता है। 
प्रमुख उपनिषदो में प्राणायाम शब्द नहीं आता ।** सूनो भे इसका प्रयोग हुआ है। आपस्तम्बबर्मसूत्र 
(२॥४॥ १२१४-१५) मे आया है कि यदि गृहस्थ सूर्योदय के समय सोता रहे ) उसे उस दिन (रात्रि तक) ब्रत 
रखना एवं मौन रहना चाहिए । उसमे ऐसा मी आया है कि कुछ आचार्यो के कथनानुसार उसे प्रायश्चित्तस्वरूप 
प्रषण/याम तव तक कछ्ते रहता चाहिए जब तक कि वह थक न जाय । गौतमघमंसूत (१।६१) में आया है कि 
जब छात्र अपने गुरु के समक्ष विद्य ध्ययन के लिए बैठ जाय और उसके तथा गुझ के बीच से कृत्तो, सर्पों, मेढको, 
बिल्लियो के अति ज्वत यदि कोई अन्य पश्‌ पार कर जाय तो शिष्य को तीन प्राणायाम करने चाहिए और 
(प्रयश्दित्तस्वरूप) थोडा घी खा लेना चाहिए। इसी प्रकार उसमे (२३६ एवं २२) पुन आया है कि 
यदि उसे किसी ऐसे व्यक्ति के मुख से, जिसवे मद्य पी रखी है, गत्थ मिल जात तो उसे (प्रायरिचत्तस्वरूप) 
तीन प्राणायाम करने चाहिए और घुतप्राशव करना चाहिए और यदि वैदिक विद्यार्थी किसी अशुचि (चाण्डाल 
आदि) को देख ले तो उसे एक प्राणायाम करके सूर्य की ओर देखना चाहिए । इसी प्रकार बोबायनवर्मसून 
(४७१४-११) ने कतिपय दोपो के लिए प्राणायामों वी व्यवस्था दी है । 
उपर्युवत उदाहरणी से यह व्यक्त होता है कि सूत्रों (ईसा से कई शतियो पूर्व) के काछ में प्राणायाम 
की धारणा का इतता विकास हो चुका था कि समाज हारा भर्त्ना किये जाने वाले कर्मो के लिए घामिक कृत्यो 
एव प्रायब्चित्तो के रूप मे प्राणायाम का उपयोग होने छगा था | उन दिवो प्राणायाम एक घामिक कृत्य-सा था ने 
कि योग के आठ अगो मे उसकी पर्गिणना होती थी । 
वैदिक साहित्य मे पाँच प्राण परिगिणित थे, किस्तु पुराणों तथा अन्य मध्यकालीन ग्रन्थो मे विभिन नामो 
वाले पॉच अन्य प्राण सम्मिलित कर लिये गये ॥१* 


क्षिपति यः इति दावयशेष ए इससे स्पष्ट होता है कि भाष्य मे प्राण! का अर्थ है (सांस लेना या कण्ठ की साँस, 
और अपन! का अर्थ हे 'पेट की दग्यु या हुवा को बाहर करना ४ तत्र ऊर्ध्य नाभेगंनो रेचनोच्छवासक्षरणोदगरद माँ 
प्राण | अधो नाभेरुत्पर्गानन्‍दवर्माथ्षान । देवल (कृत्यकल्पतरु द्वारा उद्धू,त, से क्षकाण्ड, पृ० १७०) । दनपदद 
(२१३।७-चित्नशाला प्रेस सस्करण) में आया है--बस्तिमूल गुद चेव पावक समुपाधित । बहन्‌ मूत्र पुरोष 
चाप्पपान परिदर्तते ए मर 
ध५८ एक इलोक मे दस प्राचीन एवं सुख्य उपनिषदें इस प्रकार उल्लिखित हैं--ईदश्-केन-कठ-प्रशन-मण्ड- 
साण्डूवय-तित्तिरि । ऐतरेय घ छागदोय वृहदारप्यक तथा ह के 
५८ प्राणोईपास समानइच उदानो व्यान एवं चर । नाग कूर्मस्तु कुबलछो देवदतों धनञ्जय 0 उदगारे 
नाग आख्यात फूम उप्मीलने तु स । कछुकल छ्षुतकाये च देददत्तो ६िजृप्भणे । घनड्जयो महा 5 


घोष सर्वंग स भत्ते 
हि। इति यो दशवायून, प्राणायामेन सिध्यति ॥ लिंगपुराण (१०।६१, ६५-६६) । सिलाइए यग्रोगयाज्ञवल्य मा 
७१, भी दोदानजो द्वारा सम्पादित) जहाँ दर बायुओ एवं उनकी 5 हु 
४ ) जह पुओ ए. क्रियाओं का उल्लेख है। घनपर्व (२१२११४-..- 


र८० ”.. का इतिहास 
के शासनाधिकारी बनो, उसी प्रकार यह प्राण अन्य प्राणो का पृथक्‌-पृथक्‌ कार्यक्षेत्र निर्धारित करता है । अपाव को 
पायु (गुदा) एवं उपस्थ (जननेन्द्रिय) के अगो में नियोजित करता है, प्राण मुख एवं नासिका से प्रवेश करके 
अपने को (राजा के समान) आँखो एवं कानो मे प्रतिष्ठापित करता है, समान को मध्य मे (अर्थात्‌ प्राण एव 
अपान के कार्यक्षेत्र के बीच मे) अर्थात्‌ नाभि मे ([प्रतिप्ठापित करता है), क्योकि यही (समान ही) है जो दिये 
हुए (अग्नि में अर्थात्‌ आमाशय में) भोजन को समान रूप से (सभी शरीर-भागो मे) ले जाता है ।/४४५ 
कौलैण्ड, ड्यूमाण्ट आदि, जो 'प्राण' शब्द को प्राचीन सस्क्ृत साहित्य मे “नि श्वास (साँस वाहर निकालना ) 
के अर्थ मे प्रयुक्‍त मानते हैं, वे मुस्यत शकराचाय॑ की उस व्याख्या का आश्रय लेते है जो उन्होने छान्दोग्योपनिपद्‌ 
(१३३) पर की है ४९ वे लोग शाकर भाष्य (छा० उप० १।३॥३) के “अन्तराकर्पति वायुम्‌” को इवास लेने 
(उच्छूवास) के अथे में लेते हें, किन्तु उसका अर्थ यो भी हो सकता है--'वह शरीर के भीतर वायु खीचता है 
(शरीर का भीतर का अर्थ है पेट मे), और अधिक महत्त्वपूर्ण वात यह है कि कंलैण्ड, ड्यूमाण्ट आदि ने शकराचार्य 
के शब्दों का जो अर्थ रूगाया है वह स्वयं शकराचार्य की उपनिपद्‌ सम्बन्धी अन्य व्याख्याओं से मेल नही खाता, 
यथा--बु० उप० (१॥५॥३, ३॥०।१), छा० उप० (३।१३।१-६), कठ० (५॥३), प्रशन० (३॥४-५)। शाकर 
भाष्य (बृ० उप० १।५॥३) में आया है*-.- प्राण हृदय की किया है जो सुख एवं नासिका में सज्चालित होती है 
कौर वह इस नाम से इसलिए पुकारा जाता है क्योकि इसका 'प्रणयन' होता है (अर्थात्‌ यह आगे बढाया जाता है) , 
अपान अधोवृत्ति (नीचे जाने वाली क्रिया) है, जो नाभि से आरम्भ होता है और इसलिए ऐसा कहा जाता है कि 
यह मल-मूत्र' बाहर करता है / केवल शकराचार्य ने ही नही, प्रत्युत उनके पूर्ववर्ती देवल के घर्मसूत्र ने भी 
ऐसी ही व्यास्या की है । 


काले शरीरस्य बलप्रदान व्यानव्यापार । इसके उपरान्त सायण ने छान्दोग्योपनिषद्‌ (१।३।३) का सहारा लिया 
है--यद्दै प्राणिति स प्राण यदपानिति सोइपान । अथ य॒ प्राणापानयों सन्धि स व्यान । यो व्यान सा वाकू । और 
देखिए ते० स० (३॥४१४३-४) एवं प्रश्नोपनिषद्‌ (३४-५४) । 

४५ यथा सम्राड काधिकृतान्‌ विनियुडवते । एतान्‌ ग्रासानेतान्‌ गासानधितिप्ठस्वेति। एवक्मेवेष प्राण इतरानु 
प्राणान्‌ पृथक्‌ पृथमेव सनिधत्ते । पायूपस्थेषपानम्‌ । चल्लु श्रोत्रे सुखनासिकाश्या प्राण स्वय प्रातिप्ठते मध्ये तु समान । 
एप हयेतद्वुतमन्न सम नयति। प्रश्तोपनिषद्‌ (१।४-५)। 

५६ छा० उप० (१॥३।३)पर शकराचार्य ने व्याख्या को है --यहँ पुरुष प्राणिति मुखनासिकाभ्या वायु 
वहिनि सारयति स प्राणाख्यो वायोव्‌ त्तिविशेष । यदपानित्यपश्वसिति ताभ्या-मेवान्तराकर्षति वायु साध्पानाख्या वृत्ति 
ओर देखिए शाकरभाष्य (वे० सू० २४४१२--पज्चव्‌ त्तिमंनोवद्‌ व्यपदिब्यते )-- प्राण प्राग्वृत्तिरुच्छवासादिकर्मा। 
अपानोर््वाग्वृत्तिनिधवासादिकर्मा । व्यानस्तयों सन्‍्धौ वर्तमानो वोयंबत्कमंहेतु । उदान ऊर्ध्ववृत्तिरुत्कान्त्यादिहेत । 
समान सम सर्वेष्वद्धेषु योत्ररसान्यतीति ४ गीता (४२६) में आया है---अपाने जुहवति प्राण प्राणेष्पान तथापरे। 
पभ्राणापानगती रुद्ध्वा प्राणायामपरायणा ॥४ यहाँ दोनो शब्द विशिप्ट अर्थ से प्रयुक्त हे। 

पू७ अथ प्राण उच्चते | प्राणो मुखनासिकासञ्चार्या हृदयवृत्ति प्रणयनात्माण | अपनयनान्मृत्रपुरीषादे रपानो- 
ध्घोवृत्ति आनासिस्थान ? (चु० उप० शशार के भाष्य मे) । प्रश्त० (३४) के भाष्य से 'अपान की व्याख्या यो 
है. अपानमात्मभ्ेद मृजञपुरीषाद्यपयन कुवृस्तिष्ठति सनिषत्ते।/ कठोप० (५३) के ध्वे प्राणमुन्नयत्यपान 
प्रत्यगस्यति! पर भाष्य यो है---ऊध्द हृदयात्पाण प्राणवुत्ति वसयुमुश्नयत्यूध्य गमयति तथा अपान प्रत्यगधों अस्यति 


थोग एवं धर्मशास्त्र २८१ 


यौगपद्धति मे, जो उपनिपदो पर आधृत है, श्राण का अर्थ केवल साँस ही नही है, प्रत्युत और कुटठ है । 
यह जीवनी झवित एवं उन शक्तियों का द्योतक है जो शरी« में बागी, आस, कान एवं मन में तया विश्य में 
विभिन्न रूपो मे विद्यमान हैं । इसकी अत्यन्त प्रत्यक्षीकरणयोग्य अभिव्यञजना मानवीय फंफडों की गति में परि- 
लक्षित होती है । योगसूत्र ने योगाम्यासी के समक्ष यह सिद्धान्त रखा है कि शरीर मे प्राण के वैज्ञानिक सपमन 
से योगी मानव-चेतना एवं वाह्म विश्व में सामान्यत न दिखाई पडने वाली राक्ति पर अधिकार पा सकता है । 
प्रमख उपनिषदो में प्राणायाम शब्द नहीं आता।** सूनों में इसका प्रयोग हुआ है। आउस्तम्बयमंसूत्र 
(५ १२। १४-१५) में आया है कि यदि गृहस्थ सूर्योदय के समय सोता रहे + उसे उस दिन (रात्रि तक) ब्रत 
रखना एवं मौन रहना चाहिए । उसमे ऐसा भी आया है कि कुछ आचार्यो के ऊथनानुसार उसे प्रायश्चित्तस्वस्प 
प्रणयाम तब तक करते रहना चाहिए जब तक कि वह थक न जाय। गौतमबर्मसूत्र (१।६१) में आधा है कि 
जब छात्र अपने गुरु के समक्ष विद्य ध्ययन के लिए बैठ जाय और उसके तथा गुर के बीच से कुत्तो, सर्यपों, मेंढको, 
बिल्लियो के अतिजित यदि कोई अन्य पश्‌ पार कर जाय तो शिष्य को तीन प्राणायाम करने चाहिए और 
(प्रयश्चित्तस्वरूप) थोडा घी खा लेना चाहिए। इसी प्रकार उसमे (२३६ एवं २२) पुन आया है कि 
यदि उसे किसी ऐसे व्यक्ति के मुख से, जिसने मद्य पी रखी है, गन्ध मिल जात तो उसे (प्रायरिचित्तस्वरूप ) 
तीन प्रणायाम करने चाहिए और घृतप्रशशन करना चाहिए और यदि वैदिक विद्यार्थी किसी अशुचि (चाण्डाल 
भादि) को देख ले तो उसे एक प्राणायाम करके सूर्थे की ओर देखना चाहिए । इसी प्रकार वोधायनवमंसून 
(४।१।४-११) ने कृतिपय दोपो के लिए प्राणायामो वी व्यवस्था दी है । 
उपर्युक्त उदाहरणो से यह व्यक्त होता है कि सूत्रों (ईसा से कई शतियो पूर्व) के काछ मे प्र।णायाम 
की घारणा का इतना विकास हो चुका था कि समाज हारा भर्त्सना किये जाने वाले कर्मो के छिए धामिक कृत्यो 
एव प्रायब्चितो के रूप मे प्राणायाम का उपयोग होने ऊगा था। उन दिलो प्राणायाम एक घामिक कृत्य-सा था मे 
कि योग के आठ अगो मे उसकी पर्गिणना होती थी । 
बैदिक साहित्य मे पाँच प्राण पत्गिणित थे, किन्तु पुराणों तथा अन्य मध्यकाछीन ग्रत्थों में विभिन्न नामो 
वाले पॉच अन्य प्राण सम्मिलिति कर लिये गये ॥+९ 


क्षिपति य* इति बावयशेष । इससे स्पष्ट होता है कि भाष्य मे प्राण! का अर्थ है 'सांस लेना या कण्ठ की साँस 
और 'अप'न' का ऊर्थ हे 'पेट की वण्यु या हुवा को बाहर करना ४ तत्र ऊध्व नाभेगंनो रेचनोच्छूवासक्षरणोदगरद 
प्राण । अधो नाभेरत्यर्गानन्‍दकर्माष्पान । देवल (इृत्यकल्पतरु द्वारा उद्ध,त्त, से क्षवपष्ड, पृ० १७७ )। बे मे 
(२१३७-दिन्नशाल्म प्रेस सस्करण) में आया है--वस्तिसूछ गुद चैव पावक समुपाधित । करन पं दे 
चाप्यपान परिदत्तते ए ९ पते धुरोष 
भू८ एक इलोक मे दस प्राचीन एवं मुरघ उपनिषदे इस प्रकार उल्लिखित हैं-- 
साण्डूवय-तित्तिरे । ऐतरेय व छादोय वृहदारप्यक तथा वएँ 
भ६ प्राणोप्पन समानह्च उदानों ध्यान एवं च | नाग कर्म स्तु देबद्त्तो 
लोग 3 चप87 कल कह न्सस्त कृवलो देदद धनञ्जय ॥ उदगारे 
आख्यात कर्म उन्‍्मल्नें तु स । कुबरू क्षुतकायें च देददत्तों व्जिग्भणे ॥ घनडज्ज्यो ' 
हिं। इति यो दशवायन, तिता ईर: हु "यो महाघोष सर्वंग स्भते 
वायून, प्राणायामेन सिध्यति ॥ लिगपुराण (१६६१, ६५-६६) सिलाइ प्र मृतेपि 
७३५ भी दोदानजी द्वारा सम्पादित) जहाँ दस बायुओ एवं उनकी क्रियाओ द योगयाज्ञवत्य (४६४. 
| का उल्लेख है बनपवे 
५ । बनप्व (२१३ 


'इश-केन-कठ-प्रदन-मण्ड- 


श्छे धर्मज्षास्‍्त का इतिहास 


अब हम यह देखें कि योगसूत्र ने किस प्रकार प्राणायाम की परिभाषा और उसकी व्याख्या की है। 
जब आसन की स्थिरता की उपलब्धि हो जाय तो ब्वास लेने एवं छोडने की गति में जो विराम (विच्छेद ) 
होता है उसे प्राणायाम कहते हैं (श्वासप्रश्वासयो्गतिविच्छेद प्राणायाम ) । भाष्य ने दवास' का अर्थ यो छगाया 
है--उस वायु को भीतर खीचना जो छरीर के बाहर रहती है! और 'प्रण्वास' का अर्थ यो लगाया है---कोष्ठ या 
छाती की वायु को बाहर फेंकना' (वाह्यस्य वायोराचमन श्वास कौष्ठस्थ वायोनि सारण प्रदवास ) । इन दोनों 
का अमाव प्राणायाम है (तयोर्गतिविच्छेद उम्याभाव प्राणायाम ।भाष्य, २१४ पर)। इससे प्रकट है कि 
प्राणायाम में मुख्य तत्त्व है श्वास एवं भ्रश्वास का अभाव, जिसे योग के ग्रन्थों में कुम्मक कहा गया है। आगे के 
सूत्र मे आया है कि प्राणायाम (गतिविच्छेद) के तीन प्रकार हैं--वाहय, आभ्यन्तर एवं स्तम्म । तात्पय यह है 
कि कुम्मक (श्वास रोकना या विच्छेद या विराम) बाहर से वायु खीचने पर भी किया जाता है (प्रथम प्रकार) 
या भीतर की वायु बाहर छोड देने पर भी किया जाता है (द्वितीय प्रकार) या जब सामान्य दशा हो (अर्थात्‌ वे 
तो बाहर से वायु खीची जाय, और न भीतर की वायु बाहर फेकी जाय) तब विराम किया जाय [तृतीय प्रकार) । 
कालो य, मात्राओ या सख्याओ के अनुसार इत प्रकारो मे प्रत्येक को नियमित किया जा सकता है। जब विराम 
३६ मात्राओ तक होता है तो प्राणायाम मृदु कहछाता है, जब ७२ मात्राओ तक किया जाता है तो उसे मध्यम 
तथा जब १०८ मात्राओं तक होता है तो तीव्र कहा जाता है। जब प्राणायाम बहुत दिनो, पक्षो एवं मासो वक 
किया जाता है तो उसे दीर्घ कहा जाता है, जब उसे बडी दक्षता से किया जाता है तो वह सूध्म कहलाता है । 
प्राणायाम के विषय में हमे योगसूत्र (१।३४) पर भी ध्यान देना चाहिए (प्रच्छदंनविधारणाभ्या वा 
प्राणस्य ) । इस सूत्र मे आया है कि मन की अबाधित शान्ति के लिए एक उपाय है साँस को बाहर करना एवं 
रोकना । इस सूत्र एव इसके भाष्य से प्रकट होता है कि विधारण (कुम्मक--श्वास को रोक रखना) प्राणायाम 
है ॥६९ 
प्राणायाम की व्याख्या के सिलसिले मे देश, कार एवं सख्या की व्याख्या भी आवश्यक है। सामान्यत 
एक स्वस्थ विकसित व्यक्ति ४ सेकण्डो में एक वार श्वास लेता और छोड देता है (अर्थात्‌ १ मिनट में १५ 
वार या दिन रात्रि मे २१६०० बार) । रेचक की गति को मापने के लिए रुई का एक अश्ञ या एक पतला 
सूत नासिका-छिद्रों से कुछ दूरी पर 'रख दिया जाता है और वह नाक के इवास से जितनी दूर उड़ जाता है या 


जहाँ जाकर रुक जाता है उस दूरी को अंगुली की चौडाई से नाप लिया जाता है। जहाँ तक फाल का प्रहनत है, 
कई काल-इकाइयाँ वणित हैं, क्योकि उन प्राचीन कालो में कोई वैज्ञानिक यन्त्र नही था। एक बार पलक गिरने 
(निर्मेष) मे जो समय रूगता है वह्‌ एक स्वर के उच्चारण में लगता है, और उसे मात्रा कहा जाता है । अपने 
हाथ से घुटने को तीन बार छूने तथा अँगूठ एवं तर्जनी को छूने मे जो समय बीत जाता है उसे भी मात्रा कहा जाता 
है । अत्य काल-इकाइयो की चर्चा हम यहाँ छोड दे रहे हैं। सामान्य नियम यह है कि रेचक एव पूरक दोनों 


पहन्त्यन्नरसान्‌ नांड्यो चोदिता ) ने भी दस प्रा्णों का उल्लेख किया है। देखिए डा० प्रजेन्द्रगाथ सील 
का ग्रन्य दि पॉसिटिद साइस आव दि ऐंश्येण्ट हिन्दूज' (छागमंस, ग्रीत, १६१५, पृ० २९८-२३१) जहाँ इन दस 
प्राणो की व्याख्या की गयी है। 

६० प्रच्छदंनविधारणाम्पा वा ॥ यो० सू० (१॥३४), कोष्ठस्यथ घायोनासिकापुटाम्धा प्रयत्व- 
विशेषाद्‌ घमन प्रच्छदईन विधारण प्राणायामस्ताम्यां बा सनस स्थिति त््‌। | 


थौग एुंद चर्मशांट्य ३२६३ 


कौ एकविध एवं श्ात्तिपूर्वक होना चाहिए, और पूरक मे रेचक का आधा फालू (समय) छूगना चाहिए। पूरक, 
रेचक एवं कुम्मक की अवधि के विषय मे तीन मत हैं, बधा--१ ४ श्मा१ २२ के अनुपात में या तीनो में 
समान । पुराणों ने प्राणायाम के लिए विभिन्न मात्राएँ निर्धारित की हैं, यथा--माप्डेंय (३६।१३, १४) में आया 
है कि लछूघ्‌ (माष्य में मृदु) भे' १२ मात्राएँ हैं, मध्यम में इसकी दूनी तथा उत्तरीय (भाष्य में तीन) में १२ 
मात्राओं का तिगुना । गरडपुराण (१२२६।१४-१५) ने क्रम से १०, २०, ३० मात्राएँ निर्वास्ति की हैं और 
कूमेपुराण ने मार्कण्डेय की बात मान ली है। मिताक्षरा (याज्ञ० ३॥२००-२०१) ने व्यवस्था दी है कि प्राणायाम 
की तीन कोटियाँ है---अघम (१४ मात्राएँ), मध्यम (३० मात्राएँ) एवं उत्तम (४४ मात्राएँ)। लिगपुराण (शा 
४७-४८) में नीच उद्घात, मध्यम उद्घात एवं मुस्य के लिए त्रम से १२, २४ एवं ३६ मात्राओ का कार माना 
है और कहा है कि तीनो का स्पष्ट परिणाम है क्रम से प्रस्वेद आना , कम्पतन होता एवं उत्थान होना (प्रसाद- 
कम्पनोत्यानजनकश्च यथाक्ष्मम्‌) । मिलाइए मार्कण्डय० (२६१६) जिसमे आया है कि इनमे प्राणायाम की 
विभिन्न मात्राओ के अनुसार ऋ्रम से प्रवीणता प्राप्त करनी चाहिए (प्रथमेन जयेत्‌ स्वेद मध्यमेन च वेपथुम्‌ । विपाद 
हि तृतीयेन जमेद्दोषानू अनुक्तमात्‌ ॥) 

यह द्रष्टव्य है कि पतञ्जलि एवं व्यासमाष्य ने पूरक, रेचक एवं फुम्भक नामक विख्यात शब्दों का 
प्रयोग नही किया है, प्रत्युत श्वास, प्रब्वास एवं गतिविच्छेद शब्दों का प्रयोग किया है ।६" इतना ही नहीं, पत- 
ब्जलि एवं व्यास ने प्राणायाम में ओम्‌, गायत्री या व्याहृतियो के जप के विषय में कुछ नही कहा है, जैसा 
कि स्मृतियों एवं पश्चात्कालीन या मध्यकालीन ग्रन्थो मे पाया जाता है। एक तीसरी वात पर विचार करना 
है कि कुछ अन्य पश्चात्कालीन ग्रन्थों में रेचक, पूरक एवं कुम्भक को प्राणायाम के तीन प्रकारों में ग्रिना 
गया है और योगसूत्र मे प्राणायाम के चार प्रकार है जिनमे तीन की व्यास्या योगसूत्र २५० मे तथा चौथे की 
२५१ मे हुई है । 

“रेचक', पूरक' एवं कूमक' शाब्दो को पर्याप्त प्राचीन माना जाना चाहिए । इनका उल्लेख एवं परि- 
भाषा देवरूघमंसत्र मे है, जैसा कि शकराचाय का कथन है (देखिए गत अध्याय २१ की प्रथम पाद-टिप्पणी )॥९२ 


६१ तस्मिन्सति इवासप्रइवासयोगंतिविच्छेद प्राणायाम ॥ बाह्याम्यन्तरस्तम्भव॒त्तिदंशकफालसख्याति 
परिदृष्टो दीघेसूक्ष्म । बाह्माम्यन्तर्रा- वेक्षी चतुर्थ । यो० सू० (शाडइ-५१) ; सत्यासनजये 
राचसन इवास कोष्ठस्थ वायोनि सारण प्रशवास तयोर्गतिविच्छेद उभयाभाव प्रर्णाथास । भाष्य 
वृत्ति' शब्द का सम्बन्ध बाह्य, आाभ्यन्तर एव स्तम्भ से होना चाहिए। यहाँ पर कुम्भक, जो रेचक के उपरान्त होता 
है, बाह्मवृत्ति है और बह जो पूरक के उपरान्त होता है, आम्यन्तरवृत्ति कहलाता है । जब न तो रेचक होता है 
ओर न पूरक तब स्तम्भवृत्ति कहलाती है | देखिए श्री कुवलयानन्द कृत योगमीमासा (खण्ड ६, प० ४४.५४ 
११४-१४५ , २२५-२५७) । 5 
६२ देवक। त्रिविध प्राणायाम । कुम्भो रेचन पूरणमिति । निशवासनिरोध फम्भ । अजलतनि दवासो 
रेचनम्‌ । निइवासाध्मान पूरणमिति । स पुनरेकद्विनिभिरुद्ाात॑ (उद्धात॑ ) मृदुर्मन्दस्तोक्ष्णे वा भवति । प्राणापान: 
व्यानोदानसमानाना सझृदुद्गसन सूर्घानना ह॒त्य निवृत्तिश्चोह्मत ( द्घात )। कृत्पकल्प० ( मोक्षकाण्ड रे 
पू० १७०) एव अपरा्ं (पु० १०२३) । मिलाइए व्यासभाष्य 'सख्याति परिदुष्टा एतावदपमि &, 
प्रषम उद्घातस्तद्निगृहीतस्पेतावद्भिद्वितोय उद्घात । एच तृतीय" । एव मृदुरेब मध्य एव तीद्र श्ति 
पोगसूछ (३५०) पर | राजमार्तंण्ड में व्यात्या की ययी है 'उद्घातो ताम मामिमूलास्परेरितस्प वायो दिरस्पसि- 


वाह्मस्थ वायो- 
(१४६ पर) । 


श्दई धर्म फा इतिहांस 


बृहद्योगियाज्ञवल्वय एव वाचस्पति ने इनका उल्लेख किया है। विष्णुपुराण (५१०१४) ने शरद्‌ ऋतु के काव्या- 
त्मक वर्णन में इलेष के रूप मे इनका उल्लेख किया है।१३ प्राणायाम करने के विभिन्न ढग बतलाये गये है। 
सरल ढंगो मे एक यह है--अँगूठे से दाहिना नासिका-छिद्र वन्द कर ले, बाये नासिका-छिद्र से अपनी शक्ति मर 
साँस खीच लें, इसके उपरान्त दाहिने नासिका-छिद्र से साँस वाहर पेके, पुन दाहिने मासिवा-छिद्न से साँस छे और 
बायें नासिका-छिट्र से साँस बाहर पके | इसे कम-से-कम तीन बार करें । इसे प्रतिदिन दो वार अभ्यास में छायें, 
विशेपत प्र-त काऊ स्नान करने के उपशन्त या सन्व्यावाल या चार वार (सूर्योदिय के पूर्व, मध्याह्न के समय, 
सन्ध्यावाल और अर्धरात्रि मे) । आरम्भ मे कम्मक नहीं करना चाहिए। पूज्क एवं रेचक में कुछ अम्यास हो 
जाने के उपशन्त कुम्मक को रेचक के पदचात्‌ करना चाहिए। पूरक के उपरान्त कुम्मक का अभ्यास बडी 
सावधनी से करता चाहिए और किसी दक्ष गुरु के निर्देशन में ही ऐसा करना चाहिए । 
मनुस्मृति में प्रण याम की महत्ता गायी गयी है--एक ब्राह्मण के लिए नियमो के अनुसार ए” व्याहृतियी 
तथा प्रणव के साथ किये गये तीन प्राणायाम परम तप के समान है। जिस प्रकार धातुओ के गछाने से उनके 
मल जल जाते हैं, उसी प्रकार इच्द्रियों के दोष प्राण (वायु) के निग्रह से मिट जाते है। व्यक्ति को प्राणायामो 
द्वारा दोषों को, धारणा द्वारा पापों को मिटाना चाहिए तथा प्रत्याहार ढ।/रा ससर्गो को दूर करना चाहिए 
तथा ऋषध, लोभ, ईर्ष्या आदि दोपो को (त्रह्म का) ध्यान करके मिटाना चाहिए” (मनृस्मृति ६७०-७२) । और 
देखिए वृहद्योगिय/ज्ञ० (८२६, ३०, ३२), शखस्मृति (७।१३), वायुपरुण (१०६३), भःगदत० (३।२८ ), मार्क- 
ण्डेयपु० (३६।१० ) । योगसूत्र (२५२-५३) मे आया है कि प्राणायाम के अभ्यास से प्रकाश के आवरण (अर्थात्‌ 
बलेश) क्षय को प्राप्त होते हैं और योगी का मन घारणा करने के योग्य हो जाता है (तत क्षीयते प्रकाशावरणम्‌ | 


हननम्‌ / विभिन्न लेखको ने विभिन्न ढगो से इस शब्द की व्यास्या की है, देशिए योगमीमासा (खण्ड २, भाग है, 
पृ० २२५-२३४) ॥ कभी-कभी पूरक, रेचक एवं कुम्भक को तौन प्राणायाम भी कहा जाता है, और कभी-कभी 
इन तीनो को मिलाकर एक प्राणायास कहा गया है । इनमे प्रत्येक पुन मद, मन्‍द (या रूध्यम ) एवं तीन्र बहा 
गया है । देखिए बह्योगियाज्ञवल्दय (८७)--त्रिदिध केचिदिच्छन्ति तथा व नवधा परे । सूद सध्याधिमात्रत्वा- 
देव्वैक ज्िदिध भवेत्‌ ॥/ देखिए विष्णुधर्मोत्तर (३३२८०११)--रेचक पूरक चंव कुम्भक च तथा द्विजा । एक्स्ट्य- 
दरथे, दिश्येद प्राणयमो मह फल ॥ रेचक-पूरक-कुम्भकेप्दरित श्वासप्रइवास्योगंतिविच्छेद इति प्राणायामसामान्य- 
लक्षणमेतदिति। तथ/हि। यत्र बाह्य दायुराचस्पान्तर्धायते पुरके तत्रास्ति इवास प्रब्वास्योरगंतिविच्छेद । यत्रापि कौप्ठ्य 
दायुविरेच्य बहिध यंते तन्नास्ति इंदारुप्रश्वास्योगंतिविच्छेद । एथ कुम्भकेपीति । वाचस्पति (योगसूत्र २५० पर), 

पूरक कुस्भकश्चेव रेचक्रतदनन्तरम्‌ | प्राणायारूर्च्रिधा झेय बनीयों मध्यमोत्तम ॥ पूरक कुम्भको रेच्य प्राणायाम 

स्श्रिकृक्षण । बृहद्योगियाज्ञ० (पाद्ध/१०) । कुम्भक का नाम इसलिए पडा है क्योकि इसमे जलवूर्ण कुम्भ (घडा) 

से समानता है (जल कुम्भ मे स्थिर रहता हे) | राजमार्तण्ड मे व्याख्या है 'तस्मिज्जलमिव कुम्भे निउचलतया प्राणा 
अवस्थाप्यन्ते इति कुम्भक ४ देखिए पाणिनि (५३६७), 'प्रतिकृती च', इवार्थे कन्‌ स्पात्‌ समुदायन चेत्सशा गम्यते । 

अत कुम्भक का अर्थ है कुम्भ इब कुम्भक , कुम्भसदृत्नस्थ सन्ना एं 

६३ प्राणायाम इवाम्भोभि सरसा कृतपूरके । अम्यस्यतेश्नुदिबस रोेचकाशुम्भकादिभि ॥ विप्णुपु० (ह। 
१०१ ) ॥ 


१च४ं 
मौग एवं घर्मशास्त्र 


से रोगो को मिटाता 
॥ ) गोरक्षशतक (५४) में आया है--योगी सदा आसन । ही 02 कक 
धारणासू च योग्यता कक काटता है तथा प्रत्याहार से मनोविवार दूर करता है। हे लक 
है शशायराव तन का प्राणायामी से सहायता प्राप्त होती है । देखिए मनु (११२४८ के 0 के २ हि 
5 23 ब पी ३ कक के शखस्मति (१२।१८-१६ ), जहाँ यह आया हे कि यदि व्याहृतियों व ०2 
वौधायनधर्मसूच (१३१) एवं प्राणायाम किये जायें तो एक मास मे ब्रह्महत्या के पाप से भी छृटकारा मिल् 
(ओम्‌) के साथ प्रतिदिन ऐ हे १) में आया है कि एक प्राणायाम कर लेने से हलके-फुछके दोष दूर के 
जाता है। ने रे दे है करने का दोप दूर हो जाता है 0 व बम ह कक ल्‍ 
जाते हैं या ग्बे या सह के द्धि दूर हो जाठी है | याज्ञ० (३॥३०५) ने व्यवस्था दी है कि एक सौ प्राणायाम 
मानव के काटने से उत्पन्न अशु हज ऐसे पापो से, जिनके लिए किसी फ्रायद्चित्त की कोई व्यवस्था नही 
407 तक हर मन्‌ (२।८३७-वसिष्ठ १०५) एव 00८५५ (५५८२) में आया है-- 
03 लक सनक (का प्रतिनिधि) है तथा प्राणायाम परम तप है। हा 
हल कप कर जैनो के महान्‌ आचार्य हेमचद्ध ने प्राणायामो की भत्सेना की है और कहा है 
यह द्रष्टव्य है कि जेनो दीता। पूरक, कुम्मक एवं रेचक में परिश्रम होता है और प्राणायाम से 
रे के 20020 पा का योगश्ञास्त्र (इठा प्रकाश, इडोक ४-४, जैन 20005 2, 
मक्ति मे स्काव पं 
सवत्‌ श्द्श में पक लकी करने से नाडियो, हृदय एवं फेफडो पर दबाव लता] है और असावधानी 
अर हज अम्यास करत से इन शरीदगो को ऐसी हानि प्राप्त हो जा सकती है जो कमी मिटायी 
अली कम मप्र एव हृदय के रोगी है उन्हे बपने से हो प्राणायाम नही आरम्भ कर देना 
नही जा सकती । जो लोग फेफ व्यक्ति से परामर्श ले लेना चाहिए। बहुत पहले स्वामी विवेकानन्द ने योग के 
चाहिए, भधत्युत उन्हे किसी का यह जान लेन चाहिए कि गुरु से सीधा सम्पर्क स्थापित करके ही वे योगा- 
जम जी जहा सके व किन्तु बिना गुरु के योग का ज्ञान प्राप्त करना अच्छा नही है। योगसूत्र 
माह हे वाह हा केवल हे सूत्र ( २५६४-५३ ) प्राणायाम-सम्बन्धी हैं, और मे ५ सूत्र भी सामान्य 
में कुल १४४५ सूत्र कह होता है कि पतज्जलि ने यह चाहा है कि योगी केवल इन सूत्रों को पढ़कर 
है 5282 का अभ्यास न आरम्म कर दे, प्रत्युत किसी प्रवीण एवं दक्ष योगी के निर्देश में ही 
या सु 
ऐसा करे । कि पतञ्जलि ने प्राणायाम के लिए यह नही व्यक्त किया है कि उसके साथ ओम्‌ या गायत्री 
हब हक टी । किन्तु स्मृतियों ने सन्ध्यावन्दव के बीच भे प्रतिदिन आणायाम की व्यवस्था 
30 पक है कं है कि तीन उच्च वर्षो के छोगो को अतिदिव स्नान करना चाहिए, मन्‍्त्रो 
3: कसर बे हिष्ठा आदि) के साथ मार्जेन करना चाहिए, प्राणायाम करना चाहिए, सूर्य की 
3 अमल कि हा हक ३।६२।१० ) करना चाहिए, प्राणायाम मे व्याहृतियो के साथ गायत्री का तीन 
पा के सा चाहिए, प्रत्येक गायत्री पाठ के पूर्व ओम और उपरान्त शिरस्‌ होना चाहिए । याज्ञ० हारा 


श्द्व६ अर्मशास्त्र कक हतिहासे 


व्यवस्थित प्राणायाम आजकल प्रात एवं साय काल की सघ्या में किया जाता है । ओऔम्‌ या मन्त्र के मौन 
जप के साथ प्राणायाम सग्भ या सबीज कहलाता है | बिना ओम्‌ एवं मन्त्र के जो प्राणायाम होता है उसे 
” या अबीज कहा जाता है । सबीज दोनो में अधिक अच्छा माना गया है | शान्ति/ (३०४।४८३१६।६-६० 
चित्रशाल्ला सस्करण) ने _ एवं निर्युण प्राणायाम का उल्लेख किया है। योगमाष्य (योगसूत्र २५२) ने 
एक उद्धरण दिया है---प्राणायाम से बढ़कर कोई तप नही है, इससे मलछो की विशुद्धि होती है और ज्ञान की 
दीप्ति चमक उठती है” (तपो न पर प्राणाय मात्ततो विशुद्धिमंछाना दीप्तिब्च ज्ञानस्थ) । 
हठयोगप्रदीपिका (२।४४) ने प्राणायाम के आठ प्रकार बतलाये है। दो अत्यन्त महत्त्वपूर्ण, यथा--- 
उज्जायी एवं भस्त्रिका का वर्णन श्री कुवलूयानन्द ने अपनी पुस्तक 'प्राणायाम' के अध्याय ४ (प० ६७-६८) एवं 
अध्याय ६ (पृ० १०१-११५) में किया है और अन्य छह, यथा---सूयंभेदन, शील्कारी, शीतली, श्रामरी, मर्च्छा 
एवं प्लाविनी का उल्लेख उस पुस्तक के भाग २ में हुआ है । हृठयोगप्रदीपिका (२॥४८-७० ) ने इन आठ प्राणायामों 
का विस्तृत वर्णन उपस्थित किया है । हम यहाँ पर स्थानामाव से उनका उल्लेख नही करेगे। . 
डा० रेले ने अपने प्रग्थ 'मिस्टिरिएस कुण्डलिनी” मे स्वयसचालित स्नायु-मण्डल का चित्र खीचा है, जो 
पाइचात्य शरीर-विज्ञान के अनूरूप है। उसी चित्र मे उन्होने ६ चक्र भी प्रदर्शित किये है और उनके स्थान 
भी बतलाये हैं । इतना ही नही, उन्होने सह्लारचक्र भी बनाया है। उन्होने प्रतिपादित किया है कि कृुण्डलिती 
दाहिनी 'बेगस' स्नायू है, जो उनकी मौलिक धारणा है । उनकी पुस्तक बडी मनोरम है और उलोने योगा- 
भ्यास से सम्बन्धित एक विशद क्षेत्र की खोज की है। उन्होने पाइचात्य शरीर-विज्ञान का गम्भीरता से अध्ययन 
किया है, किन्तु भूमिका मे उन्होने यह स्वीकार किया है कि भारतीय योगाम्यास-सम्बन्धी उनकी व्यास्याएँ 
सम्भावित निर्देश मात्र है । किन्तु यह अवलोकनीय है कि सर जॉन वुड्रौफ महोदय ने, जिन्होंने भारतीय योग 
एवं तन्त्र ग्रत्थो का गम्मीर अध्ययन किया है और जिन्होने डा० रेले के ग्रन्थ पर प्रावकथन लिखा है, यह 
स्पष्ट कह दिया है कि डा० रेके की कुण्डलिनी-सम्बन्धी स्थापना उनको स्वीकार्य नहीं हो सकती । ड५० उड़्रौफ 
का कथन है कि कुण्डलिनी कोई स्‍्नायू नहीं है और न कोई शारीरिक या मानसिक पदार्थ ही है, प्रत्युत वह 
दोनो के लिए एक आधार मात्र है। श्री कुवक्यानन्द ने डा० रेले की पुस्तक की चर्चा करते हुए (प्राणायाम, 
भाग ११० ५७) यह लिखा है कि डा० रेछे ने प्रयोगशाहा मे कोई प्रयोग नही किया और न उन्होने योग 
के विद्यारथियो से परामर्श ही ग्रहण किया, अत उनकी वाते सन्दिग्ध हैं। श्री कुवल्यानन्द ने यह भी कहा है 
कि स्वामी विवेकानन्द के राजयोग-सम्बन्धी भाषण भी डा० रेले के ग्रन्थ में पाये जाने वाके दोषो से खाली 
नही हैं। स्वामी क्ृवलयानन्द (पृ० १२१-१२६) ने स्वास्थ्य, फेफडो की स्वस्थ त्रियाओ, पाचन-सम्बन्धी अगो, 
हृदय, प्लीहा, वुक्क आदि की स्वस्थ क्रियाओ के लिए प्राणायाम को बहुत उपयोगी ठहराया है। उनके मत से 
प्रणायाम का आध्यात्मिक महत्त्व बहुत बडा है । 
प्रत्याहार की परिसाषा योगसूत्र २५४ में हुई है १५ -..- “जब इन्द्रियों का अपने विषयो से सयोग 
या सम्पर्क नही होता (अर्थात्‌ वे उनसे पृथक्‌ कर ली जाती हैँ या लोठा ली जाती हैं, क्योकि मन का निरोध 


६५ स्वविषयासप्रयोगे चित्तत्वरूपानुकार इवेन्द्रियाणा प्रत्याहार ॥ तत चश्यतेन्द्रियाणाम्‌ । यो० सू 


(२४५४-५५) । 'प्रत्याहार! शब्द प्रति+आ-+हू से बना है। ” से हे--इन्द्रियाणि विषयेम्य 
प्रतीपभानीयस्तेस्मिन्विति प्रत्याद्वार- / प्रश्याहार फा झाब्दिक अर्य है पीछे छे.._ , छोटा / भाष्य में ब्यास्या 


पौध एवं धर्मशास्त् श्८७ 


हो चुका है) और इस प्रकार वे स्वय चित्त (मन) के अनुरूप हो उठती हैं, तब प्रत्याहार होता है।! जब चित्त, 
योगी द्वारा निरुद्ध कर लिये जाने पर, इन्द्रिय-विषयो, यधा--स्वर (शब्द), स्पर्ण, रूप, रस (स्वाद) एवं गन्ध 
से सयुक्त नही रहता और ज्ञानेन्द्रियाँ मी उससे पृथक्‌ हो जाती हैं (या असम्बन्धित हो जाती हैं) तो इन्द्रियाँ 
स्वय चित्त के अनुरूप हो उठती हैं (इसी से सूत्र मे 'अनुकार इव' शब्दों का प्रयोग हुआ है) । इस (जसप्रयोग) 
से इन्द्रियों पर पूर्ण अधिकार प्राप्त हो जाता है। भावना यह है कि इन्द्रियविषयों से चित्त को हटाने पर 
इन्द्रियाँ भी उनके सयोग से हट जाती हैं। जब चित्त एकाग्र हो जाता है तो इन्द्रियाँ चित्त के साथ ही 
विषयों (अर्थात्‌ पदार्थों) का परिज्ञान नही करती | प्रत्याहार चित्त की वाह्य त्रियाओ (बहिगमी गतियो) का 
सनिरोघ है और इन्द्रियो के दासत्व से इसे स्वतन्त्र करना है। शान्ति" (१८८।५-७८-१४५॥६-७ चित्रशाला) में 
भी ऐसा आया है। विष्णुपुराण (५१०१४) ने प्रत्याहार की ओर सकेत किया है (/इन्द्रियाणीन्द्रियार्थेम्य 
प्रत्याहार इवाहरत्‌', अर्थात्‌ जिस प्रकार प्रत्याहार इन्द्रियो को उनके विपयो से दूर हटाता है उसी प्रकार शरद 
ने जलो की मलितता दूर कर दी) ।** वाचस्पत्ति ने विप्णुपुराण से दो श्लोक उद्घृत किये हैं जिनमें 
योगसूत्र के ही विशिष्ट शब्द प्रयुक्त हैं, सम्भवत इस पुराण ने योगसूत्र से ही आधार लिया है। देवलरूघमंसूत्र 
ने प्रत्याहार की व्यास्या की है--जव मन अपने अणुत्व (सूक्ष्मत्व), चापल्य, लाघव (विचारथून्यता) या 
अपनी शक्ति के फलस्वरूप योगग्रष्ट हो जाता है तो उसे (चित्त या मत को) पुन आत्मा की ओर छराकर 
उसमे (आत्मा मे) प्रतिष्ठापित करना ही प्रत्याहार है ।' कूमपुराण (२११।३८) ने इसकी परिभाषा यो की 


है--प्रत्याहार उन इन्द्रियो का निमग्रह है जो स्वमावत इब्द्रियविषयों से जाकुृप्ट हो उठती हैं ॥६० देखिए 
दान्ति० (२३२१३) । 


है---स्वविषयसप्रयोगाभावे चित्तस्वरूपानुकार इवेति चित्तनिरोधे चित्तवन्निरुद्धानीनि्रियाणि नेतरेन्द्रियजयवदुपा- 
यान्तरमपेक्षल्ते । घया रघुकरराज सक्षिका उत्पतन्तमनूत्पतन्ति निविशन्तमनु निविशन्ते तथेन्द्रियाणि चित्तनिरोधे 
निरुद्धानोत्येष भ्त्याहार । मघुकरराज एवं मधु निकालने वाली मक्षिकाओ का उदाहरण प्रद्नोपनिषद्‌ (श४ )मे 
भी आया है--- तथ्यया मक्षिका सघुकरराजानमुत्कासन्त सर्वा एवोत्कासस्ते तस्मिइ्च प्रतिप्ठमाने सर्वा एवं प्रातिप्न्ते । 
एवं वाउमनइचक्षु थ्रोत्र च। यह सूच कई प्रकार से विवेचित हुआ है, किन्तु भाप्य ने जैगीषन्य के समत्त का मनसरण 
क्या है | हे 
६६ दाब्दादिप्वनुषक्तानि निगुह्याक्षाणि योगवित्‌। कुर्याच्चित्तानुकारीणि प्रत्याहरपरायण ॥ चश्यता पर- 
मा तेन जायते निईचलात्मनास्‌ । इन्द्रियाणासवस्यैस्तै योगी योगसाधक ॥ विष्णुपु० ( ६७४३-४४) , कृत्यकल्प० 
(मोक्षकाण्ड, पु० १७३) एवं अपरार्क (पृ० १०२५) ने भी इसे उद्धूत किया है । मार्फण्डेय पु० (३६४१, 
फलकत्ता सस्करण, रेहा४ड१-४२, बेंक० सस्करण) में आया है--शब्दादिश्योइनिवृत्तानि यदक्षाणि यतात्मम्ि । 
प्रत्याहियन्ते योगेन प्रत्याहारस्तत स्मृत ॥ छृत्यकल्प० (सोक्षकाण्ड, पु० १७३) । 
६७ अपुत्वाच्चापल्याल्लाघवाबद्वलवत्त्वाद्या योगभ्रप्टस्य मनस पुन ॒प्रत्यानीयाथें योजन प्रत्याहार ।॥ 
बह (कुत्यकल्प० मोक्ष०, पु० १७३) , अपरार्क (पृ० १०२५) ने इसे हारीत का माना है। इन्द्रियाणा विचरता 
प्‌ स्वभादत ॥ निग्रह श्रोच्यते सद्भि प्रत्याहारस्तु सत्तम ॥ कूसंपुराण (२११३८)। स्फन्‍द०, काशीखण्ड 


(४१११ ०१ )/ इच्द्रियाणा हि चरता दिपयेषु ग्रवृष्छया । यतात्याहरण युक्त्या प्रत्याहार, स उच्चते ॥ 'युक्‍त्या” का 
अर्थ है विधयदोषददोनेना ॥ 


श्धद धर्मशात्र का इतिहास 


योगसूत्र का तृतीय पाद विभूति-पाद (वह पाद जो योगी की अलोकिक शक्तियों का विवेचन करता 
है) कहलाता है | विभृति' छब्द प्रश्नोपनिषद्‌ (५४) में आया है और वहाँ कहा गया है कि जो व्यवित 
द्विमात्र ओम्‌ का ध्यान करता है वह चन्द्रलोक मे जाता है, जहाँ वह विभूति का आनन्द छेता है और पुत 
इस पृथिवी पर चला आता है। यहाँ 'विभूति' शब्द का अर्थ सम्मवत समृद्धिमय जीवन है। तृतीय पाद मे 
सर्वप्रथम योग के आठ अग्रो मे अन्तिम तीन का विवेचन है। आठ अगो मे प्रथम पाँच को बहिरग (सप्रज्ञात 
समाधि के परोक्ष सहायक) कहा जाता है और अन्तिम तीन को अन्तरग (किन्तु ये भी निर्वीज योग के सन्दर्भ 
में वहिरग कहे जाते हैं । क्योकि निर्वीज योग इन तीनो अर्थात्‌ घारणा आदि के अभाव में भी स्थापित हो 
सकता है) कहा जाता है। ये तीनो है--धारणा, ध्यान एव समाधि और जब इन तोनो का अभ्यास एक ही 
विषय या पदार्थ पर किया जाता है तो इन्हे सयम कहा जाता है जो योगशास्त्र का एक पात्मि पिक शब्द 
है । कई प्रकार के सयम के पध्णि।म ही विमूर्तियाँ है । तृतीय पाद मे १६ से ५२ तक के अधिकाश सूत्रो 
में पतञ्जलि ने इन तीन शब्दों के स्थान पर सयम' शब्द का ही प्रयोग किया है। 

घारणा, ध्यान एव समाधि योग के अन्तरग अगर हैं और वे एक-के पश्चात्‌ एक आने वाली अवस्थाए हैं, 
पूर्ववर्ती के पश्चात्‌ उत्तरवर्ती अग आता है। किसी एक स्थलरू या विरुदु या पदार्थ पर चित्त को बाँधना धारणा 
है (देशवन्धश्चित्तस्य घारणा) । भाष्य में व्याय्या !ई है +१-कि चित्त को शर्रार के कुछ विशिष्ट अगो 
पर छूगाना चाहिए, यथा नाभिचक्र, हृदय-पुण्डरीक (कमल), सिर, ज्योति (आँख मे), नासिका का अग्रझगग, 
जीम का अग्रभाग आदि तथा उसे (चित्त को ) वाहय वस्तुओ (यथा--देवो की विभिन्न आकृतियों अथवा प्रतीको ) 
पर रूगाना चाहिए । इस अवस्था में चित्त को स्थिर रूप से वरण की हुईं वस्तु पर योगाम्यास करने वाले 
की इच्छा-शवित द्वारा निश्चित किये हुए कारू तक रूगराना चाहिए । इस अवस्था में तीन तत्त्व हैं, यथा-- 
कर्ता, विषय एवं धारणा की जिया । दूसरी अवस्था है ध्यान, जिस पर हम थोडी देर के पश्चात्‌ विवेचन 
उपस्थित करेंगे। माकंण्डेयपुणण (२६॥४४-४५५-३६॥४४-४५ कलरूक्‍त्ता सस्करण ) ने योगी के शरीर के विभिन्न 
अग्रो पर की गयी इन घारणाओ का उल्लेख किया है जो पतज्जलि द्वारा प्रयुक्त बहुवचनान्त धारण;ओ (घारणासु 
च योग्यता मतनस , योगसूत्र २५३) का मानो समर्थन किया है | आश्वमेघिकपर्व (१६।३७) एव शान्तिपर्व 


६८ देशबन्ध्चित्तस्य धारणा । तत्र प्रत्यवेकतानता ध्यश्नम्‌ । योगसूत्र (३१-२१), इस पर भाष्य इस 
प्रकार है--नाभिचकरे हृदयपुण्डरीके मूधि ज्योतिषि नाध्िकाग्रे जिहवाग्र इत्येवमादिषु देशेषु बाहये दव दिएये चित्तस्य 
बृत्तिमात्रेण बन्ध इति धारणा । तस्सि देशें ध्येयारूस्बनस्य प्रत्ययस्थेक्तानता सूदृश प्रदाह प्रत्ययान्तरेणापरामृप्टो 
ध्यानम्‌ । छिगपु० (शपघाड२-४३) में योगसूत्र के शब्दों की प्रतिब्यनि है--वित्तत्य धारणा प्रोक्ता स्थानवन्ध 
समासत । - तत्रकचित्तता ध्यान प्रत्यवान्तरवजितम्‌ । उपनिषदो ने हृदय को कसर (पुण्डरीक) कहा है (देखिए 
छा० उप० ८११, वे० सू० १३१४-२१ पर दशकराचार्य का भाष्य--दहर उत्तरेभ्य. आदि) । ज्योतिर्षिं 
सम्भवत आँख के पुरुष की ओर अथवा अपने हृदयस्थ भगवान ।की ओर सकेत करता है (छान्दोग्यण छाछईँ 
या ६।१५७१--० एषोऊक्षिणि पुरुषो दृश्यत एब आत्मेति होवाच) । वाचस्पति ने बाहये था दिघये की व्याख्या 
विष्णुपुराण (६७७७-८२) के कतिपय इलोको को उद्धत कर के की है, जहाँ विष्णु के रूप के ध्यान करने फा 
उल्लेस़ है, विष्णु के स्वलूप की यो चर्चा है--सदय मुख, कमल के समान आँखें, कानो मे कृण्डल, छाती पर 
झीवत्स रत्नाभूषण, चार या आठ हरूम्बे-लम्वे हाथ, पीत वस्त्र, हाथो से शाख, घना एवं गदा । व 


घीग एवं धर्मशांस्त्र श्प्दै 


(१८८८-१२७-१६९।८ चित्रणाला सस्करण) में भी ऐसा आया ह। याज्ञवल्वयस्मृत्ति (३॥ १६८-२० १) ने 
सक्षेप में ही आसन से लेकर घारणा एव व्यान तक के अगो का उत्लेस किया है, यधा--योगी को ने अधिक 
उच्च आर न अविक नीचे जासन पर विराजमान होकर, अपने पाँबों को उत्तान करके दोनो जाधो पर कर 
एवं वायी हथेली (जो उत्तान दाहिने पाव पर रखी हुई है) पर दूसरी (दोयी) हयेडी (जा उत्तान ह) को 
रखकर, मुख को थोपा ऊपर रखकर एवं शरीर को छाती से मिलाकर, ऑसे बन्द करके, रज एच तम से 
छुटकारा पाकर, ऊपरी एवं निचली दन्तपवितयों को पृथक्‌-पृथक्‌ रराकर, जिहवा को तालु में सटापार, झरीर 
से किसी प्रकार का कम्पत न डाकर (जर्चात्‌ भरीर को निश्चल रखकर), मुस् का बन्द कर, इतन्द्रियों को 
विपयो से दूर रखकर, दो प्रकार का या टीन प्रकार का २४ या ३६ मात्राओ वाला प्राणायाम ्रिना चाहिए, 
उस प्रभु की, जो हृदय में दीप के समान स्थित हे, चि ता करनी चाहिए ( अर्थात्‌ ध्यान करना चाहिए) तथ्य 
उस प्र्भ में धारणा के रूप में चित्त को छगाना (टिकाना) चाहिए। देवर का कथन हुं फ़ि घर 
मन, वृद्धि एवं आत्मा का निरोध करना ही धारणा हे (जपरार्क पृ० १०२५ एव 
१७४ द्वारा उद्धुत) । 
जिसकी चिन्तवा की जाय उस विपय के परिज्ञान की एकाग्रता (निरन 
वाली स्थिति) ही, जिसमे किसी अन्य भावना या परिज्ञान का अभाव ही ध्यान हे । उपनिपदों ने ध्यान पर 
बल दिया हैँ, यया--माण्डूकयोपनिषद्‌ (२।२।६) में आया हे--ओम्‌ के रूप में आत्मा का व्यान करो, बृ० 
उप० (२४) में प्रसिद्ध वचन ह-- आत्मा द्रष्टव्य (देखे जाने योग्य) है, श्रोतव्य (सुने जाने योग्य) हे, मस्तव्य 
(समझा जाने बारा) एवं निदिध्यासितव्य (जिसकी चिन्तना की जाय) है।' छा० उप०] (७।६॥२) में ध्यान 
शब्द एक ही विपय पर सभी विचारों को केच्द्रित करने” के अर्थ में प्रयुक्त हे ।६५ ब्वेताब्वतरोपनिपद्‌ 
(११३) एव गीता (१८५२) ने ध्यानयोग का उल्लेख किया हे। ओर देखिए शाच्ति० (१८८॥१३०- १्ह्। 
१३-१८ चित्रशाला ), देवठघम सूत्र (कृत्यकल्प०, मोक्ष ०, पृ० १८१), विष्णुपुराण (६।७।४१, वाचस्पति, कृतकल्प०, 
मोक्ष ० पू० १७५) । अवराक॑ (पृ० १०२५-२७) ने विष्णुधर्मसूत्र के अव्याय ६७ से उद्धरण दिया है, जिसमे 
चाहा गया हे कि योगी को उस सर्वज्ञ, विभु एवं संर्वशक्तिमान्‌ प्र है के ध्यान करना चाहिए, जो तीनो गणों 
(सत्त्वय, रज एवं तम) से हीन हे, २४ तत्त्वों के ऊपर हे, जो इन्द्रियातीत है आर यदि वह एक वार रुपहीन 
प्रम्‌ पर ध्यान गाने में जसमर्य हो तो उसे क्रमश पृथिवी एवं अन्य तत्वों, मन, बुद्धि, आत्मा, अव्यक्तः से 
ऊपर उठना चाहिए, यदि वह इतना मी ८ कर सके तो उसे उस व्यक्ति का व्योत्त करता चाहिए जो उसके 
हृदय (फमल) में दीप के समान हे, यदि यह असम्भव हो ठो उसे उस वासुदेव का व्यान करना चाहिए 
गंदा एवं पद्म है। विष्णुघसंसूत्र ने इतना 


दौर, इन्ठ्रियों, 
क्रत्यकल्प ०, मोक्ष०, पृ० 


तर प्रवाह अबवा चलते रहने 


जिसकी छाती (वक्ष) पर वनमाला हे, जिसके हायो मे शख, चनक्त, 


दस आत्मा बारे द्रप्टव्य शोतव्यों मन्तच्यों निदिध्यासितव्य । बूहू० उप० 
आत्मानम्‌ । मुण्डक० (२२६) । नि के साथ ध्य सिललकर निदिध्यासितब्य बन 
अध्या हे--ध्यान बाब चित्ताद्‌ भूय । ध्यायत्तीव पृथिवी 


(२४४५); ओघित्येब ध्याथथ 


! है । छा० उप० (७६२) भे 
ध्यायन्तीव देवसनुष्या , तस्माद्य 


रस द्यइ्ह सनुष्याणा भसहत्ता 
भाप्तुवन्ति ध्याननापादादा इचैंब ते भवस्ति |. ध्यानमुपास्स्वेति १ पृथिवी उसी प्रकार गतिहीन है जिस लक 
भम्भीर ध्यान मे एक योगी निशचल (भतिहोन) रहता है, और इसी से ऐसा कहा गया है. पृथिवी मानो बाज 
मे सग्न है ४ ह 


१86० धर्मशास्त्रे का इतिहास 


और जोड दिया हे कि वह (योगी) जिसका व्यान करता है उसकी उपलब्बि करता हे, और यही ध्यान के 
रहस्य हे। इससे प्रकट होता हे कि व्यान या तो सयुण होता हे या निर्दुण, जैसा कि पद्मपुराण के ४८४- 
८०-८६ (निर्गुण) एवं 7८४।८८-४६ (सगूण) में आया हे, या साकार एवं मिराकार होता हे, जैसा कि 
प्मपुराण (२८०७०, ७०-७८) में व्यक्त किया गया हे । ओर देखिए विष्णुपुराण (६७७८-४० ); स्केन्दे 
(काशीखेण्ड ४११८), नरसिहपुराण (१७११-२८, २६१७) , इत्यकत्पतर, मोक्ष० (पृ० १ैद१-१६२), शख- 
स्मृति (७४१६) । ध्यान की अवस्था में केवल कर्ता (योगी) एवं विषय (व्यान के विपय) में द्वैव पाया जाता 
है, विपय पर मत की बॉधने के प्रयास की चेतनता नहीं पायी जाती, जैसा कि धारणा में होता हे । 

समाधि वह अवस्था हे जिसमे केवल ध्येय ही प्रकाशित रहता हे आर व्यान, ऐसा प्रतोव होता है, स्वयं 
शून्य हो गया है, क्योंकि उस स्थिति में व्यान का व्यय से पृथक कोई ज्ञान या भास नहीं रहता | 
समाधि में व्यान उस स्विति तक पहुँच जाता हे कि केवल <्येय की प्रतीति होने लगती हे ओर ध्यानकर्ता की 
ध्यान करते की भावना की चेतनता नही रहती, वयोकि ध्येय पूर्णह्प से ध्यानकर्ता को अपने में विलीन कर 
लेता है । योगी ध्येय से इस प्रकार घुल-मिछू जाता हे कि उसे इसका भास ही नहीं होता कि वह किसी 
वस्तु या विपय पर सोच रहा हैं या ध्यान दे रहा हे। स्वरूपशुत्यमिव” (योगसत्र ३३३) का यहीं तात्पय 
है । समाषि मे ध्यानकर्ता एवं ध्येय, व्यक्ति एवं परमात्मा पूर्णतया एक हो जाते हे ओर ब्येय से व्यानकर्ता 
की पृथक्‌ भावना का लोप हो जाता हे । 'समावि' शब्द प्राचीन उपनिपदों मे कही भी उल्लिखित नहीं है, केवल 
मैत्रायणी उपनिपद्‌ भें इसका उल्लेख हे (२।१८) । गीता ](२४३-५४), वनप्व॑ (३॥११) एवं शास्तिपर्व 
(१६५।१६-२०, चित्रशाला) में यह शब्द आया हे । विष्णुपुराण (६७४२) में कहा गया) हे कि वही समार्थि 
कहलाती है जब मन व्यात के फलस्वरूप उसके (परमात्मा के) वास्तविक स्वरूप को वारित कर छेता है और 
जिसमे (व्येय, व्यासकर्म एवं ध्यानकर्ता के) पृथक्‌ भास का अभाव हो जाता है ।४१ सप्रज्ञात समाधि में 


७०, तवेवार्थमात्रनिर्भास स्वरुपशून्यसिव समाधि । अयमेकतन्र सयम | तदपि बहिरग निर्बोॉजस्थ। योग- 

ञ (३३, ४,८) । ध्यानसेव ध्येयाकारनिर्भास प्रत्ययात्मकेन स्वरूपेण शून्यमिव यदा भचति ध्येयस्वभावावेशञात 
तदा समाधिरित्युच्यते। तदेतदू धारणा-ध्याव-समाधित्रयमेकन्न संयम । एकविष्याणि न्ञीणि साधनानि समभ 
इत्युच्यते ॥ तदस्थ अयस्य तार्नरिको परिभाषा सयम इति । तदप्यन्तरण साधनत्रय निर्वोजस्थ ययोगस्य बहिरग 
भवति। कस्मात्‌, तदभावे भावात्‌। १७ योगसुधाकर, १४ असप्रज्ञात। राजमार्तण्ड ने समाधि! शब्द की व्यास्या 
की हे---सम्यगाधोयते एकाग्रीनियते विक्लेपान्‌ परिहत्य सनो यत्र स समावि । मोगसूत्र (३॥३) पर सदाशिवेसत 
सरस्वती के योगसुधाकर (पृ० ११८) मे सप्रज्ञात एवं असप्रज्ञात समाधि का अन्तर इस प्रकार समझाया गया 
हे---ब्रह्माकारमनोवृत्तिप्रवाहोःहूकऊतत विना। सम्रश्नातसमाधि स्थात्‌ ध्यानाभ्णसप्रकर्षत ॥ इति।. रह: 
वे राग्यपुर्वक मिरोधप्रयत्नेन तस्थापि निरोधे सर्ववृुलिनिरोधान्नि्वोज ससाधिभंवति। तडुबतन । मनसो वृत्तिवून्यस्थ 
ब्रह्माकारतया स्थिति । याउसप्रज्मातनामासी समाधिरभिधीयते ७ इत्येप विभागों द्र॒प्टव्य । 

७१ तस्येब कल्पनाहीन स्वरूपँरहण हि यत्‌ । मनसा ध्याननिष्पाद्य समाधि सोष्भिधीयते ॥ विष्णुपरु० 
(छ्ा७६२) , वाचस्पति, कृत्यकल्प० (मोक्ष० पृ० १७५) एवं अपराक्त (पृ० १०२६, जिसने व्याख्या की है-: 
तस्य ब्रह्मण कल्पनाहीन ध्येय ध्यान ध्यातेति भेदप्रत्यय रहित. आदि) ने उद्धत किया हे। लिगपुराण ( १55४) 
से आया है--विद्भासमर्थमसत्रस्य देहश्न्यमिव स्थितम्‌। समाधि सवहेतुश्च प्राणायाम इति स्थित ॥ 


योग एवं धर्मशास्त्र श्द्दः 


ये तीनो (वारणा, व्यान एवं समा्थि) प्रत्यक्ष सहायक है, किन्तु असप्रज्ञात समाधि में परोक्ष रूप से सहायक 
हे, क्योकि यह इनके अभाव में भी हो जाती ह। हृठ्योगप्रदीपिका (४।७) में आया हे--समाधि वह कहल्गती 
हे जब कि जीवात्मा एवं परमात्मा में एवस स्थापित हो जाता हे जौर सभी सफत्पों का छाप हो जाता है ॥४? 
सबीज एव निर्बोज समाधि सविकल्प एव निधिकल्प समाधि के सदृण ही हे, जैसा कि वेदान्तसार द्वारा परिभाषित 
हे। सप्रश्नत समाधि की चार कोटियाँ है, यथा--सवितर्क, निवितर्क, सविचार एव निविचार | देसिए एस जध्याय 
की पाद-टिप्पणी स० ३१ गो' छाब्द के द्वारा निर्देशित गा नामक वस्तु एवं धारणा या भावना (ज्ञान) 
कि थह गौ हे', वास्तव में तीन पृथक विषय हे, किन्तु उनका मिश्रवित भास होता हे । यदि कोई योगी फिसी 
विपय पर एकाग्र होता हे ओर उसकी बुद्धि इन उपर्यवत तीन बातो से सचेत हू तो यह सबितर्क समाधि कही 
जायगी (योगसूत्र १४२) । जन्य प्रकारों के लिए देखिए पाद-टिप्पणी ३१ एवं नीचे।। असप्रज्ञात समाधि में 
योगी के अन्दर अम्तिम सत्ता उदित होती हे, प्रकृति उसे किसी भी प्रकार से प्रभावित नहीं करती, उसका 
आत्मा स्वय अपने में स्थित रहता ह ओर व्यक्तित्व के विषय मे सचेत भी नहीं रहता और न आनबच्द की ही 
अनुभूति करता हे, सव कुछ चित्‌ या चित्शक्ति होती हे ओर कुछ नहीं। हम यहाँ पर समाधि की विभिन्न अबव- 
स्थाओ का विशद विवेचन नहीं करेंगे, बयोकि हमारा सम्बंध हे वर्मशास्त्र पर होने वाले योग के प्रभाव से, न 
कि योग सम्बन्धी विस्तृत विवेचन से । गोरक्षशतक मे समावि की अन्तिम अवस्था का वर्णन इस प्रकार हे-- 
'समाधि में समायुकत योगी को गन्ध, रस, रूप, स्पर्श या स्वर का सास नहीं होता ,ओर न उसे अपने एवं 
अन्यो मे कोई अन्तर दीसता है, ब्रह्मवित्‌ लोग इसे निर्मल, निशचल, नित्य, निष्क्रिय, निर्गुण, विद्यारू व्योम के 
समान विस्तृत, विज्ञान एव आनन्द समझते हैं, योगवित्‌ परम पद में उस नित्य अह्यता को प्राप्त होता हं, 
जैसा कि दुग्ध मे दुग्ब, घृत मे घृत एव अग्नि में' अग्ति डालने से ऐक्य होता हे।'४३ 
यह द्रष्टव्य है कि धारणा, व्यान एवं समाधि में जो प्रमुख बल छूगाया जाता हे वह मानसिक हे । 
बाह्य दशाएँ अभ्यास में अवश्य सहायक होती हे, किन्तु ह॑ वे गोण ही । जेसा कि हमने ऊपर देख लिया हे, 
शौच, सन्तोष, तप, ब्रह्मबचय, कुछ सरल आसन, वैराग्य, भोजन के विषय में उसके गुण एवं मात्रा सम्बन्धी 
रोक---ये सब मुख्य वाह्य या शारीरिक दशाएँ हैं। धारणा, ध्यान एवं समाधि के अभ्यास के साथ योगी कछ 
अलोकिक शक्तियों (विभूतियों) का विकास कर सकता हे, जिनकी उसे उपेक्षा करनी होती हे, क्योकि वे ध्येय 
की प्राप्ति मे रकावट उत्पन्न करती है [योगसत्र ३३३६) । ऐसा पतञ्जलि का कथन है, किन्तु अधिकाश योगियों 
की दृष्टि में सिद्धियाँ योग के महत्त्वपूर्ण अग है ओर योगसूत्र के १६५ सूततो में ३५ सूत्र (३३१६-५० ) सिद्धियो 


७२ तत्सम च दययोरेट्ण जीवात्मपरमात्मनों । प्रनष्ट्सर्वेंसकल्प समाधि सोड्भिघीयते ॥ हु० यो० प्र० 
(४७) । और देखिए स्कन्द० (काशीखण्ड, ४७१२७), जहाँ यही बात दी गयी है। 

७३ न गन्‍्ध न रस रूप न स्पर्श न च नि स्वनम्‌। आत्मान स पर वेक्ति योगी युवत्त समाधिना॥ निर्मल 
निइचल नित्य निष्क्िय निर्मुण महत्‌ । व्योम विज्ञानमानन्द ब्रह्म ब्रह्मविदों बिदु ॥ दुग्धे क्षीर घ॒ते सपिरम्नो चहिनरि- 
वापित । अद्यत्व ब्जेलित्य योगवित्परमे पदे ॥ गोरक्षशतक (इलोक &७,&&--१०० ) । प्रथम इलोक हठयोग- 
प्रदीषिका (४॥१०८) से भी ह्‌ु। मिलछाइए इवेताइवतरोपनिषद्‌ (६।१४) 'निष्कल निष्किय!, कठोपनिषद्‌ (३१५) 
अदब्दमस्पर मल्‍्पसव्यय , विज्ञानमानन्द ब्रह्म, वृहू० उप० (३१४२८ ) एवं इवेताइव० उप० (११५) , 'तिलेष 
तेल... चार्नि! एवं दुश्धे क्षीर, आएदि।' ५५०४५ 


श्ददर ” सत्र का इतिहास 


के उत्लेख में लगे ह, तो ऐसा प्रतीत होता है कि सिद्धिया योग के महत्त्वपूर्ण अग्र अवश्य है | वंसानसस्मातंसृत्र 
में आया हे कि योगी लोगो के बीच से अचानक अदृध्य हों सकता हे, बहुत दूर की वस्तुओं को देख सकता 
है तथा वहुत दूर का स्वर सुन सकता हे । 

योगसूत्र के पाद ३ में उल्लिसित सभी सयमों के परिणामों का उल्लेख अनावश्यक हे । उदाहरणस्वरूप 
कूछ दिये जा रहे ह। हाथी की गवित पर सथम करते से व्यक्ति हाथी की शवित प्राप्त कर सकता हे (३२४), 
सूर्य पर सयम करने से सात लोको का ज्ञान हो सकता है (३४२६), चद्ध के सयम से तारों की व्यवस्था का 
जान हो सकता है (३।२७), नामभिचक्र के सयम से शरीर की व्यवस्था (३।२६ यथा तीन दोप--वातत, पित्त 
एव कफ तथा सात बातुएँ--चर्म, रक्त, मास, स्तायुओं, जस्थियो, मज्जा एवं वीर्य) का ज्ञान हो सकता है। 
स्थूल, स्वस्प, सूक्ष्म (तन्मात्राएँ), अन्वय एव पञचभतों के सयम से तत्त्वो पर जय होती हे ओर इस जय से 
अणिमा आदि सिद्धियो का उदय होता हे आर शरीर मे सिद्धि की उपलब्धि होती हे '(यथा--प्रथिवी अपने 
कठोर पापाण-खण्डो से योगी को भीतर जाने से रोफ नहीं सकती, अग्नि जला नहीं सकती आदि-आदि) । 
४१ में पत्तज्जलि का कथन है कि सिद्धियाँ पाँच रूपो में उदित होती हे, यथा--(१ )कुछ भरीरों में जत्म लेने 
(यथा पक्षी के रूप में जन्म लेकर, जो आकाश से बहुत ऊँचाई तक जा सकता ह), (२) कुछ ओपदबियों 
के प्रयोग से, (३) कुछ मन्च्रो के जप से, (०) तप से (जो नियमों में एक हे) तथा (५) समाषि हारा; 
जिनमे प्रत्येक अपने पूर्ववर्ती से श्रेष्ठ है ।*५ 


७४ स्थूलस्वरूपसूक्ष्मा्चयार्थवत्त्तयमाद्‌ भूतत्वजय । ततो5णिमादिय्नादुर्भाव कायसम्पत्तद्र्मानसिघातच 
उपतावग्यवलबजसहननत्वानि कायसस्पत्‌। योगसूत्र (३४४-४६)। स्वरूप” से पाँच तत्वों के गुण पाये जाते हे 
और उसकी व्याख्या पृथिवी की कठोरता, जल की द्रवत्ता (रसता), अग्नि की उप्णता, वायु की गतिशीलता तथा 
आकाश की विभुत्ता से की गय॑। है। ठत्त्वो का चौथा रूप 'अन्वय' ख्याति (प्रकाश), क्रिय/ एवं स्थिति के गुणों 
का चोतक हे। भाष्य से आया हे--अन्वयितो गुणा प्रकाइप्रवृत्तिस्थितिरूपतया सर्वत्रैवान्वयित्वेन समुपलम्यन्ते। 
देखिए योगसूत्र (२१८) 'प्रकाशक्रियास्थितिशील भूतेन्द्रियात्मक भोगापवर्गार्थ दृध्यम्‌ ।! प्रकाश, 'क्रिय्रा' एव 
'स्थिति' क्रम से सत्त्य, रज एवं तम नामक गुणों के द्योतक हे। और देखिए साख्यकारिका (१३) ) पॉँचवा 'अथ्थ- 
वत्त्व! पाँच तत्त्वो में पाया जाता है और अनुभूति एवं आत्मा की उपलब्धि मे उपयोगी होता है। 'बजसहननत्व 
बज के समान शरीर की कठोरता की प्राप्ति, 'वज्नस्य इब सहनन सहति स्स्‍्थ, तस्य भाव बजसहुननत्वम । भाष्य 
ने तद्धमनिभिधातश्च' को इस प्रकार समझाया हे-- पृथ्वी मूर्त्या न निरुणद्धि योगिन शरीरादिक्रिया, शिलामध्यनु- 
विज्ञतीति। नाप स्निधा क्लेदयन्ति । नाग्मिरुष्णो दहति आदि। 

७४ जन्‍्मोपधिमस्त्तप ससाधिजा सिद्धय । योगसूत्र (४१) । अर्नेस्ट बुड ('योग', १८१४), पेंगुइन प्रत्थ- 
साला) ने लूिमा के विषय मे (पृ० १०४) छिखा हे--मुझे स्मरण है, एक बृढा योगी पाइवशायी रूप मे या लेटे 
हुए खुली भूमि पर लूगभग ६ फुट ऊपर उठ गया और उसी रूप मे आधा घण्टा रुका रहा और दर्शक छोग उसके 
जौर भूमि के बीच मे अपनी छडियाँ आर-पार करते रहे ” बुड ने आगे छधिसा का, एक और उदाहरण दिया है, 
जिसे सिक्किम की राजकुमारी ने अपनी आंखो से देखा था। ए० कोयेस्टलर ने अपने ग्रन्थ 'दि लोटस एण्ड दि 

रॉवॉ्ट! (लन्दन, १६६०, पृ० ११४) में लिखा हे कि उन्हें श्री वुड का उदाहरण सन्देहपुर्ण लगता हे, क्योकि बुड ने 
निश्चित तिथि एव स्थान की सूचना नहीं दी हे। उन्होने यह्‌ बल देकर कहा हे कि रूघिमा पर कोई भी प्रयोग 


पौग एवं धर्मशास्त्र २६३ 


इस खण्ड के जध्याय २६ में सिद्धियों का उत्ठेरा हुआ है। देवलूबर्मसूत ने सिल्यों पर एक छरूम्यी टिप्पणी 
की है, जिसका उद्वरण कल्पतर (मोक्ष०, पु० ११६-२१७) हारा दिया गया ह।*5 यान० (६२०२-२०३) ने 
योगसिद्धि के कूछ विशिष्ट रक्षणो का उल्लेस किया हैं, यथा--सन्‍्तर्थान होना, पूर्व जीवन की वाता यो स्मन्‍्ण 
कर लेना, सुन्दर रूप बारण कर लेना, अतीत एवं भविष्य की घटनानों एव दूर के विपयो को देस देने वी समयता 
प्राप्य कर लेना, दूर पर क्या कहा जा रहा हैं उसे जान लेना, अपने शरीर को छाडफर जन्ध के शरीर में प्रवेश 
कर जाना, जपने मन के अनुरूप विना किसी सावन एवं उपकरण के वस्तु की सप्टि वा छेता। 
तन्त्र वाले अव्याथ में हमने मच्नों के विषय में बिणद रूप से पट लिया है। देखिए इस सण्द रा जध्याय 
२६। मस्‍्त्रों के विषय में दो सिद्धान्त ह, जिनमे एक हे कम्पन सिद्धान्त (वाउप्रेशन योरी), जर्थात्‌ मनन के शब्द 
मोलिक प्रणेता एवं प्रयोगकर्ता की कूछ जव्तियो से अभिभूत रहते हू जोर जब मन्त्र वा पाठ क्या जाता है तो 
कुछ अज्ञात कम्पन उठ खडे होते हू जिनसे उस उद्देश्य की पूर्ति होती हे जिसके रिएए वह मन्त्र कहा जाता ह। दूसरा 
सिद्धान्त यह हे कि मन्त्र प्राचीन काछ से किसी महान्‌ मुनि के अन्त करण से निर्मेत होका जाया एहता है, निर्देश 
करने की इसकी शवित महान्‌ होती है। किन्तु प्रस्तुत लेखक के मत से मन्त्र की वास्तविब शवित उसे उच्चारण करने 
वाले व्यक्ति के ज्ञान, उसकी प्रतित्रियाशीलता एव उसकी आव्यात्मिक शवित पर निम र रहती है । इस विपय मे कोई 
वैज्ञानिक प्रयोग चही किया गया हे ओर विभिन्न ग्रन्थ विभिन्न ढगो से उपर्युक्त सिद्दान्तो में कसी एक को जतिश- 
योकक्‍्ति के साथ महत्त्व देते हैं। सभी कुछ मात्र कल्पना या वितकंना हे। वास्तव मे, दूसरे सिद्धान्त पर अधिक बल 
दिया जा सकता है, क्योंकि इसमे मानव-मनोविज्ञान की स्पप्ट झरूक हे। पहले सिद्धान्त के विण्य भें उतना जतिचार 
(असीम माहात्म्य) बढ गया कि प्रसिद्ध मन्त्र ओम्‌ मणिपश्रे हुम्‌' (जो अवलोकितेश्वर देवता का हे) बहुत लामकारी 
माना जाने रूगा, जब कि उसे किसी वस्तु पर ल्खिक्र ओर कसी चक्र (पहिया) पर सटा कर सैकडो वार छमाया[ 
जाये ! दूसरे सिद्धान्त से गुरु एव दीक्षा की महत्ता वेढ गयी, आर इस विपय में भी अतिचार का महत्त्व अधिक 
हो गया। किन्तु इस सिद्धान्त में एक विशिष्ट वात यह पायी जाने छगी कि शिष्य को तदबुरूप योग्यता के छिए 
प्रयत्तशीलू होना पडा , अर्थात्‌ उसे गृर के प्रति श्रद्धा प्रवाहित करनी पडी, उसे जाध्यात्मिक बातो में अभिरुचि 
लेती पडी। शास्त्रों के सिद्धास्तो का ज्ञान प्राप्त करना पडा तथा गुरु की दी हुई शिक्षा में अभ्यासमस्त होना पड़ा । 
गुरु एव शिष्य के सम्बन्ध में विशिष्ट जानकारी के लिए देखिए शिवसहिता (३॥१०-१६)। 


तिथि एव स्थान के साथ नही प्रकाशित हुआ है। डा० अलेक्जेण्डर कैनन ने अपनी पुस्तक दि इनविजिबल 
इपलुएस (१४३५, प० ३४-४१) मे रूघिमा पर एक व्यक्तिगत अनुभव का उल्लेख किया है। पता नही श्री ए० 
कोयेस्टलर महोदय इस कथन से परिचित हू या नहीं। 

७६ देवलूघर्मसूत्र की लम्बी टिप्पणी का कछ अश यो हे--अणिमा महिमा रूघिसा प्राप्ति प्राक्राम्यभी- 
शित्व वशित्द यत्रकामावसायित्व चाप्टावइवर्येगुणा । तेषामणिमा रूहिसा रूघिया ,त्य शारीरा | प्राप्त्यादय पञवै- 
स्द्रिया । शरीराशुगामित्व लूधिमा | तेनातिदूररयानपि क्षणेनासादयति । विश्वविययादा।त प्राशत । पाप्त्या 
सर्वप्रत्यक्षदर्मों भचति। अप्रतिहतेश्वर्यंभीशित्वम्‌ । ईशित्वेन देदतान्यपितिशेते । पत्रकासावसायित्व अज्रिधि- 
धम--छायावेश , अवध्यानावेश , अभप्नवेश इति॥ यत्‌ पच्स्य अगप्रवेशसात्रेण चित्त बश्ीकरोति स छायरेश । 
यद्‌ दूरस्थानामापि अनुव्याथेन चित्ताधिप्ठान सोथ्वध्यानावेश । यत्सजीवस्योभिस्ते (?) जौवस्थ वा शरीरानुप्रवेशन 
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रे धर्मशास्त्र का इतिहास 


योगसूत्र के चोथे पाद में कैबल्य का विवेचन हे--वह योगी जो समाधि तक की सारी अनुशासन सम्बन्धी 
क्रियाएँ कर चुका हे ओर पुरप एवं गृणों (सत्त्व, रज एवं तम) के अन्तर को भली भाँति समझ गया है, तीनों 
गुणो के प्रभाव से छुटकारा पा जाता हं, क्योंकि वे (गुण) आत्मा के उद्देश्य की पूत्ति करके प्रधान [प्रकृति) में 
समाहित हो जाते है। यही कैबल्य हे अथवा यही (कैवल्य) उस चेतना का द्योतक है जो स्वयं उपस्थित रहती हे 
(आर यहाँ तक कि सत्त्वगुण से भी सम्वन्वित नही रहती ) ।7४ यही स्थिति योगसूत्र (२२५) मे भी वर्णित हे, 
उसमे आया हे कि जब अविद्या अस्तर्भद (बिवेकज्ञान) फरते से दूर हो जाती हे तो जीवात्मा (जो प्रत्यक्षीकरण 
करने वाछा हे) गुणो के सम्पर्क में नही आता, यही स्थिति कंवल्य की हे । ८ योगसूत्र (४३४) में कैवल्य दो दृष्टि- 
कोणो के आवार पर समझाया गया हे । जब कोई पुरुष गुणों (जिनसे प्रकृति बनी रहती हे) द्वारा किसी प्रकार प्रभा- 
वित होना वन्द कर देता हे, क्योकि वह पूर्णतया वृत्तिहीन हो गया रहता हे, तो प्रकृति, जहाँ तक पुरुष का सम्बन्ध 
है, तटस्थ (केबल) हो जाती हे। जब पुरुष को पूर्ण ज्ञान हो जाता हे ओर वह गृणो से प्रभावित होना बन्द कर 
देता है तो वह 'चितिशक्ति” (केवल चेतनता) रह जाता है ओर केवल बच रहता हे अर्थात्‌ तटस्थ हो जाता 
हे, यही कैवल्य के विषय मे दूसरा दृष्टिकोण हे। कैवल्य या मोक्ष की स्थिति मे हम उसके लिए किसी आनन्द या 
परमसूख (सुखातिशय या प्रहर्प ) का निर्देश नही कर सकते, किच्तु हम केवछ इतना कह सकते हे कि वह चिति- 
शविति (केवल या मात्र चेतनता) की अवस्था मे हे। उपनिपदों ने घोषणा की हे कि ऐसी अवस्था मे मुक्तात्मा में 
न तो सुख की और न दुख की ही अनुभूति पायी जाती, ऐसे आत्मा को सुख या इसका विरोधी भाव स्पर्श तक 
नही करता, क्योकि चह उस स्थिति मे पहच गया रहता हे जहाँ उसका शरीर से कोई सम्बन्ध (रुचि या लगाव) 
नही रहता। योग का आदर्श है जीवन-मुक्त हो जाना (अर्थात्‌ जीवव एवं व्यवितत्व को त्याग देना, इस विश्व 
के लिए मर जाना, भले ही गरीर कुछ काल तक चलता रहे) ।९९ 
योग के आठ अग्रो का अधिक या कम वर्णन कई पुराणों मे हुआ हे | देखिए जग्निपु० (अध्याय २१४-२१५ 
एवं ३२७२-७६) , भागवत०। (३२८) , कूर्म० (२११), नरसिह० (६१३-१३, कल्पत्तरु, मोक्ष० पृ० १४६४- 
१४४में उद्धृत) , मत्स्य ० (अव्याय ५२) , मार्कण्डेय ० (अव्याय ३६-४०, वेक० सस्करण एव ।२६-४ ३ करूकत्ता सस्करण, 
इसमें रगभग २५० इलोक हे, जिनमे वहुत-से कृत्यकल्पतर, मोक्ष० में, अपरार्क आदि ह्वारा उद्घृत है), लिडग०, 


७७ पुरुपार्थश्न्याना गुणाना प्रतिप्रसव कैबल्य स्वरूपप्रतिष्ठा वा चितिशक्तिरिति । योगसूत्र (४॥३४) 
भाष्य हे---कृतभोगापवर्गाणा पुरुषार्थश स्याला य॒प्रतिशसव कार्यकारणात्मकाना गुणाना तत्कैवल्य, स्वरूपप्रतिष्ठा 
पुनबूद्धिसत्वानभिसम्बन्धात्पुर्पस्थ चितिदवितरेब केवला, तस्था सदा तथेबावस्थायथा कैवल्यमितिं । वाचस्पति ने 
प्रतिप्रसव | का अर्थ 'स्वकारणे प्रधाने छूय लगाया हे । 

७८ तस्य हेतुरविद्या। तदभावात्सयोगाभावों हान तददुंशे कवल्यम्‌ | यो० सू० (२।२४-२५ ) । तस्यावर्शेन- 
स्याभावाद्‌ बुद्धिपुरुपसयोगाभाव आत्यन्तिको बन्धनोपरम इत्यर्थ । एतद्धानम्‌ । तटदुशे पुरुषस्थामिश्रीभाव पुनरसयोगों 
गुणरित्यर्य । दु खकारणनिठत्तो दु खोपरमो हान तदा स्वरूपप्रतिप्ठ पुरुष इत्युक्तम्‌ । भाष्य । कैबल्य का अर्थ है 
एकाकिताए, अर्थात्‌ स्वय अकेला रहना। 

७८ अदरोर वाव सन्त न प्रियात्रियें स्पृशणत । छा० उप० (८578२॥१), अध्यात्मयोगाधिगसेन देव मत्वां 
घोरो हर्पक्षोकी जहाति। कढ० (२११२) । वेदान्तसूत्र का (४।४।२ मुक्त भतिज्ञानातु) छा० उप० (दा१११) 
पर आधुत है। 


योग एवं धर्मशास्त्रं श्द्र 


(१८) , वायू ० (अध्याय १०-१५ ), विष्णु० (६७, जो विचार एव शब्दों में योगसूत्र के समान है), विष्णु- 
घर्मोत्तर० (३।२८०-२८४) , स्वन्द० (काणीखष्ड, अध्याय ४१)। 

श्री जे राल्डिन कॉस्टर महोदय ने अपने ग्रस्थ 'योग एण्ड वेस्टर्न साइकॉलॉजी' (आब्मफोर्ड यूनिवर्सिटी प्रेस, 
१६३४ ) में योग की प्रणसा की ह जो पठनीय हे। उन्होने लिखा हे--मुझे विज्वास ह कि वे विचार, जिन पर योग 
आधघृुत है, मानव के लिए सार्वभोम रूप भें सत्य ह ओर योगसूज में इतनी सामग्री हें जिसका हमे पता चठाना चाहिए 
और उपयोग करना चाहिए (१० २४४)” मेरा तो यह कहना हैं कि पूर्व में योग का जो अनुसरण बिया 
जाता है वह मानसिक विकास की व्यावहारिक प्रणाली एवं विस्लेपणात्मक शान्तिकर अर्थात्‌ रोग निवारक हे, 
वह सामान्य विव्वविद्यालयीय पाद्यक्रम की अधेक्षा जविक व्यावहारिक है एवं वास्तविक जीवन से कही जधिक 
सम्बन्वित हे। मुझे इसकी प्रतीति ए० विश्वास हे कि पतञ्जलि के योगसूत्र में सचमव ऐसी रयापना हे जिसे 
अर्वाचीव काल के अति विकसित एवं प्रवीण मनश्चिकित्सक वडी निष्ठा के साथ सोजने में सलूग्न है 
(पृ० २४५) ।' 


डा० बेहनन की एस्तक योग, एक वैज्ञानिक मूल्याकन' का अन्तिम अध्याय बडा महत्वपूर्ण एव मनोरम 
है । उन्होंने योग के कतिपय स्वरूपो का मूल्याकन किया है जो स्वय जपते पर किये गये प्रयोगों पर आधृत हे । डा० 
बेहनन ने लोनावाला (प्रूना) के स्वामी कुवट्यानन्द के निर्देशन में एक वर्ष बिताया और स्वय श्राणायाम मे वे 
तीन वर्षों तक सलूग्त रहे। यहाँ स्थानाभाव से हम उनके मूल्याकन की सभी बातो को नहीं रख सकते, किन्तु 
उनके कुछ निष्कर्पो को विना दिये रह भी नही सकते। उन्हे इसकी अनुभूति हुई हे कि योगाभ्यास से चित्त (मन) 
अन्तर्मुस हो जाता है ओर बाह्य ससार से वह तटसथ हो जाता हे (प० २३२)॥। उन्हें पता चला है कि सम्भवत 
प्राणायाम से ऐसी विश्वाम-स्थिति आती हे कि मन अन्‍्तर्मुखता की ओर उन्मुख हो जाता है (पृ० २३५)। 
सामान्य रूप से सांस लेते की प्रक्रिया की तुलना करने के पश्चात्‌ उन्हे पता चला है कि उज्जायी मे आवसीजन 
की बुद्धि २४ ५%, भस्त्रिका मे १८ ५% एव कपाल्भाति में १२% हुईं। नासिका के अग्न भाग पर अनिमिप 
रूप से व्यान छगाने से मन की चचल वृन्तियों का निरोध होता हे (पृ० २०७२) । योगिक अभ्यासरों से स्वेगात्मक 
स्थिरता आती हे | डा० बेहनन ने लगभग आधे दर्जन से अधिक योगाभ्यासियों को बहुत सन्निकट से देखा, उनके 
जीवन का अवलोकन किया ओर अस्त में यही निष्कर्प तिकाछा कि उन्होने अपने जीवन मे, जितने लोगो को देखा है 
उनमे ये योगाम्यासी ही अत्यन्त सुखी व्यवित ह॑ जिनकी प्रसन्न मुद्रा सपर्कीय हो उठती है अर्थात्‌ अन्य लोगों मे फैल 
जाती है (प० २४५) । 


डा० पी० ए० सोरोकिन ने, जो हा्वेर्ड यूनिवर्सिटो मे हु और आज के महान्‌ स़माज-शास्त्रियो मे परिगणित 
है, एक बहुत ही महत्त्वपूर्ण निवनन्‍्च (योग एण्ड मैस ट्रास्फिगरेशन' ) भारतीय विद्या भवन के जर्नल (नवम्बर, १६ घ८, 
पृ० १११-१२०) मे प्रकाशित किया हे, जिसका प्रथम वाक्य यो हे--योग की प्रणालियों एवं विधियों, विशेषत 
राजयोग की प्रणालियों एव विधियों मे आज के मनोविश्लेषण, मानस चिकित्सा श्ञास्त्र, मानस नादिय बलि लिख 
एवं चरित्र-शिक्षा की अविकाश सभी सारगर्भित प्रणालियाँ एव विधियाँ समाहित हो जाती ह।... 


३ 5 


स्तरों में विकसित होने मे सफलता प्राप्त करता जा रहा 


 है। ब्वेताश्वत्तरोपनिपद्‌ (२॥११ ) मे योगाश्यास के प्रथम 
अनुकूल लक्षण इस प्रकार व्यक्त किये गये ह--लघुत्व अर्थात्‌ शरीर का हरूकापन, आरोग्य, अलोलूपता (लोग: 


हीनता ), गरीर के रग का प्रसार या दीप्ति (चमक ), स्वर-सौष्ठव, शुभ या सुखद द्ारीर-गन्ध, मत एवं मर की 


योगाम्थास में सलूग्त व्यक्ति के गुणो की अभिव्यक्ति से यह प्रकट हो जाता है कि वह क्रमश आव्यात्मिक 


रद घर्मशास्त्र का इतिहास 


योगसूत्र के चोथे पाद मे कैवल्य का विवेचन हे--वह योगी जो समावि तक की सारी अनुशासन सम्वस्थी 
त्रियाएं कर चूका है और पुरप एव गुणों (सत्त्व, रज एवं तम) के अन्तर को भली भाति समझ गया हे, तीनों 
युणो के प्रभाव से छूटकारा पा जाता ह, क्योंकि वे (गुण) आत्मा के उद्देश्य की पूर्ति करके प्रधान (प्रकृति) में 
समाहित हो जाते हे। यही क॑वल्य हे अबवा यही (कैवल्य) उस चेतना का द्योतक हे जो स्वय उपस्थित रहती हे 
(ओर यहाँ तक कि सत्त्वगुण से भी सस्वन्वित नही रहती) ।०७ यही स्थिति योगसूत्र (२२५) में भी वर्णित है, 
उससे आया है कि जब अविद्या अन्तर्भेद (विवेकज्ञान) करने से टूर हो जाती हे तो जीवात्मा (जो प्रत्यक्षीकरण 
करने वाला हे) गुणो के सम्पर्क मे नही आता, यही स्थिति कैवल्य की हे |? < योगसूत्र (४।३४) में केवल्य दो दृष्टि- 
कोणों के आचार पर समझाया गया हे । जब कोई पुरुष गुणों (जिनसे प्रकृति बनी रहती हे) द्वारा किसी प्रकार प्रभा- 
वित होना बन्द कर देता हे, वयोकि वह पूणतया वृ त्तिहीन हो गया रहता हे, तो प्रकृति, जहाँ तक पुरुष का सम्बन्ध 
है, तटस्थ (केवल) हो जाती हे। जब पुरुष को पूर्ण ज्ञान हो जाता हे और वह गुणों से प्रभावित होना बन्द कर 
देता है तो बह 'चितिश्रवित' (केवल चेतनता) रह जाता हे और केचल बच रहता हे अर्थात्‌ तटस्व हो जाता 
है, यही कैवल्य के विपय में दूसरा दृष्टिकोण ह। कैवल्य या मोक्ष की स्थिति मे हम उसके ल्ए किसी आमन्द या 
परमसूख (सुखातिशय या प्रहपे ) का निर्देश नही कर सकते, किन्तु हम केवल इतना कह सकते ह कि वह चिति- 
शक्ति (केवल या मात्र चेतनता) की अवस्था में हे। उपनिषदों ने घोषणा की हे कि ऐसी अवस्था में मुक्तात्मा में 
न तो सुख की ओर न दुख की ही अनूभूति पायी जाती, ऐसे आत्मा को सुख या इसका विरोधी भाव स्पर्श तक 
नही करता, क्योकि वह उस स्थिति में पहुच गया रहता हे जहाँ उसका शरीर से कोई सम्बन्ध (रुचि या लगाव) 
नही रहता। योग का आदश हे जीवन-मुक्त हो जाना (अर्थात्‌ जीवन एव व्यक्तित्व को त्याग देना, इस विश्व 
के लिए मर जाना, भले ही शरीर कुछ काल तक चलता रहे) ।११९ 

योग के आठ अग्रो का अविक या कम वणन कई पुराणों मे हुआ हे | देसिए अग्तिपु० (अध्याय २१४-२१५ 
एवं ३७२-७६) , भागवत०। (३॥२८) , कूर्मं० (२११), नरसिह० (६१३-१३, कत्पतरु, मोक्ष ० पृ० १६४- 
१5४मैउद्धृत) , मत्स्य ० (अव्याय ५२) , मार्कण्डेय० (अव्याय ३६-४०, वेक० सस्करण एव ।३ 4-४३ कलकत्ता सस्करण, 
इसमे दपभग २५० इलोक है, जिनमें वहत-से कत्यकल्पतर, मोक्ष० मे, अपराक आदि द्वारा उद्बृत हैं), लिडग०, 


७७ पुरुपाथंशून्याना गुणाना प्रतिप्रसव कैवल्य स्वरुपप्रतिप्ठा वर चितिशवितिरिति । योगसूत्र (४३४) 
भाष्य हे--कृतभोगापबर्गाणा पुरुषार्थश्न्याना य॒प्रतिप्रसवकार्यकारणात्मकाना गुणाना तत्केबल्य, स्वश्पप्नतिष्ठा 
पुनर्वु द्धिसत्वानभिसम्बन्धात्पुरुषस्थ चितिशक्तिरेव केवला, तस्या सदा तयबावस्थाया कैवल्यमिति।' बाचस्पति ने 
घ्रितिप्रखव ! का अर्थ स्वकारणें प्रधाने रूय ' लगाया है। 

७८ तस्थ हेतुरविद्या । तदभावात्सयोगाभावों हान तद्दृशे केचल्यम्‌।यो० सू० (२४-२५) । तस्यादशत- 
स्पाभावाद चुद्धिपुस्पसथोगाभाव आत्यत्तिको बन्धनोपरम इत्पर्थ । एतद्घानम्‌ । तट्ददों पुरुषस्थामिश्रोभाव पुनरसयोगों 
गुणेरित्यर्य । दु खकारणनिदत्तो दु खोपरमो हन तदा स्वरूपप्रतिष्ठ पुरुष इत्युकतम्‌ । भाण्य । कैवल्य का अर्थ है 
“एकाकिताए, अर्थात्‌ स्वय अकेला रहना। 

७८ अशरीोर वाव सन्त न प्रियाप्रिये स्पृशणत । छा० उप० (८१२१), अध्यात्मयोगाधिशर्मेन देव सत्वा 
घोरो हर्षशोकी जहाति | कठ० (२११२) ! वेदान्तसूत्र का (डी४ा२ सुक्त प्रतिज्ञानातु) छा० उप० (८१२१) 
पर आधघृत है। 


योग एवं धर्मशास्त्र हो 


(१८) , वायू० (अन्याय १०-१५) , विष्णु० (६७, जो विचार एवं झब्दों में योगसूत्र के समान है), विष्णु- 
घर्मोत्तर० (३॥२८०-२८४०) , स्कन्द० (काबीखण्ड, जध्याय ४१) । 


श्री जे राल्डिन कॉस्टर महोदय ने अपने ग्रन्थ योग एण्ड वेस्टर्न साइकॉलॉजी” (आगश्मफोर्ड यूनिवर्सिटी प्रेस 
१६३४ ) में योग की प्रणसा की हं जो पठनीय हें। उन्होंने लिखा हे---मुझे विज्वास ह कि वें विचार, जिन पर योग 
आवत हे, मानव के लिए सार्वभोम रूप में सत्य ह आर योगसूत्र मे इतनी सामग्री हे जिसका हमे पता चछाना चाहिए 
ओर उपयोग करना चाहिए (१० २४०)' 'मेरा तो यह कहना हें कि पूर्व में योग का जो अनुसरण किया 
जाता हे वह मानसिक विकास की व्यावहारिक प्रणाली एवं विष्लेपणात्मक थान्तिकर अर्थात्‌ रोग निवारक ह, 
वह सामान्य विश्वविद्यालयीय पाठ्यक्रम की अवेक्षा जविक व्यावहारिक हे एवं वास्तविक जीवन से कही अधिक 
सम्बन्धित हे। मुझे इसकी प्रतीति ए० विश्वास हे कि पतज्जलि के यथोगसूत्र मे सचमव ऐसी स्थापना ह जिसे 
अर्वाचीन काल के अति विकसित एवं प्रवीण मनश्चिकित्सक बडी निष्ठा के साथ स्ोजने में सलग्न है 
(पृ० २४५) ।' 


डा० बेहनन की पुस्तक योग, एक वैज्ञानिक मूल्याकन! का जन्तिम अध्याय बडा महत्वपूर्ण एवं मनोरम 
है। उन्होने योग के कतिपय स्वरूपों का मूल्याकन किया ह जो स्वय अपने पर किये गये प्रयोगो पर आधृत है । डा० 
बेहनन ने लोनावाला (पूना) के स्वामी कुव॒द्यानन्द के निर्देशन में एक वर्ष विताया ओर स्वय प्राणायाम में वे 
तीन वर्षों तक सरूूग्त रहे। यहाँ स्थानाभाव में हम उत्तके मल्याकत की सभी बातों को नहीं रख सकते, किन्तु 
उनके कछ निष्कर्पो को विना दिये रह भी नही सकते। उन्हे इसकी अनुभूति हुई हे कि योगामभ्यास से चित्त (मन) 
अच्तर्मस हो जाता है और बाह्य ससार से वह्‌ तटस्थ हो जाता हे (पृ० २३२)। उन्हे पता चला है कि सम्भवत 
प्राणायाम से ऐसी विश्वाम-स्थिति आती हे कि मन अस्तर्म्सता की ओर उन्मुख हो जाता हे (पृ० २३४)। 
सामान्य रूप से सॉस लेते की प्रक्रिया की तुलना करने के पश्चात्‌ उन्हे पता चला है कि उज्जायी मे आक्सीजन 
वी वृद्धि २४ ५%, भस्त्रिका मे १८५% एवं कपाल्भाति में १२% हुई। नासिका के अग्र भाग पर अनिमिष 
रूप से ध्यान लगाने से मत की चचल वृत्तियों का निरोध होता है (पृ० २४२) । योगिक अभ्यासों से सवेगात्मक 
स्थिरता आती है। डा० बेहनन ने लगभग आधे दर्जन से अधिक योगाभ्यासियों को बहुत सब्निकट से देखा, उनके 
जीवन का अवलोकन किया ओर अस्त में यही निप्कप निकाला कि उहोने अपने जीवन मे, जितने लोगो को देखा है 


उनमे ये योगाभ्यासी ही अत्यन्त सुखी व्यवित ह जिनकी प्रसन्न मुद्रा सपर्कीय हो उठती है अर्थात्‌ अच्य लोगों में फैल 
जातो है (प० २०५)। 


डा० पी० ए० सोरोकिन ने, जो हावेडड यूनिवर्सिटी में हे ओर आज के महान्‌ प्माज-शास्त्रियो मे परिगणित 
है, एक वहुत ही महत्त्वपूर्ण निवन्न (योग एण्ड मैस ट्रास्फिगरेशन” ) भारतीय विद्या भवन के जर्नल (नवम्बर, १६५८ 
पृ० १११-१२० ) में छकाशित किया हे, जिसका प्रथम वाक्य यो हे--योग की प्रणालियों एवं विधियों, विशेपत 
राजयोग की प्रणालियों एव विग्यों मे आज के मनोविश्लेपण, मानस चिकित्सा शास्त्र, मानस नाटय नेतिक शिक्षा 
एवं चरित्र-शिक्षा की अधिकाश सभी सारगर्भित प्रणालियाँ एवं विबियाँ समाहित हो जाती ह। 


योगाम्यास में सलूग्त व्यवित के गृणो की अभिव्यक्ति से यह प्रकट हो जाता है कि वह क्रमश आध्यात्मिक 
स्तरों मे विकसित होने में सफलता प्राप्त करता जा रहा हे। इ्वेताश्वतरोपनिपद्‌ (२११) मे योगाभ्यास के प्रथम 
अनुकूए लक्षण इस प्रकार व्यक्त क्ये गये ह--छघुत्व अर्थात्‌ भरीर का हलकापत, आरोग्य, अलोलपता (लोभ- 
हीनता), घरीर के रग का प्रसार या दीप्ति (चमक), स्वर-सोप्ठव, शुभ या सुखद शरीर-गन्घ, मत्र एवं मल की 


२४६६ धर्मश्ञास्त्र का इतिहांस 


अल्पता ।*? सबंया णे ही जब्द वायुपुगण एवं मार्कण्डेयपयुराणो में आये है । मार्कण्डेयपुराण मे कुछ आर भी 
कहा हे-- लोग योगी की चाहना या उसे पसन्द करते ह आर उसके पीछे उसके गृणों की प्रणना करते है, सभी 
पर उससे मय नही रखते वह अति जीत या उष्ण मे प्रभावित नही होता आर ने किसी से भय रखता हे, इससे 
प्रकट होता हे कि योग में सिद्धि जा रही हे।' वायुपुराण में जाया ह कि यदि योगाम्यासी पृथ्वी या अपने को 
मानों अग्वि में जलता तेसे और यदि वह जपने को सभी भूतो (या सभी प्राणिया) में प्रवेश करता देसे तो उसे 
समझना चाहिए कि योग में सिद्धि (सफलता ) उपस्थित ह' (११६४, कृत्यकल्प, मोक्ष ०, पृ० २११) । 
माकग्डेययुराण (३८॥२६) एवं विष्णपुराण (२१३) में विस्तार के साथ योगी-चर्या (योगी के व्यवहार 
या आचरण या चरित्र) का उत्लेख ह । यहाँ पर सभी बाते नहीं दी जा सकती, केवल दो महत्त्ववूर्ण ब्लोकों का अर्व 
दिया जा रहा ह। मार्कण्डेयपुराण4१ में आया है--मनुष्यो में (सामान्यत ) मान एवं जपमान प्रीति एवं उद्देग 
(क्लेज) उत्पन्न काते है, किन्तु ये दोनों योगी में विपरीत अर्थवाले होते हे और उसके लिए सिद्धिका"क सिद्ध होते हं, 
ये क्रम से विप एवं अमृत कहे जाते है, अपमान योगी के लिए अमृत हे आर मात विष ।' रिप्णपुराण ने बरू दिया 
हे कि योगी को ऐसा व्यवहार करना चाहिए कि लोग उसका अपमान करे ओर उसका सग न करे। मनुस्मृति 
(६।२८-८५) ने सत्यासियों के कतेव्यों का विवेचन किया है जिनमें कूछ योगियों के लिए भी सटीक बैठते हैं ! 
मन्‌ (६६५) ने योग के साधनों द्वारा परमात्मा की सू८्मता की जानकारी के लिए सन्यासियों को प्रवोधित किया 
है ओर दूसरे स्थान (६७३ ) पर उनसे व्यानयोग के अभ्यास की बात कही है। आर देखिए याज्ञ० (३॥५६-६७) । 
शान्तिपव (२६४।१४-१७ -- ३०६। १४-१७ चित्रणाला) में आया हे कि योग की विधि एवं विधानों (नियमों) 
को जानने वाले उसी को योगी कहते है जो मत से इन्द्रियों को स्थिर कर देता हे, बुद्धि से अपने मन को निरुचल 
बना देता है, पायाण की सॉँति अडिग हो जाता है. स्थाण्‌ (पेड के तने ) की भाँति अकम्पित हो जाता है तथा पर्वत 
की भाति गतिहीन (निशचल) एवं शक्तिणाली होता हे। समझदार (विज्ञ) लोग उसी को युक्त (योगी) कहते 
ह जो न सुनता है, न गग्ब लेता है, न स्वाद लेता हे, न देखता ह ओर न स्पर्ण करता हे, जिसके मन में (परिवर्तन- 
शील) सकत्प नही उठते हू, जो किसी भी वस्तु को अपनी नहीं कहता, जो वाहय जगत्‌ की वस्तुओं को नहीं 
पहचानता, अर्थात्‌ जो मानों काठ के समान है, आर जिसने आत्मा के वास्तविक एवं मोलिक रुप की अभिन्नता 
प्राप्त कर ली हे। देवलवर्म सूत्र (कल्पतर, मोक्षप्रकरण, पु० ६०-६१) ने व्यवस्था दी है कि अहफार एवं ममत्व 
के फरस्वरूप सभी प्राणी वन्धन में आ जाते हे, कित्तु जो इनसे मुक्त हे वह मुक्त हे ।7< 


८० लघुत्वमारोग्यमलोलूपत्व वर्णप्रसाद स्वरसोप्ठय च । गन्ध शो सूत्रपुरीपमल्प योगप्रव॒ृत्ति भगमा 
बदन्ति ॥ इवेताइवतरोपनिषद्‌ (२११), बायु० (११६३) , मार्कण्डेय० ,(३६६३-३४।६३, कलकत्ता सस्करण ) । 
और देखिए कृतकल्प० (समोक्ष०, पृ० २११)। 

८१ मानापमानों यावेतो प्रीत्युद्ेगकरी नुणाम्‌। तावेब विपरीतार्थो योगिन सिद्धिकारकों ॥ सानापमानों 
याबेती तावेवाहदियामृते। अपमानोष्मृद्ध तत्र मानस्तु विषम (विएम्‌ ॥ सार्क० (३८ा२-३), मिलाइए विष्णुपुराण 
(२।१३४४२-४३ ) 'समानना परा हर्शन योग करते 7 

यर इन मभेति यत्स्वाम्यमात्मनोषयेंघु मन्यते । अजानस्तदनित्यत्व ममत्वमिति तहिदु ॥ अहमित्यभिसा- 
नेन यज़ियासु प्रवर्तते । कार्यकारणयुकत्तासु तदहकारलक्षणम्‌ ॥ अहकारममत्वाम्या बध्यन्ते सवदेहित । समारबिति- 
योगेंदु ताम्या मुक्तस्ये (मुक्‍्तस्तु ?) मुच्यते ॥ देवल (कल्पतर, मोक्षण, १० ०-४१) 
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शताब्दियो से भारत में सन्‍्यासियो एव योगियो की अत्यन्त सम्मानपूर्वक पूजा होती रही है। श्राद्ध के अवसर 
पर योगी को विशिष्ट रूप से आमन्त्रित करने की परम्परा रही है ओर कहा गया है कि एक योगी सकडो एवं सहलरो 
ब्राह्मणो के समान है। देखिए इस महाग्रत्थ का मूल खण्ड ४, पृ० ३८८, ३८े८-२४८ । कुछ परिस्थितियों में जब घर्म 
के विषय में शका उत्पन्न हो जाती थी तो विवादग्रस्त विषय का निर्णय दस विद्वान्‌ ब्राह्मणों या कम से कम तीन 
ब्राह्मणो की परिषद्‌ पर छोड दिया जाता था, किन्तु एक व्यक्ति भी परिपद्‌ का कार्य कर सकता था यदि वह वेदज्ञ 
हो तथा घर्म को जानने वाला हो (मन्‌ १२।१०८-११३) । किन्तु याज़्० (१६ ) आदि ने कहा है कि चार वेदज्ञ एव 
धर्मशास्त्रश्ञ या उसी प्रकार के तीन या केवल एक, जो आध्यात्मिक विषयो के जानकारों मे सर्वेश्रेष्ठ हो, परिषद्‌ का 
कार्य कर सकता है और वह जो घोषित करेगा वह आचरण करने (धर्म) की सच्ची विधि होगी । इस विपय मे 
देखिए इस महागन्थ का मूल खरड २, पृ० ४६७ । मगवद्गीता मे आया है---योगी (जो वास्तव मे कर्मंयोगी है 
ओर, जिसने कर्मफल भगवान्‌ को समपित कर दिये है) तप करने वालो (त्रत आदि या हठयोग करने वालो) से 
उत्तम होता है, वह उनसे भी उत्तम होता है ज्गे दाशेनिक ज्ञान (साख्य आदि) पर अधिकार रखते है, और वह 
उनसे भी उत्तम होता है जो वैदिक कृत्य (स्वर्ग प्राप्त करने के लिए) करते हैं, अत हे अर्जुन, वैसे योगी वनो, जो 
कर्म करता है (क्योकि ऐसा करना उसका घमं है, कतेव्य है और जो किये गये कर्मों के फलो के पीछे नही रहता) । 
मनू (१३८३) का कथन है--विदाध्ययन, तप, सत्य ज्ञान (ब्रह्म के विषय मे) इन्द्रिय-निग्रह, अहिंसा, 
गुरुसेवा ये नि श्रेयस (अर्थात्‌ मोक्ष ) के सर्वोच्च साधन हैं।' इलोक ८४ मे पुन आया है--इन छह साधनों मे आत्मा 
का सत्य ज्ञान सर्वोत्तम है, यह सभी विद्याओ का सिरमोर है, क्योकि इसके द्वारा अमरता (मोक्ष) की प्राप्ति 
होती है।' 
याज्ञवल्क्य स्मृति (१८) ने योग को वेदान्त के अभिन्न भाग के रूप मे सर्वोच्च स्थान दिया है और कहा 
है कि योग द्वारा आत्मदर्शन सर्वोच्च धर्मे है (अय तु परमो घधर्मो यद्‌ योगेनात्मदर्शनम्‌) । इसी स्मृति मे पुत आया 
है--विदाध्ययन, यज्ञ, ब्रह्मचयं, तय, दम (इन्द्रिय-निग्नह ), श्रद्धा, उपवास एवं स्वातन्त्य (सासारिक विपयो से दूर 
रहना ) आत्मज्ञान के हेतु है 5१ यह दष्टव्य हे कि इन हेतुओ मे कुछ यम, नियम एव प्रत्याह्ार के अन्तर्गत आ जाते 
है। दक्षस्मृति ने दृढतापूर्वक कहा है---वह देश, जहाँ ऐसा योगी रहता है जो योग मे पारगत है और ध्यान करने 
बाला है, पवित्र हो जाता है, तो उसके बन्धुओं के विधय में क्या कहना है!” (अर्थात्‌ वे अवश्य ही पविन्न हो 
जायेगे ) ।९४ 
योगसूत्र कठिन है और योगाम्यास की कतिपय अवस्थाओ की पूर्ण व्याख्या नही उपस्थित करते । चे सक्षिप्त 
टिप्पणी के रुप मे है, मानो यह निर्देश करते है कि लोग उत्सुक होकर योगाभ्यासो की जानकारी के लिए किसी 
समर्थ गुरु के चरणों मे जाये। कुछ उदाहरण दिये जा सकते हे, यथा---योगसूत्र (२।५०) ने तीन प्राणायामों की 
ओर सकेत किया है जब कि २५१ ने एक चौथा प्रकार भी उल्लिखित किया 


3 है (बाह्याम्यन्तर विषयाक्षेपी 
घतुर्थ )। इस चौथे प्रकार की कोई व्यास्या नही है। ४११ में पतञ्जलि ने एक साथ ही जन्म, ओषधि, मन्त्र, तप 


८रे वेदानुवचन यज्ञो ब्रह्मचर्य त्पो दम । श्रद्धोपतास स्वातन्त्यमात्मनों ज्ञानहेतव ॥ याज्ञ० (२१६३) 
समिलाइए चूह० उप० (डाड॥२२) । | 
रडें यस्मिन्देशे बसेद्ोगी ध्यायी योगविचक्षण । सोषपि देशो भवेत्यूत कि पुनस्तस्य बान्धवा 
स् दक्षस्मत्ति 
हक पु धवा ७ वक्षस्मृ 


ईद ”. का इतिहास 


एवं समाधि से उत्पन्न सिद्धियो को छाकर रख दिया है। ओपधि से उत्पन्न सिद्धि तथा समाधि से उत्तन्न सिद्धि 
मे महान्‌ अन्तर है। पतञ्जलि का कथन है कि ओम्‌' ईइवर का प्रतीक है ओर इसके जप से और इसके अर्थ पर 
ध्यान देने से एकाग्रता की उद्मूति होती है, किन्तु इसकी कोई व्यास्या नहीं हे कि ओमू ईश्वर की अभिव्यक्ति 
किस प्रकार है और न ओम्‌ की महत्ता के विषय मे उपनिषदों की ओर कोई सकेत ही है और न यही बताया 
गया है कि जप किस प्रक।/र किया जाय। सम्मवत यह उस अति प्राचीन परम्परा का द्योतक है कि आध्यात्मिक 
ज्ञान गुप्त रखना चाहिए, सभी प्रकार के लोगो को इसकी शिक्षा नहीं दी जानी चाहिए, केवल उसी शिप्य को 
इसका ज्ञान देना चाहिए जिसमे कुछ विशिष्ट गुण हो। हमने इस खण्ड के अध्याय २६ मे उपनिपदो के उद्धरणो 
से व्यक्त कर दिया है कि किस प्रकार गूढ ज्ञान केवल किसी गुरु द्वारा ही शिप्य को दिया जाना चाहिए । याज्ञवल्वय 
एवं आतंभाग के सवाद (बृह० उप० ३॥२॥१३) में ऐसा आया है कि जब आतंमाग ने याज्ञवल्क्य से यह कहने के 
उपरान्त कि मृत्यु के उपरान्त व्यक्ति की वाणी अग्नि मे चली जाती हे, उसकी साँस वायु मे प्रविष्ट हो जाती हे, 
आँखे सूर्य मे विलीन हो जाती है, शरीर पृथिवी मे समाविष्ट हो जाता है', यह पूछा कि तब व्यक्ति कहाँ बच 
रहता है, तो याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया--'मेरा हाथ पकडो, इस विषय में केवछ हम दोनों ही किसी समाधान पर 
पहुँचे, किन्तु यहाँ इस भीड मे नहीं।! तब दोनो एक ओर गये और एक-दूसरे से बाते करते रहे । इससे यह प्रकट 
होता है कि मृत्यु के उपरान्त क्या होता है उसका विवेचन सर्वसाघारण के मध्य में करना उचित नहीं समझा जाता 
था। छान्दोग्योपनिषद्‌ (३३२५) में आया हे--अत पिता उस ब्रह्म-सिद्धान्त को अपने ज्मेष्ठ पुत्र से या किसी 
योग्य शिष्य से कह सकता है, किसी अन्य से नही, चाहे कोई उसे समुद्रों से घिरी एवं घन से पूर्ण पृथिवी ही क्यो 
न दे दे, क्योकि यह सिद्धान्त उससे भी अधिक मूल्यवान्‌ है।” बृह० उप० (६३।१२) में आथा है---इस (ब्रह्म) के 
विपय में किसी अन्य से जो अपना पुत्र या शिप्य नही है, नही बोलना चाहिए ।! और देखिए श्वेताइवतरोपनिषद्‌ 
(६।२२) एवं मैत्रा० उप० (६।२६) । शान्तिपर्व (२४६।१६-१८, चित्रशाला सस्करण) मे कहा गया है कि 
आध्यात्मिक ज्ञान अपने प्यारे पुत्र एव आज्ञाकारी शिष्य को देना चाहिए, उस व्यक्ति को नही जिसका चित्त शान्त 
या सयमित न हो, उसको भी नही जो ईर्ष्यालु है, दुष्ट प्रकृति का है, चुगलखोर है या तकंशास्त्र-दग्ध (तर्कना 
करने वाला, वाल की खाल निकालने वाला) है। हृठ्योगश्रदीपिका मे आया है--सिद्धि प्राप्त करने की इच्छा वाले 
योग्री को हठविद्या गोपत्तीय रखनी चाहिए, जब यह गोप्य (गोपनीय) रहती है तो वीयंवती (शक्तिशाली) रहती 
है, किन्तु जब प्रकाशित हो जाती है तो निर्वीर्य अर्थात्‌ दुर्बंल (प्रभावहीन) हो जाती है, गुरु द्वारा उपदेशित मार्ग 
से ही इसका अभ्यास किया जाना चाहिए ।** यह वात प्राचीन काल मे न केवल गूढ या अलौकिक ज्ञान के विपय 
में ल्गू थी, प्रत्युत अन्य विद्यालयीन विद्याध्ययत् के विषय में भी प्रचलित थी। निरुक्त (२३) मे आया है कि 
इसका अध्यापन उसको नहीं होना चाहिए जो व्याकरण न जानता हो, उसको भी नही जो ज्ञान के लिए गुरु के 
पास नही जाता, या जो शास्त्र की महत्ता नही जानता, क्योंकि अबोध (अज्ञानी) व्यक्ति ज्ञान के विषय मे दुष्ट 
इच्छा रखता है, और निरुकत (२।४) ने इस विपय मे विद्यासूक्त नामक चार मन्त्र उद्घृत किये है। भगवद्‌गीता 


८५ तदिद नाप्रशान्ताय नादान्तायातपस्विने। नासूयकायानृजवे न चानिदिष्टकारिणे । न तर्कशास्त्र दग्धाय 
तयैब पिशुनाय च॥ ज्ञान्ति० (२४६।१६-१८ चित्रशाला सस्करण ) । असूयकायानूजबे' दब्दो से निरुकत (२।४) 
में आये 'विद्या हुवे असूकायानृजबे. आदि! की प्रतिध्वनि मिलती हे ३ हृठविद्या पर गोध्या योगिना सिद्धि- 
मिच्छता। भवेद्वीयंबतो गुप्ता निर्वोर्या तु प्रकाशिता ॥ गुरूपदिष्टसा्गेण योगमेव समस्यसेत्‌ । हु० थो० प्र० (१११- 
१६)। 


योग एवं धर्मशास्त्र २६४ 


मे श्री कृष्ण ने मक्तियोग के ज्ञान को अत्यन्त गोपनीय माना है (5२), १७६३ मेजो ज्ञान जग को दिया गया 
है वह सभी गुप्त ज्ञानो से अधिक गुप्त (गोपनीय ) माना गया है तथा 8 अंक मे आफ जे अजत से अपने अत्यन्त 
गोप्य शब्दों को सुनने के छिए कहा है---चिंत्त को मुझमे लूगाओ, मेरे भवत बनो, मेरे लिए यज्ञ करो, मेरे समक्ष 
साष्टाग प्रणत हो, तुम मेरे पास आओगे, मैं तुमसे सत्य प्रतिज्ञा करता हें, क्योकि तुम मेरे प्रिय हो । यह वचन 
&।३४ से छेकर पुन दृहराया गया है। १४५ वे अध्याय के अन्त में यह कहा गया है--हे निरपरावी, यह अत्यन्त ग्रोप्य 
(गुप्त) सिद्धान्त मेरे द्वारा तुम्हारे लिए घोषित किया गया है ।* 
इस विषय में यहाँ विवाद नहीं उठाया जा सकता कि योग का मार्ग उचित या सम्माव्य (साथ्य, सुकर 
या करणीय) है या नहीं । किन्तु सहस्नो वर्षो तक भारतवर्ष में महान्‌ व्यवितयों ने योग के मार्ग का अनुसरण 
किया है, जिससे वे योग द्वारा अविद्या से आत्मा की स्वतन्त्रता के एवं जन्म-मरण के बन्धन से मुक्त होने 
के वाड्छित लक्ष्य को प्राप्त कर सके थे । शान्तिपर्व (२८६।५० एवं ५४) के युग में भी योगमार्ग कठिन 
था और यह छूरे की धार पर चलना था, जिनका आत्मा शुद्ध नहीं हो सका वे धारणाओ के अभ्यास 
को कठित एवं कष्टप्रद समझते थे । कालिदास ने रघुवश (८।१६-२४) मे राजा रघु द्वारा किये गये योगाम्यास 
का सुन्दर वर्णन उपस्थित किया है । कालिदास ने (८१६ मे) सन्‍्यासी रघु के अपवर्ण प्राप्ति के लक्ष्य की ओर 
सकेत किया हैं और उसकी तुलना महोदय (अभ्युदय या भोग) से की है। ये दोनो शब्द योगसूत्र (२१८, 
'प्रकाशमोगापवर्गार्थ दृश्यम्‌') मे आये है। कालिदास ने धारणा का उल्लेख क्या है (८१८) उन्होने प्रणि- 
धान-अभ्यास एवं पञ्चप्राणो पर स्वामित्व-स्थापन का उल्लेख किया है (रघुवश ७।२१, योगसूत्र ३॥४८ 'प्रधान- 
जय”) तथा योगविंधि को परमात्मदर्शन का साधन माता है (रघु० ८२२, याज्ञ० १८) । 
राजयोग ने प्रकृति (या अद्वेतवाद की माया) से मुक्ति को परम रूक्ष्य माना है और इसने इस पर 
बल दिया है कि हम इन्द्रिय-सुख एवं अविद्यामूलक जीवन का त्याग कर दें । मुक्ति का अर्थ है वेदान्तियो के 
लिए बह्म मे लीव हो जाना या कैवल्य (शुद्ध योग के अनुसार यह जीवात्मा का जन्म-मरण एव प्रकृति से 
0पृथक्‌ हो जाना या छुटकारा पा लेना हैं)। असख्य नर-नारियो के लिए पातजञ्जल योग या अद्वेत वेदान्त का मार्ग 
एवं अन्तिम लक्ष्य दुर्लूुष्य एव अप्राप्य है, जैसा कि स्वय गीता ने कहा है---जिनका चित्त अव्यक्त पर रूगा है वे 
अपेक्षाकुत (उन लोगो की अपेक्षा जो किसी व्यक्तिगत देव की पूजा करते हैं) अधिक मारी कठिनाइयो का 
सामना करते हैं, क्योकि शरीरघारी प्राणियों द्वारा अव्यक्त के लक्ष्य तक पहुँचना बडा कठिन है ।! कर्मयोग 
(शास्त्रविहित अच्छे कर्मो का विता फल की इच्छा के सम्पादन) का एवं भक्तियोग (जहाँ ईश्वर के प्रति 
गम्भीर भक्ति एवं आत्म-सम्पंण होता है) का मार्ग सामान्य सानव प्राणियों के लिए, अपेक्षाकृत अधिक योग्य' 
लगता है | गीता के अध्याय १३ मे (इलोक १३-१७) ईरवर सम्बन्धी सर्वोत्तम वर्णन है (उसे सर्वातिरिक्त एव 
अन्त स्थ रूप में व्यक्त किया गया है) और इलोक १८ में इतना जोड दिया गया है कि जो ईइवर का भक्त 
इसे समझता है वह ईश्वर की उपलब्धि करता है । 
जो छोग श्री अरविन्द घोष, उनके पाडिचेरी स्थित आश्रम एवं उनके विशाल साहित्य से परिचित होगे, 
वे इस वात से आश्चर्य प्रकट कर सकते है कि भ्रस्तुत लेखक ने योग एवं घर्मशास्त्र पर इसके प्रभाव 
से सम्बन्धित इस माग में श्री अरविन्द (जो अपने हिप्यो एव प्रदयसको द्वारा महायोगो कहे जाते है) के विषय 
में कुछ भी उल्लेख नहीं किया । कारण स्पष्ट है। पहली बात यह है कि श्री अरविन्द ने योग से सम्बन्धित घर्म- 
शास्त्र के विषय मे कदाचित्‌ ही दुछ कहा है। दूसरी वात यह है कि श्री अरविन्द ने स्वय स्वीकार किया है कि 
उन्हे किसी गुरु से स्पशे' नहीं प्राप्त हुआ है, उन्हे भीतर से ही स्पश्ञे प्राप्त हुआ और उन्होने योगाम्यास किया। 


३०० घमज्ञास्त्र का हांतहांस 


उन्हे खालियर के श्री लेले से कुछ सहायता प्राप्त हुई, वे जब पाडिचेरी में आये, उन्हें भीतर से साधना 
करने का एक कार्यक्रम प्राप्त हुआ, उन्हें अन्य लोगो को सहायता देते मे कोई अधिक सफलता नहीं प्राप्त हो 
सकी और जब माता (मीरा रिचर्ड) सन्‌ १६२० में आश्रम में आयी, उन्हे इनकी सहायता से अन्य छोगो 
को सहायता देने की विधि का पता चला । एक अन्य वात यह है कि वे योग पर लिखने वाले बहुत से चम- 
त्कारी सस्कृत लेखकों की शिक्षाओ को अस्वीकार करते हैं, यथा योगी को नारियो से दूर रहता चाहिए (कूमंपुराण 
२।११।१८, योगिय/झवल्क्य १५५, लिगपुराण १८।२३), जब कि उनके चरित-लेखक श्री दिवाकर का कथन 
है कि अरविन्द आश्रम की स्थापना २४ नवम्बर, सन्‌ १६२६ में हुई और माताजी (मदर) पर ही उसका 
सम्पूर्ण मार तब से अब तक रहा है और श्री अरविन्द ने तब से सभी प्रकार के सम्पर्क तोड दिये और उनसे 
केवल मदर के द्वारा सम्पर्क स्थापित हो सकता था (पृ० २५७) । इस बात मे श्री अरविन्द ने एक 
पृथक्‌ ही नयी रीति निकाली और प्रस्तुत लेखक तथा अन्य सामान्य लोगो की दृष्टि मे उन्होने इस प्रकार 
प्राचीन योग द्वारा चलाये गये मार्ग का उल्लूघन किया और 'ुगरेस्तृतीय पन्‍्था” नामक विख्यात उक्ति के 
समान बन गये । 
श्री अरविन्द रहस्यवादी है, रहस्यवादियो की अनुभूतियाँ विरक्षण होती है और उनकी अपनी, 
सामान्य शब्दो एब वाणी की पद्धति से वे उन छोगो पर व्यक्त नही की जा सकती, जो इस प्रकार की अनु- 
मूत्ियों से परिचित नही है। श्री अरविन्द नवम्बर सन्‌ १६२६ से अपनी महासमाधि की तिथि ४५ दिसम्बर, 
सन्‌ १६५० तक एकास्तसेवी बने रहे, वर्ष मे वे केवल चार दिन दर्शन देते थे, यथा--अगस्त १५ (जन्म-दिन ), 
नवम्बर २४ (उनके शब्दों में उनकी विजय का दिन), फरवरी २१ (मदर का जन्म दित) एवं अग्रैल २४ 
(वह दिन जब मदर आश्रम मे पधारी थी) (देखिए श्री दिवाकर कृत लाइफ आव महायोगी, पृ० २६१) । 
अरविन्दजी पाडिचेरी भे ४० वर्षो तक रहे । उनका आश्रम समन्वित योग की शिक्षा का एक केद्ध बन 
गया और उनके लिए घर बन गया जो वास्तविक जीवन एवं प्रकाश की खोज में थे और उनकी शिक्षाओं से 
अभिप्रेरित नर-नारियों के लिए एक तीर्थस्थान वन गया । मु 
अगस्त १५, सन्‌ १४४७ को जब भारत स्वतन्त्र हो गया (वह तिथि उनकी जन्मतिथि भी थी) तो उच्होनें 
एक हरूम्बा वक्‍तव्य प्रकाशित किया, जिसमे उनकी युवावस्था के सपने व्यक्त किये गये थे और कहा गया था 
कि अब वे सफल हो रहे हैं अथवा सफलता के मार्ग पर अग्नसर हो रहे है | उन्होने कहा--मिरे सपनो मे प्रथम 
था ऋरान्तिकारी आन्दोलन जो एक स्वतन्त्र एवं सयुक्त भारत का निर्माण करेगा | दूसरा सपना यह था कि 
एशिया के लोग मुक्त होगे ओर एशिया मानव-सस्क्ृति के विकास में महत्त्वपूर्ण योग देगा। तीसरा सपना यह 
था कि एक विश्व-सघ का निर्माण होगा जो सम्पूर्ण मानव-समाज के लिए अपेक्षाकृत सुन्दर, प्रकाशमय एवं भद्र 
जीवन का वाह्य आधार सिद्ध होगा । कोई विप्लय खडा हो सकता है, वह विरोध खडा कर सकता है और 
जो कुछ हो रहा है उसे विनष्ट भी कर सकता है किन्तु तब भी अन्तिम परिणाम निश्चित है। एकता प्रकृति 
की आवश्यकता है और है एक अवश्यम्मावी गति । एक अन्य सपना था, विश्व के लिए भारत द्वारा आध्यात्मिक 
उपहार, जिसका आरम्म हो चुका है। भारतीय आध्यात्मिकता का यूरोप एवं अमेरिका मे श्रवेश सतत उन्मेप- 
शाली गति से हो रहा है। अन्तिम सपना था विकास मे एक चरण-चाप जो मानव को उच्च से उच्चतर 
चेतना की ओर छे जायेगा और उन समस्याओ का समाघान उपस्थित कर देगा जिन्होते उन्हें तब से व्यामोहित 
एवं परेशान कर रखा था जब से उन्होने व्यक्तिगत पूर्णता एवं पूर्ण समाज के विषय में चिन्तन करना एवं 
सपना देखता आरम्म किया था । यहाँ भी, यदि विकास होना ही है, क्योकि इसे आत्मा एवं आन्वरिक 


योग एवं धर्मशास्त्र ३७ है 


चेदनता के विकास के द्वारा आगे बढना ही है, आरम्म भारत से ही हो सकता है और, यथपि क्षेत्र को सार्व- 
भौम होना ही है, केन्द्रीय क्रान्ति यही पायी जा सकती है ।' 
नि सन्देह ऊपर की सवेगात्मक एवं ललित शब्दों मे कही गयी बाते मारतीयों के छिए गवे करने 
योग्य है, किन्तु यह सम्भव हे कि श्री अरविन्द की ये गर्वोक्तियाँ अधिकाश अमारतीय जनता को हास्यास्पद 
लग सकती है। इसमे सदेह नही कि भारत १३वीं शती से लूगमग सात शतियों तक बाह्य विजेता लोगों से 
पदाकान्त होता रहा और उसका मानमर्दन होता रहा (किन्तु कुछ भागों मे अत्पकाल के लिए भारतीय राज्य 
अवश्य सस्थापित थे, यथा विजयनगर साम्राज्य या मराठो के अन्तर्गत रूगभग १५० वर्षों तक तथा पजाब 
में लगभग ४० वर्षो तक महाराज रणजीत सिह का राज्य) । अब भारतीय पाठक स्वय इसका पता लगाये कि 
प्रथम सपने को छोडकर (भारतीय स्वतन्त्रता“*) श्री अरविन्द के अन्य कौन-से सपने पूर हुए। क्या स्व- 
तन्‍्बता की प्राप्ति के इतने वर्षो के उपरान्त भारत आध्यात्मिकता के क्षेत्र मे कोई विकास कर सका है ? 
क्या सामान्य जनता के मन में इस प्रकार की भावना घर कर सकी है ? क्‍या विभिन्न जातियो एव र्प्ट्रो 
के बीच भावनात्मक एकता का कोई चिह्न दृष्टिगोचर हो रहा है? क्‍या निकट भविष्य मे इसकी कोई आशा है ? 
या सपूर्ण ससार विनाश के कगार पर खडा है ? 
श्री अरविन्द ने मानव जाति की एकता की स्थापना के लिए आन्तरिक एकता एवं उद्देष्य पर बल 
दिया है, उनके मतानूसार यह अभिरुचियो के बाह्य सम्मिलन से सम्भव नही है। २४ वर्षों तक श्री अरविन्द 
ने बाह्य जगत से अपने को खीच लिया था और वर्ष मे केवल चार बार लोगो को दर्शन देते थे । उन्होने 
ग्रन्‍्थो के प्रणयन के अतिरिक्त मानव जाति की एकता के लिए क्या किया, यह स्पष्ट नही हो पाता और न 
उन नर-तारियो मे, जो उनके नेतृत्व में पाडिचेरी मे एकत्र हुए, किसी ने महत्त्व का कोई पद सुशोभित 
किया और न अपने गुरु द्वारा प्रदर्शित मार्ग पर शक्तिशाली ढंग से सफलतापूर्वक चलने का प्रयत्न ही किया 
और न आज कोई अपने गुरु के उस कार्य को कर रहा है, जिसका उन्होने स्वप्न देखा था और जो आज भी 
अनारम्मित एवं अपूर्ण पडा हुआ है । अपनी साधना के विषय मे श्री अरविन्द ने लिखा है---'मैने अपना 
योग सन्‌ १७०४ में आरम्म किया । मेरी साधना ग्रन्थो पर आधृत नहीं थी, वह उन व्यक्तिगत अनभतियों पर 
आधृत थी जो अन्तर से उमड कर मेरे चतुदिक्‌ छा गयी यह तथ्य है कि मैं जे मे विवेकानन्द की वाणी 
एक पक्ष तक निरन्तर सुनता रहा' (पृ० १३१, श्री दिवाकर द्वारा लिखित 'महायोगी का जीवन-चरित )। 
श्री अरविन्द ने अपने भाई वारीन्द्र को ७ अप्रैल, १६२० मे एक पत्र लिखा था, जिसमे उन्होने प्राची 
योगो के मुख्य दोषो को बताया था | उनके अनुसार प्राचीन योग मे केवल मन, बुद्धि एवं आत्मा की बात 
थी, छोग मानसिक घरातल पर ही आध्यात्मिक अनुमूति प्राप्त करके सन्तुष्ट हो जाते थे । उनके मत से मन 
केवल आशिक ज्ञान ही प्राप्त कर सकता है, यह केवल अद्यो का ही परिज्ञान कर सकता हैन कि सम्पूर्ण 
का । मन केवल समाधि, मोक्ष या निर्वाण द्वारा ही असीम एवं सम्पूर्ण वास्तविकता का ज्ञान प्राप्त कर 
सकता है, किसी अन्य साघव से नही । हाँ, कुछ लोग इस' प्रकार का मोक्ष अवश्य प्राप्त करते है जिसे केवल 
अन्ध मार्ग या द्वार कहा जा सकता है । तो इसकी क्‍या उपयोगिता है? किन्तु भगवान्‌ मानव को इस योग्य 


८६ स्वतन्त्रता-प्राप्ति के उपरान्त सयुक्त भारत की कल्पना टूट-फूट कर छिन्न-भिन्न हो गयी। देदा का 
विभाजन हो गया। पाकिस्तान एक नण्य राष्ट्र बच गया जो निरन्तर भारत के लिए शिर-पीडा बना हुआ है । 


३०१ धर्मशास्त्र फा इतिहांस 


वनाना चाहता है कि मान उसे इसी जीवन से, व्यक्ति एवं सम्पूर्ण समाज के भीतर जान ले । योग के 
प्राचीन सिद्धास्त आध्यात्मिकता एवं जीवन में सब्लेषण एवं एकता छा न सके । उन्होंने जगत्‌ को माया या 
भगवान्‌ की क्षणमगुर छीला कहकर छोड दिया और इसका परिणाम यह हुआ कि जीवन से शक्ति एवं 
आश्रय की परिसमाप्ति हो गयी और भारत का अध पतन हो गया !! उपर्युक्त शब्दों में श्री अरविन्द अपने 
सश्लिष्ट योग एवं प्राचीन तथा मध्यकालीन भारतीयों के योग के अन्तर को बताते है। योग के इस सिद्धान्त 
में कोई नवीन बात नहीं है। गीता मे यही बात युगो पूर्व कह दी गयी है, यथा--गीता ५॥१५ 'अज्ञानेनावृतम्‌, 
'उत्सीदेयूरिमे लोका' (गीता २।२४-२४५, २४७, ३८, १६, ६।२७, १८९५-०६, ये सब इसी पर बल 
देते है कि निष्काम कर्म ही मगवान की पूजा है) । श्री अरविन्द को अपनी इच्छा के अनुसार कुछ शिष्यो 
को इस कार्य में लगा देना चाहिए था । पातज्जल योग ने 'माया' छब्द का प्रयोग नहीं किया है और न 
उसमे यही कहा गया है कि यह जगत्‌ ईश्वर की लीला है। वेदान्तसूत्र ने ही एक विरोध को दूर करने 
के रूप मे ऐसा कहा था (२१३३, 'लोकवत्तु लीलाकैवल्यम्‌') । पातञ्जल थोग में ईबवर का ससार-सृष्टि 
से कोई सम्बन्ध नही है, प्रत्युत इसने अविद्या की चर्चा की है जिससे जीवात्मा जकडा रहता है (योगसूत् 
२।३-४ एवं २४) न कि ईंइवर या परमात्मा । इतना ही नही, स्वयं श्री अरविन्द के प्रइन पर प्रतिप्रश्न 
किया जा सकता है--सहिलष्ट योग, मन, प्रमन एवं अतिमन की आवश्यकता या उपयोगिता क्‍या है ?! क्‍या 
कोई कम से कम केवल आधे दर्जन श्री अरविन्द के अनुयायियो की ओर सकेत कर सकता है, जिन्होंने 
उनके सिद्धान्त या सकल्‍पो के अनुसार देश एवं मानव-समाज के पुनरुद्धार के लिए अपनी शक्तियाँ लगायी 
हो? इस विषय में कुछ और कहना यहाँ समीचीन नहीं है । 
श्री अरविन्द के कई ग्रन्थ है जो आकार एवं प्रकार मे विशद एवं विस्तृत है। उनके ग्रन्थों की तालिका 
के लिए देखिए श्री दिवाकर का ग्रन्थ 'महायोगी” (पृ० २६७-२६४६) | प्रस्तुत लेखक ने उनके निम्नलिखित 
ग्रन्थ पढे है, यथा--योग एण्ड इट्स आब्जेक्टस' (१६३८ , जिसमे यह दर्शाया गया है कि अध्यात्म योग 
हठयोग एवं राजयोग से अपेक्षाकृत उच्च है), दि भदर! (१६३७), 'एसेज़ आऑँव दि गीता! (पॉचवाँ सस्करण, 
१६४४) , दि सिथेसिस आव योग” (१६०८), जिसमे यह दिखाने का प्रयत्न किया गया है कि ज्ञानयोग, 
भक्तियो ग एवं कर्मयोग नामक तीनो मार्गों का समन्वय हो सकता है, (दि प्राब्लेम आव रीबर्थ (आश्रम द्वारा 
प्रकाशित, १६५२) , 'फाउण्डेशन्स आव इण्डियत कल्चर (कई निबन्ध हैं, जिनका सुधार स्वयं अरविन्द मे 
किया है, न्यूयार्क, १६५३), लाइफ डिवाइच (मौलिक तीन खण्डो मे, किन्तु अब १२७२ पृष्ठो में प्रकाशित, 
अरविन्द इण्टरनेशनल यूनिवर्सिटी सेण्टर, पाडिचेरी, १६५५) प्रस्तुत लेखक ने अन्तिम पुस्तक का प्रथम 
खण्ड ही पढा है । किन्तु सामान्य लोगो की बुद्धि इन ग्रन्थों को पढने एवं समझने में असमर्थ है । 'लाइफ 
डिबाइन' के शब्द, शब्द-विन्यास एवं साव बड़े गूढ़ एवं अलौकिक अर्थ वाले है, जिन्हे प्रस्तुत लेखक जैसे 
सामान्य जन समझ सकते में असमर्थ हैं। प्रस्तुत लेखक के मत से 'फाउण्डेशस आऑँव इण्डियन कल्चर” उनकी 
सर्वेश्रेष्ठ पुस्तक है जिसे उससे पढ लिया है। प्रो० आर० डी० राचाडे ने भगवद्गीता ऐज ए फिल्सॉफी 
आँव गॉड रीयलाइजेशन' (नागपुर, १८ेश८, पू० १६३-१७६) मे श्री अरविन्द के ग्रन्थ ' एसेज़ आन दिं 
गीता' की जाँच की है ओर कई स्थलो पर अपना मतभेद प्रकट किया है। श्री अरविन्द के दर्शन की बूहत्‌ 
जानकारी के लिए देखिए डा० हरिदास चौधरी एवं डॉ० फ्रेडरिक स्पीगेलबर्ग द्वारा सम्पादित ग्रन्थ इण्टीग्रल 
फिल्ेंसॉफी आव अरविन्द! (एलेन एवं अन्विन, १६६०), जिसमे भारतीय एवं पाश्वात्य लेखकों के ३० निवन्ध 
संगूद्दीत है । पृ० ३२ पर “माइण्ड' (मन) एवं सुपरमाइण्ड (अतिमत) की व्याख्या उपस्थित की गयी है। 


अध्याय ३३ 
तक एवं धर्मशास्त्र 


याज्ञवल्क्यस्मृति (१३) ने न्याय (तक्कंझास्त्र)' को चौदह विद्याओ में परिगणित किया है और उसे 
धर्म के ज्ञान का एक साधन माता है। मिताक्षरा (याज्ञ० पर भाष्य) ने न्याय को 'तकंविद्या' की सज्ञा दी है और 
कहा हे कि चौदह विद्याएँ घ॒र्म के हेतु (साधन) हैं। 
न्यायसूत्र एव वैशेषिक सूत्र दोनो ने यह स्वीकार किया है कि दोनो दर्शनों के पदार्थों के सम्यक्‌ ज्ञान से 
नि श्रेयस की उद्भृति होती हे ।* 
'तर्क' शब्द के आरम्भिक प्रयोगो में एक प्रयोग कठोपनिषद्‌ (२६) का भी है--- (आत्मा का) यह ज्ञान 
(केवल) तक से ही नही प्राप्त किया जा सकता, इसके पूर्व के मन्त्र मे आया है कि आत्मा सूक्ष्म से भी सूध्मतर 
है और केवल अनुमान या तक॑ से नही समझा जा सकता (अणीयान्‌ ह्यतर्कंचमणुप्रमाणात्‌') । और देखिए शब्द 
'मन्त्रव्य / (आत्मा वा अरे द्रष्टव्य श्रोत्रव्यो मच्तव्य , बृ० उप० २४४५ एवं ४।४६) जिसे भाध्य (वे० सू० 
१११२) में विरोधी ने एवं शकराचार्य (वे० सू० २१४) ने तके के अर्थ में लिया है। मैत्रा० उप० (२१८ ) 
ने तर्क को योग के अग्ो मे सम्मिलित किया है (प्राणायाम प्रत्याहारों ध्यान धारणा तक समाधि पडग इत्यच्यते 
योग ।) और उसमे यह भी आया है कि वाणी, मन एवं प्राण के निरोघ से व्यक्ति तर्क की सहायता से ब्रह्म 
को देखता है (६२०) ॥ गोतमधर्मसूत्र (२३-२४) में आया है --न्याय की प्राप्ति के छिए तक॑ एक उपाय 
(साधन) है' (न्यायाधिग्रमे तर्कोस्भ्युपाय । तेनाभ्यूहय यथास्थान गमयेत्‌ )। यक्ष ने युधिष्ठिर से जितसे प्रशन 
पूछे है, उनमे एक यह है---तर्क अस्थिर होता है, वह अप्रतिष्ठ है, उससे निष्कर्ष नही प्राप्त होते, वैदिक वचन 
(आपस मे) एक-दूसरे से भिन्न है (उनमे अन्तर है ), कोई ऐसा मुनि नही है जिसकी सम्मति (अन्य लोगो या मनियो 
द्वारा) प्रामाणिक मानी जाय, धर्म का तत्त्व गृहा मे पडा हुआ है (वह अधकार से आवृत है और स्पष्टता एव 
सुगमता से नही जाना जा सकता) वही मार्ग है (जिसके द्वारा अग्नसर होना चाहिए ) जिसके द्वारा अधिकाश 
लोग चले” (वनपर्व ३१३।११७, चित्रशाला प्रेस सस्करण--तर्कोआ्रतिष्ठ श्रुतयों विभिन्ना चैको 


हे हे मुनिय॑स्थ मत 
प्रमाणम्‌ | धर्मस्य तत्त्व निहित गृहाया महाजनो येन गत स पनन्‍्था ॥) । उपसहार के अच्त मे मनुस्मति मे आया 


१ पुराणन्यायमीमासाधमंज्ञास्त्रागमिश्चिता । वेदा स्थानानि विद्याना धर्मस्य च॒ चतुर्दश ॥ याज्ञ० (१३) 
कुछ लोग पुराणतर्कंमीमासा._* ऐसा पढते हैं । 

२ अथातो धर्म व्याख्यास्थाम । यतोष्भ्युदयनि श्रेयससिद्धि स घर्मे । द्रव्ययुणकर्मसामान्यविशेष 
पदार्थाना साथस्यवेधर्म्यान्या तत्त्वज्ञान निश्रेयसहेतु । वेशेषिकसूत्र (११५४२ एवं ४) , प्रसाणप्रमेयसशयप्रयोजन गलाबानो का 
बष्दान्त-सिद्धान्तावयवतके-निर्णयवादज्ञानवितण्डाहेत्वाभासच्छलजातिनिग्रहस्थानाना तत्वज्ञानाप्ति श्रेयसलाधिगस - 
न्यायसूत (११११) । निश्नेयस ('अचतुर०, एक रूम्बा सूत्र) शब्द पाणिनि एव ! 
३१२) में आया हे॥ फोषोतक्युपनिषद्‌ (२।१४ एव 


३०४ धर्म का इतिहास 


है--जो व्यक्ति शुद्ध घ्मं जानना चाहता है उसे इन तीनो का अवश्य ज्ञान होना चाहिए--प्रत्यक्ष, अनुमान एव 
विभिन्न परम्पराओ पर आधृत शास्त्र, केवल वही व्यक्ति धर्म जानता है जो आप वचन (अर्थात्‌ मुनियो के वचन 
या वेद ), (स्मृतियों मे वणित) धर्मोपदेश को उस तके के साथ विचारता है जो वेद एवं श्ञास्त्रों के विरोध में नही 
पडता है (१२१०५) । सस्क्ृत के अधिकाश कट्टर लेखको का तक के विपय में यही कथन है । यदि कोई केवल 
तक॑ पर ही निर्भर रहे तो परिणाम अनिदिचत एवं विप्लवकारी होगा। प्रत्येक सिद्धान्तवादी यही कहता है कि 
उसका सिद्धान्त तके पर आधृुत है, किन्तु सामान्य लोगो के लिए महत्त्वपूर्ण प्रश्नों के विषय मे तक पर आधृत 
उत्तर विभिन्न प्रकार से व्यामोह मे डालने वाले होते हैं। विभिन्न वातावरणो में पले हुए विभिन्न अनुभवों वाले 
विचारक विभिन्न तक रखते हैं और यहाँ तक कि विभिन्न नेतिक विधानो का उद्घोष कर डालते है। सामान्य 
व्यक्ति किसका अनूसरण करे ? वेद एव स्मृतियाँ सहस्र वर्षों से चले आये हुए, महान्‌ एवं स्वार्थ रहित मुनियों 
द्वारा अनभूत एवं निर्णीत तथा जीवन के सभी क्षेत्रों से सम्बन्धित आचरण सम्बन्धी सिद्धान्तो से परिषर्ण है, 
अर्थात्‌ उनमें बहुत-से विज्ञ लोगो के अनुभव एवं तक पाये जाते है। अत यदि आज कोई व्यक्ति यह कहता है कि 
तर्क के आधार पर वह वेद-विरोघी मत रखता है तो अधिकाश लोग उस अकेले एक व्यक्ति की बाते, जो कतिपय 
प्राचीन ऋषियो द्वारा प्रकाशित मतो के विरोध में पडती है, मानने को किसी प्रकार सन्नद्ध नहीं हो सकते | इस 
वात को और बढाकर कहने की आवश्यकता नही है। बहुत-से ऐसे प्रश्नों के विपय में, यथा--क्या परमात्मा का 
अस्तित्व है, क्या कोई परम ब॒द्धि है जो इस विश्व का निर्देशन कर रही है, क्या आत्मा का अस्तित्व है, मर जाने 
के उपरान्त मनुप्य का भविष्य क्या है, अति विज्ञ लोगो ने अति विभिन्न उत्तर दिये है। इन प्रश्नो के ऐसे 
उत्तर जो सबको या अधिकादश लोगो को स्वीकार्य हो, केवल तर्क से ही नहीं दिये जा सकते। यद्यपि यही शास्त्र- 
सम्मत स्थिति है, किन्तु समय-समय पर वैदिक आचार जनमत के कारण त्याग दिये गये हैं। स्वय स्मृतिकारो ने 
ऐसी व्यवस्था दी है कि शास्त्रीय वचनो के अन्धानुकरण से घम की हानि होती है और जब स्मृतियो की व्यवस्थाओं 
में विरोध उपस्थित हो जाय तो तक॑ का आश्रय लेना चाहिए तथा लोकमत एवं लोकाचारो पर विचार करना 
चाहिए। इस विषय में देखिए इस खण्ड का अध्याय २ एवं वस महाग्रन्थ के मूल खण्ड ३ के पृ० ८६६-८६८ । 
महाभारत में आया है-- अचिन्त्य विषयो के समाधान में तक॑ का सहारा नही लेना चाहिए।'४ भूख से पीडित 
मुनि विश्वामित्र (जो एक क्त्ते की पूछ खाना चाहते थे) एवं चाण्डाल के बीच हुई वार्ता के सिलसिले में महा- 
भारत मे आया है---अत घम एवं अधर्म के विषय मे विज्ञ व्यवित को, जिसका आत्मा पवित्र हो, अपनी बुद्धि पर 
आश्रय छेकर कार्य करना चाहिए ।” किन्तु ऐसा नही समझना चाहिए कि शकराचार्य एवं अन्य महान्‌ सारतीय लेखकों 
ने तक का आश्रय लेना सर्वंथा छोड दिया था। उनके कहने का तात्पये इतना ही हे कि यदि निष्कर्प सीधे वेद 
एव स्मृति-वचनो के विरोध मे पडते हो तो केवल एक या दो व्यक्तियों के तर्क का अनुसरण नहों करन। चाहिए । 
शकराचार्य ने अपनी स्थिति स्पष्ट रूप से व्यक्त कर दी है (वे० सू० २।१।१ एवं ११) । जैनो एवं बोद्धी के विश्वास 
धर्मविरुद्ध थे, वयोकि वे वेद तथा अन्य पवित्र परम्पराओं की प्रामाणिकता स्वीकार नही करते थे, यद्यपि वे हिन्दू 


कप 


३ ई० पी० सागंन ने दिस आई बिलीव' (लन्दन १४५३) के पृ० ६० मे पिशेल का एक वचन उद्ध,त 
किया हे--- हृदय के अपने तक हे जिन्हे तर्क नहीं समत पाता । 

४ अचिन्त्या खल ये भावा न तास्तकंण योजयेत्‌ । प्रकृतिभ्य पर यच्च तदचिन्त्यस्य लक्षणम्‌ ॥ भीप्मपर्व 
(शकराचार्य, वे० सू० २।१।६, स्मृति के रूप में उद्धृत) | यह मत्स्यपुराण (११३।६), पद्मपुराण (आदि ३॥१२)) 
ब्रह्माण्डण (२१३॥७-८) में भी आया है। प्रकृति! का अर्य है भीतिक कारण 


न 


तर्क एवं धर्मशास्त्र कम 


आचारो का व्यवहार करते थे और हिस्टुओ के यहाँ विवाह सवन्ध करते थे। किन्तु इतना 328 / अ 
रीतियो और परम्पराओ मे बहुत अधिक विरोध की सम्भावना भी। ्छ कक रा की ३० 
से इसे समझाया जा सकता है। उदाहरणार्ब, मुण्डकोपनिपद्‌ (११॥४-५) ने विद्या को परा एवं अपरा नामक ० 
कोटियों में बॉँदा हे, अपरा के अन्तर्गत चार वेदो, छह अगो को सम्मिलित किया हे और परा (सर्वोत्तम) हक 
अन्तर्गत उस विद्या को, जिसके माध्यम से अनह्वर ब्रह्म की प्राप्ति हो सकती हे। छा० उप» ( 00004 88 
है कि जब नारद सनत्कुमार के पास सीखने के लिए गये तो सनत्कुमार गज कऊ पढ़ या उतरी, कह आज 
चारो वेद, इतिहास-पुराण एव अन्य विद्याएँ, सनत्कुमार ने यह भी वतलाया कि उन्होने जा गन हे ले: 
नाम मात्र हे आर आगे उन्होने वह बताया जो सव कुछ से उत्तम हे। मुण्डक० (१।२।७) ने यज्ञों को पूटे हुए 
(छिद्रयुक्त) पात्रो के समान माता हे । यह अत्यच्त आब्चर्यजनक है कि छा० उप» (१।१९२-५) ने धाँच पुरोहितो 
एवं यजमान के एक-दूसरे के स्पर्ण करने की विधि की तथा सदस्‌ से चात्वाल' तक, जहाँ वहिप्पवमान ७083 
गायन होता रहता हे, उनके रेगकर जाने की तुलना कुत्तो की उस पत्रित (कतार) से की हे जिसमे कुत्तो ने एक 
दूसरे की पूंछ अपने मुँह से पकड रखी हो । देखिए पुरोहितो के मौन रुप से रेगने वाली वात के लिए ताण्ड्य ब्राह्मण 
(६।७६-१२) एवं आप० श्रौ० सू० (१२-१७।१-४) आदि । ऐसी बात हे, तब भी उपनिपदे वेदान्त कही जीती 
हे और बैदिक वर्म एव साहित्य के सर्वोत्तम अन्त' के रूप में घामिक ग्रन्थ मानी जाती है। अधिकाश उपनिपदे भी 
चैदिक सहिताओ को प्रामाणिक मानती है । उदाहरणाये, वृ० उप० (१।४।१० ) एव पर्व उप 2 (२५) ने ऋ० 
(४१२६१ एवं ४२७।१) को क्रम से उद्धृत किया है, वृहं० उप० 0 नल 
१११७।२२) को तथा उसी (२॥५१६) ने पुन ऋ० (६।४७१८) को उद्वृत किया हे, कठोपनिपद्‌ (४।६) 
सर्वेथा अथ्ववेद (१०८१६) है, प्रशन० (१११) ऋ० (११६४।१२) हे। मुण्डकोपनिपद्‌ (३।२।१०) में आया 
हे कि श्रोजियो (वेदज्ञो) को ब्रह्मविद्या का ज्ञान दिया जाना चाहिए । इस विपय में उपनिपदे अधिकारमेंद नामक 
सिद्धान्त पर निर्भर हे। 
प्राचीनतम दाशनिक समस्याओं में एक है विश्वास (आप्तवचन या प्रभाण) एवं तक॑ की समस्या, और 
प्राचीन काल से ही दोनो मे निरन्तर सघर्प चलता आ रहा हे । अधिकाश लोग किसी प्रमाण का आश्रय लेते है 
या उस पर निर्भर रहते हे अयवा किसी ऐसे व्यक्ति पर विश्वास करते है जो उनसे अपेक्षाकृत उच्च होता है। 
अधिकाश लोगो के लिए यह प्रामाणिकता (विश्वास की भावना) अथवा वह कुछ” जो उनसे अधिक महत्त्व- 
पूर्ण हे श्रुतिप्रकाश (ऐश-उत्मेप) एवं ईश्वर हे । ईश्वर के अस्तित्व, आत्मा के अस्तित्व, स्वतन्त्र इच्छा एवं 
निश्चिततावाद, आचार-सम्बन्धी सामान्य सिद्धान्त, भौतिक शरीर की मृत्यु के उपरान्त अन्तिम नियति आदि निगढ 
प्रश्नो के विषय में स्वय तकंतापूर्ण ढंग से सोचने के लिए उनके पास न तो इतना अवकाश ही हे, न प्रवृत्ति 
ही हे ओर न है उस प्रकार की बौद्धिक योग्यतर | सामाजिक विपयो में मानव-निर्णेय बहुधा प्रचलित रूटियो 
एव दुराग्रहों से आवृत होते है | ऐसे प्रश्नों पर जो वामिक कहे जाते है (और भारत में धामिक 
विपयो का क्षेत्र सदा विशद रहा हे) निर्व्याज विवेचन बिना क्रोब एवं अमर्प अथवा विट्वेप उत्पन्न 
किये अधिकाश में असम्मव होता है ।! तलाक, सनन्‍्तति-निरोध ऐसे नैतिक प्रइन परम्परानगत घामिक 
उक्तियो (रूढ़ियो) की स्थिति में आ जाते है और जब उन पर कोई खुला विवेचन आरम्भ हो 
जाता हे तो क्रोवारिन उत्पन्न हो जाती हे । आज के वहुत-से छोकतान्त्रिक देशों भे ताकिक विवेचन सबसे अन्त मे 
जाता हे और वडे-बडे महत्त्वपूर्ण प्रश्नों का निर्णय दरू-विशेष की आसक्ति या व्यक्ति-विशेष के प्रति पक्षपात या 
जवित-प्राप्ति के प्रति लोलपता तथा व्यक्तिगत वृद्धि के अति मोह के आवार पर किया जाता है । ऐसा नही 
0 कि प्राचीन एवं मध्यकालीन भारत मे बृद्धिवादी (ताकिक) एवं अनस्तित्ववादी त्हीं थे | 
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है---जो व्यक्ति शुद्ध धर्म जानना चाहता है उसे इन तीनो का अवश्य ज्ञान होना चाहिए--प्रत्यक्ष, अनुमान एवं 
विभिन्न परम्पराओ पर आधुत शास्त्र, केवल वही व्यक्ति धर्म जानता है जो आर्ष वचन (अर्थात्‌ मुनियों के वचन 
या वेद), (स्मृतियों मे वणित) धर्मोपदेश को उस तक॑ के साथ विचारता है जो वेद एवं शास्त्रों के विरोध में नही 
पडता हे (१२१०५) ।' सस्क्ृत के अविकाश कट्टर लेखको का तक के विपयथ में यही कथन है । यदि कोई केवल 
तके पर ही निर्भर रहे तो परिणाम अनिद्चित एवं विप्लवकारी होगा। प्रत्येक सिद्धान्तवादी यही कहता हैं कि 
उसका सिद्धान्त तके पर आधृत है, किन्तु सामान्य लोगो के लिए महत्त्वपूर्ण प्रन्‍नो के विषय मे तको पर आधघृत 
उत्तर विभिन्न प्रकार से व्यामोह मे डालने वाले होते हैं। विभिन्न वातावरणो मे पले हुए विभिन्न अनुभवों वाले 
विचारक विभिन्न तक रखते हैं ओर यहाँ तक कि विभिन्न नेतिक विघानों का उद्घोष कर डालते है। सामान्य 
व्यक्ति किसका अनुसरण करे ? वेद एवं स्मृतियां सहस्न वर्षो से चले आये हुए, महान्‌ एवं स्वार्थरहित मुनियों 
हारा अनुभूत एवं निर्णीत तथा जीवन के सभी क्षेत्रों से सम्बन्धित आचरण सम्बन्बी सिद्धान्तों से परिपूर्ण है 
अर्थात्‌ उनमे बहुत-से विज्ञ लोगो के अनुभव एवं तक पाये जाते है। अत यदि आज कोई व्यक्ति यह कहता है कि 
तक के आधार पर वह वेद-विरोधी मत रखता है तो अधिकाश लोग उस अकेले एक व्यक्ति की बाते, जो कंतिपय 
प्राचीन ऋषियो द्वारा प्रकाशित मतो के विरोध मे पडती है, मानने को किसी प्रकार सन्नद्ध नहीं हो सकते | इस 
बात को और बढाकर कहने की आवश्यकता नही है। वहुत-से ऐसे प्रश्नों के विपय में, यथा--क्या परमात्मा को 
अस्तित्व है, क्या कोई परम बूद्धि है जो इस विश्व का निर्देशन कर रही है, क्या आत्मा का अस्तित्व है, मर जान 
के उपरान्त मनृप्य का भविष्य क्या है, अति विज्ञ लोगो ने अति विभिन्न उत्तर दिये है।* इन प्रश्नों के ऐसे 
उत्तर जो सबको या अधिकाश लोगो को स्वीकायें हो, केवल तर्क से ही नहीं दिये जा सकते। यद्यपि यही शास्त्र- 
सम्मत स्थिति है, किन्तु समय-समय पर वैदिक आचार जनमत के कारण त्याग दिये गये हैं। स्वय स्मृतिकारो ने 
ऐसी व्यवस्था दी है कि शास्त्रीय वचनो के अन्धानुकरण से धर्म की हानि होती है और जब स्मृतियों की व्यवस्थाओं 
में विरोध उपस्थित हो जाय तो तर्क का आश्रय लेना चाहिए तथा छोकमत एवं लोकाचारो पर विचार करता 
चाहिए। इस विपय मे देखिए इस खण्ड का अध्याय २६ एवं रस महागनन्‍्य के मूल खण्ड ३ के पृ० ८६६-८६८ । 
महाभारत मे आया है-- अचिन्त्य विपयो के समाधान में तक॑ का सहारा नहीं लेना चाहिए।'४ं भूख से पीड्डित 
मुनि विश्वामित्र (जो एक कूत्ते की पूंछ खाना चाहते थे) एवं चाण्डाल के बीच हुई वार्ता के सिलसिले में महा- 
भारत मे आया है--अत धर्म एवं अधर्मं के विषय मे विज्ञ व्यक्षित को, जिसका आत्मा पवित्र हो, अपनी बुर्दधि पर 
आश्रय लेकर कार्य करना चाहिए । किन्तु ऐसा नही समझना चाहिए कि शकराचार्य एव अन्य महान्‌ भारतीय लेखक 
ने तक का आश्षय लेना सवंथा छोड दिया था। उनके कहने का तात्पर्य इतना ही है कि यदि निष्कर्ष सीधे बेंद 
एवं स्मृति-वचनो के विरोध मे पडते हो तो केवल एक या दो व्यक्तियों के तर्क का अनुसरण नहीं करना चाहिए। 
शकराचार्य ने अपनी स्थिति स्पष्ट रूप से व्यक्त कर दी है (वे० सू० २।१॥१ एवं ११) । जैनो एवं बौद्धों के विश्वास 
धर्मविरुद्ध थे, क्योंकि वे वेद तथा अन्य पवित्र परम्पराओ की प्रामाणिकता स्वीकार नहीं करते थे, यद्यपि वे हिन्ई 


कप 


३ ई० पी० सभार्गन ने दिस आई बिलीव (लन्दन १४५३) के पृ० ६० में पिश्े्ठ का एक बचन उद्ध,त॑ 
किया है--- हृदय के अपने तक हे जिन्हे तक नही समझ पाता। 

४ अचिन्त्था खल ये भावा न तास्तकेण योजयेत्‌ । प्रकतिश्य पर यच्च तदचिन्त्यस्थ लक्षणम्‌ ॥ भीप्मपर्व 
(शकराचार्य, चे० सू० २।११६, स्मृति के रूप में उद्धत)। यह मत्स्यपुराण (११३६), पद्मपुराण (आदि ३।१२ )+ 
ब्रह्माण्डण (२११३॥७-८) में भी आया है। प्रकृति! का अर्थ है भौतिक कारण । 


ग् 
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आचारो का व्यवहार करते थे और हिन्दुओं के यहाँ विवाह सवन्ध करते थे । किन्तु इतना होने पर मी विश्वासो, 
रीतियो ओर परम्पराओ मे बहुत अधिक विरोब की सम्भावना थी। कुछ उपनिषदों की प्रवृत्तियों के अवगाहन 
से इसे समझाया जा सकता है। उदाहरणाय, मुण्ठकोपनिपद्‌ (१।१।४-५ ) ने विद्या को परा एवं अपरा नामक दो 
कोटियों में बॉटा है, अपरा के अन्तगत चार वेदों, छह अगों को सम्मिलित किया हे और परा ( सर्वेत्तिम )के 
अन्तर्गत उस विद्या को, जिसके माव्यम से अनइवर ब्रह्म की प्राप्ति हो सकती हे। छा० उप० (७३११-५४) में आया 
है कि जब नारद सनत्कूमार के पास सीखने के लिए गये तो सनत्कुमार ने जो कूछ पढा था उनसे कह दिया, अपार 
चारो वेद, इतिहास-पुराण एव अन्य विद्याएँ, सनत्कुमार ने यह भी बतलछाया कि उन्होने जो कुछ पढा हे वह कैबल 
नाम मात्र हे ओर आगे उन्होंने वह बताया जो सब कुछ से उत्तम हे। मुण्डक० (१२७) ने यज्ञो को फ्टे हुए 
(छिद्रयुक्त ) पात्रों के समान माना है । यह अत्यन्त आच्चर्यंजनक है कि छा० उप० (१॥११२-५) ने पाँच पुरोहितों 
एवं यजमान के एक-दूसरे के स्पर्ण करने की विधि की तथा सदस्‌' से चात्वाल' तक, जहाँ वहिप्पवमान मन्त्र का 
गायन होता रहता है, उनके रेगकर जाने की तुलना कुत्तों वी उस पक्ति (कतार) से की है जिसमे कृत्तो ने एक 
दूसरे की पूंछ अपने मूँह से पकड रखी हो । देखिए पुरोहितो के मौन रूप से रेगने वाली बात के लिए ताण्ड्य क्षाह्मण 
(६७४६-१२) एवं आप० श्रौ० सू० (१२-१७।१-४) आदि । ऐसी बात है, तव भी उपनिपदे वेदान्त कही जीती 
है ओर वैदिक बर्म एवं साहित्य के सवोत्तम 'अन्त' के रूप में वामिक ग्रन्थ मानी जाती हे। अधिकाण उपनिपदे भी 
वैदिक सहिताओ को प्रामाणिक मानती हे। उदाहरणार्थ, वृ० उप० (१॥2१०) एवं ऐंतरेय उप» (२५) ने ऋ० 
(४।२६।१ एवं ४२७१) को ज्म से उद्बृत किया है, बृह० उप० (२॥१५।१६-१७) ने ऋ० (१११६२ एव 
१११७२२) को तथा उसी (२११४) ने पुन ऋ० (६४७१८) को उद्धृत किया है, कठोपनिपद्‌ (४।&) 
सर्वंग अथवेबेद (१०८१६) हे, प्रण्न० (१११) क्टू० (१।१६४१२) हे। मुण्डकोपनिपद्‌ (३२१०) मे आया 
है कि श्रोत्रियो (वेदज्ञों) को ब्रह्म विद्या का ज्ञान दिया जाना चाहिए । इस विपय मे उपनिपदे अधिकारमेद नामक 
सिद्धान्त पर निर्भर हे। 
प्राचीनतम दार्शनिक समस्याओं में एक है विदवास (आप्तवचन या प्रमाण) एवं तक॑ की समस्या, और 
प्राचीन काल से ही दोनो मे निरन्तर सघर्प चलता आ रहा हे । अधिकाश लोग किसी प्रमाण का आश्रय लेते है 
या उस पर निर्भर रहते हे अथवा किसी ऐसे व्यक्ति पर विश्वास करते हे जो उनसे अपेक्षाकृत उच्च होता है। 
अधिकाश लोगो के लिए यह प्रामाणिकता (विश्वास की भावना) अथवा वह कुछ” जो उनसे अधिक महतत्त्व- 
पूर्ण हे श्रुतिप्रकाश (ऐश-उन्मेप ) एवं ईइवर है। ईदइवर के अस्तित्व, आत्मा के अस्तित्व, स्वतस्त्र इच्छा एव 
निश्चिततावाद, आचार-सम्बन्धी सामान्य सिद्धान्त, भौतिक शरीर की मृत्यु के उपरान्त अन्तिम नियति आदि निगढ 
प्रइनो के विपय में स्वय तकंनापूर्ण ढग से सोचने के लिए उनके पास न तो इतना अवकाश ही हे, न प्रवत्ति 
ही हे और न है उस प्रकार की बोद्धिक योग्यता । सामाजिक विषयों में मानव-निर्णय बहुवा प्रचलित र्टियो 
एवं दुराग्रहों से आवृत होते हे । ऐसे प्रश्नों पर जो वामिक कहे जाते है (और भारत में घासिक 
विपयो का क्षेत्र सदा विशद रहा हे) निर्व्यज विवेचन बिना ऋोध एवं अमर्प जथवा विद्वेप उत्पन्न 
किये अधिकाश में असम्भव होता है । तलाक, सन्तति-निरोध ऐसे नैतिक प्रश्न परम्परानुगत घामिक 
उक्तियो (रूढियो) की स्थिति में आ जाते है और जब उन पर कोई खला विवेचन आरम्भ हो 
जाता हे तो ऋधाग्नि उत्तन्न हो जाती हे । आज के बहुत-से लोकतान्त्रिक देशो में ताकिक विवेचन सबसे अन्त 
आता है और बडे-बटे महत्त्वपूर्ण प्रश्तो का निर्णय दल-विज्ञेप की आसक्ति या व्यक्ति-विशेष के प्रति पक्षपात हि 
हक के प्रति लोलपता तथा व्यक्तिगत वृद्धि के प्रति मोह के आधार पर किया जाता है। के या 
झना चाहि हए एवं मबध्यक मे तावि 
।हिए कि प्राचीन एवं मव्यकालीन भारत मे बुद्धिवादी (ताकिक) एव अनस्तित्ववादी तहीं 2 
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वास्तव में कत्तिपय बद्धिवादी सदा पाये जाते रहे हे। इस विपथ में देखिए इस महाग्रन्थ का मल खण्ड २, 
पु० ३५८-३ ५४ ,, टिप्पणी ८७५ एवं सण्ड ३, पु० ४६-४७४ टिप्पणी ५७ (लोकायत एवं उनके मत आदि। 
बहत-से बुद्धिवादियों की धारणा हे कि ईब्वर के जम्तित्व के विपय में कोई प्रमाण नही हे, वे आत्मा के विषय 
मे भी ऐसी ही धारणा रखते है, वे अमरता मे विव्वास नही करते और न यही स्वीकार करते कि इस विश्व 
में मनृप्य की वृद्धि से वढकर कोई अन्य उच्च वृद्धि है, वे इसे नहीं मानते कि इस विश्व के पीछे कोई विशिष्ट 
उद्देस्य या प्रयोजन हे, उनका विश्वास हे कि सभी धर्मों में कछ-न-कुछ सत्य है जो अत्यविक भ्रम से यकक्‍त हे । 
बृद्धिवादियों (तकंवादियों) का कयन हू कि उन्हे इस बात को सिद्ध करने के लिए विवश नहीं करना चाहिए 
कि ईश्वर नही हे (जो कि एक अस्वीकारार्थक या अभावात्मक प्रस्ताव है), प्रत्यूत अस्तित्ववादियों को ही यह 
मिद्ध करता हे कि ईश्वर हे अर्थात्‌ उसका अस्तित्व है और वह सवंशक्तिमान्‌ एवं स्वत है (जों एक भावात्मक 
प्रस्ताव जथवा प्रमेय या प्रतिज्ञा है) । उनका कथन है कि ईब्वर को कोध, प्रेम या करुणा नामक गुणों से 
युक्त फरना ईव्वर के सवशक्तित्व को निविवाद रूप से समाप्त कर देना है। इस विश्व में दुराचार की जो 
समस्या विराजमान है, वह वुद्धिवादियों की दृष्टि मे, ईश्वर को अच्छा, दयालु, सर्वज्ञ एवं सर्वशक्तिमान्‌ मानने 
के मार्ग में एक बाघा है। नास्तित्ववादी (अथवा बुद्धिवादी) अस्तित्ववादी के साथ सम्भवत यह मान ले कि 
मनष्य एक सत्ता के रुप में अपने से उच्च उस सत्ता पर निर्भर रहता है जो उसे मार्ग-निर्देशन देने में तथा 
आज्ञा अथवा निर्दशन के उल्लघन पर दण्ड देने मे समर्य है। बद्धिवादी अथवा तकंबादी का दृष्टिकोण है कि 
मानव क्सी प्रकार के ऐसे समुदाय या ऐसे समाज में रहता है या सत्ता रखता है जो उससे अपेक्षाकृत अधिक 
महान्‌ हे । यह दृष्टिकोण इस बात की ओर सकेत करता है कि ईब्वर-पूजा के स्थान पर मानव-समुदाय 
या सयुक्त मानव-शक्ति की पूजा होनी चाहिए । ईश्वर के स्थान पर किस मानव-समुदाय को रखा जाय ? क्‍या 
यह सम्पूर्ण मानव-समाज (जिसमे मनृप्यों की सख्या आज रूगभग तीन अरब तक है) होगा या इसके 
कुछ बडे या छोटे दल ” आज स्पप्ट रूप से दो दल है जिनमें विचारधारा-सम्बन्दी संघर्ष है, यथा--साम्यवादी 
दल (गुट) जिसके नेता रूस एवं चीन है तथा पूजीवादी दछ जिसका नेता अमेरिका है। इग्लैण्ड तथा यूरोप 
के कुछ अन्य देश तथा एक तीसरा दल, जो तथाकथित तटस्थ देशो का दल कहा जाता है, जिसमे भारत भी 
एक हे, और जो अभी उतना सुव्यवस्थित नही हे, इन दोनों दलों में किसी में सम्मिलित नहीं है। 
वतमान काल में साम्यवाद सचमृच एक प्रकार की पूजा हे, अर्थात्‌ ईश्वर-पूजा के स्थान पर मनुष्य या 
मनृप्यो की पूजा हे । यह बात स्वीकार्य होगी कि सम्भवत वतमान रूस की जनता मौतिक आवश्यकताओं के 
विपय में जारो के काल के प्रजाजनो से कही अविक समृद्ध एवं उत्तम जीवन बिता 'रहो है। जनता में साम्य- 
वाद के प्रति भवित हे | किन्तु यह भब्ति वास्तव से अधिक दिखावटी हे, शीघ्र (द्षिप्र) छामों की आ 
पर या अविरूम्ब दण्ठ के भय पर आधृत हे तथा शिक्षा एव वातावरण पर राज्य के कठोर नियन्त्रण का प्रतिफल 
या परिणाम है । निम्नोक्त णब्दो में साम्यवादियों क। नारा वडा आक्पेक हे---“विश्व के श्रमिकों ! सयुवेत होओ 


लछोकायत या लोक्घायतिक फे लिए देखिए जयराशिभट्ट कृत तत्त्वोपप्लर्वासह' नामक ग्रन्य (गायक- 
वाड योरिएप्टल सीरीज, बडोदा) । लोकायत शब्द 'क्थादि गर्णा मे आया है (पाणिनि ४२।६०, ऋतूवथा- 
दिसणाताट्‌ ठक्‌' ) । देखिए डा० दक्षिणार|ञ्जन शास्त्री कृत शार्ट हिस्टी आव इण्डियन सेटिरियलिज्म' (कलकत्ता, 
द्वितीय सस्कयण, १६५७) । 


तक एवं धर्मशास्त्र ३०७ 


तुम्हे शुखलाओ के अतिरिक्त कुछ नहीं खोना है ।” कूछ अन्य व्यानाकर्पक शब्द ये है -“इपक-अ्मिकों की 
अधिनायकता या अनन्य शासन ।” किन्तु वास्तव मे, यह तानाशाही कृपक-श्रमिकों पर साम्बवादी दल की ताना- 
शाही के रूप में परिणत होती है। भोतिक कल्याण प्राप्ति के वदटे में सामान्य जनता पा कई स्वतन्बताओं 
का विनिमय करती है (अर्थात्‌ भौतिक कल्याण की वेदी पर कई स्वतन्नताओ की जाहुतियाँ देती है), यथा-- 
अपने विपय में सोचने की स्वतन्त्रता, बोलने की स्वतन्तता, वाहय देशो के छोगों से मिठने-जुछने की स्वतन्त्रता, 
अपनी जीवन-वृत्तियो (पेशो) के चुनाव की स्वतन्त्रता आदि। इस विपय में साम्यवादी छोग कुछ भी गुप्त नही 
रखते कि वे सम्पूर्ण विच्व को साम्यवाद के अन्तगंत लाना चाहते है। अतएव वे उद्घोषणा करते हू कि वे सम्पूर्ण 
ससार के सामान्य नरो एवं नारियो के त्राता या उद्धारक हे, और उन्हें कोई आज्रान्त नहीं कर सकता, क्योकि 
वे पजीवाद या उपनिवेशवाद आदि के वन्धन से छोगो को मुक्त करना चाहते है। उनके मत में उन्मत्तता, अस- 
हिष्णुता या अन्य के प्रति विद्वेप की भावना पायी जाती है। ईइवर विहीन समाज के विपय में एक मात्र प्रयोग 
विशाल पैमाने पर रूस में हुआ है, किन्तु यह बाहय लोगो की दृष्टि मे सुखद एव सफठ नहीं मिद्ध हआ हू । 
सोवियत रूस के बडे-बडे नेताओ (जिनमे कूछ को उनके उत्तराधिकारियो ने हत्यारे की उपाधि दी है) के चित्रों 
का सार्व मौम प्रदर्शन स्पष्ट रूप से ईश्वरविहीन समाज मे भी पूजा की आवश्यकता की उद्घोषणा करता हे। ताना- 
जाहो ने न केवल सम्पत्ति की उत्पत्ति के साधनों का राष्ट्रीयकरण किया है, प्रत्यूत देश के सम्पूर्ण श्रम” (लेबर) 
के साथ ऐसा किया है। तानाशाहो ने अपने को ईइवर के स्थान पर प्रतिष्ठापित किया है और अपने प्रजाजनो के 
शरीरो एवं मनो पर भी पूर्ण नियन्त्रण स्थापित करना चाहा हे। रूसी साम्यवादियो का ऐसा विश्वास है कि उनका 
देश इस पृ थिवी पर स्वर्ग है और उनका कहना हे कि लोगो को उनके शब्दों को, बिना जाँच-पडताल किये तथा 
वसम्तुस्थिति का स्वय परिचय प्राप्त किये, ज्यो-का-त्यों अवश्य मान लेना चाहिए। साम्यवादियों की इतिहास, जर्थ- 


शास्त्र एवं विज्ञान-सम्बन्धी विचारवाराएँ उनकी अपनी है। किसी को इस विपय मे किसी प्रकार का प्रइन उठाने 
का अधिकार नही है। 


जूडाबाद (यहूदियों का धर्म ), ईसाई बर्म एवं इस्लाम (सभी एक ईइवर में एवं एक ग्रन्थ मे विश्वास 
करते है) के अनुयायियो ने अपने सिद्धान्तों एवं आचारो को फैलाने के लिए शतियो तक रक्तरज्जित युद्धों एव 
हत्याओं का आश्रय लेने में किसी प्रकार की हिंचक नही प्रदर्शित की । जो लोग हिन्दू बम एवं बोद्ध धर्म की पर- 
म्पशाओं में पले हुए है उत्तकी दृष्टि में यह व्यवहार अथवा इस प्रकार का घामिक आवेश आकस्मिक क्षोभ उत्पन्न 
करने वाला हे। यदि बुद्धिवादी अथवा अनोश्वरवादी छोग ईइवर-पूजा के स्थाव पर मानव-समाज के दल स्थापित 
करते हे या पूजा एवं घासन के लए ऐसे दलो के नेताओ को प्रतिप्ठापित करते ह तो इसमे सन्देह नही कि स्वय 
मानवता ही विलुप्त हो जायगी | यह मानते हुए भी कि तथाकथित बुद्धिवादियों को 


व हि हम सर्वशक्तिमान्‌ एव सर्चनज्न 
इंज्वर के अस्तिव को सिद्ध करने के विपय मे सच्तुष्ट नहीं कर सकते, प्रस्तुत लेखक ऐसा अनभव करता हे कि 
आधिकाश समाजों के छिए, जिनमें करोडो-करोड मानव रहते है, ईश्वर 


एवं आत्मा में विद्वास करता, अपेक्षाकृत 
अच्छा हे। अधिकाश लोग ईश्वर के मय से सदाचार एवं जच्छाइयो की ओर झुकते है, क्योकि उनका अन्त करण 
उन्हे कोमता रहता है, उन्हें छोक-लज्जा रहती हू और उन्हे राज्य के राजा से दण्ड मिलने का भय लगा कि 
है। जो लोग ईब्वः-भय, सदाचार का पथ्‌ एव दूसरी वात जर्थात्‌ अन्त करण (ईश्वर द्वारा मन 


आल्त 2322 228 3 [प्य में डाछी हुई 
फ जक्ति) की वात छोड देते है, उन्हें तीमरा (अर्थात्‌ लोक-लूज्जा का भाव ) भी छोड देना होता हे और 
हि 2 5 ढ़ 

इस धतार वे सूपवादी (अपने ही लिए सबसे अधिक सुस्त की भावना--हेडोनिज्म ) हि 


हो उठते है से ४ 
से आपके लग, अल है! उठते हूं। एंसे छोग अधिक 
ते अजिक लोगो का अपिक से अरविफ राम हो' वाछे सिद्धान्त था कल्पना द्वारा किसी आदर्श समाज के विपय मे 


३०४ धर्मशास्त्र का इतिहास 


सोचने लगते हे। हिन्दू ग्म एवं सभी उच्च धर्मो के आदर्शों एव सिद्धान्तो के समक्ष केवल' धर्मनिरपेक्ष या भौतिक 
सुख के ही पीछे पडा रहना असगत-सा है। बुद्धिवाद उन स्वीकृत पक्षो को, जिन्हें विज्ञान सुविधाजनक एव उपयोगी 
मानता है, स्वीकार कर लेता है। यद्यपि ये स्वीकृत पक्ष (स्वयसिद्ध प्रमाण) कुछ सीमाओ तक ,भली भाँति चलते 
है, किन्तु यह अवश्य कहा जाना चाहिए कि ये सीमाएँ बहुत सँकरी होती हं। विज्ञान का उद्देश्य है सामान्य नियमों 
एवं विधानो को स्थापित करना। इन नियमों से हम केवल प्रकृति के आचरण या व्यवहार से परिचित हो पाते है 
और यह जान पाते है कि किस प्रकार मानव प्राकृतिक शक्तियों का उपयोग मानवीय उद्देश्यों की पूर्ति मे कर सकता 
हे। किन्तु विज्ञान यह नही वता पाता कि उन उद्देश्यों (व्येयो) को क्या होना चाहिए। विज्ञान नैतिक वृत्तिविहीव 
विद्या हूं, इसका नैतिकता एवं आध्यात्मिकता से कोई सम्बन्ध नही है। बुद्धिवाद, ऐसा छूगता है, मानव मन के 
बहुत-से ऐसे अनुभवों को नियन्त्रित करता है, जो आज के विज्ञान के यन्त्रों के ऊपर की गतियाँ हे। जब वैज्ञानिक 
प्रणालियो का प्रयोग सामाजिक अव्ययनो में भी प्रयुक्त होता है तो ऐसा प्रतीत होता है, वे जीवन के मूल्यों के 
विपय मे किसी प्रकार के ज्ञान की वृद्धि करने में पूर्णतया असमर्थ हे। वुद्धिवाद इस पर वर देता है कि हमारे सभी 
विश्वास स्पष्ट एव निश्चित भूमियों पर आबुत हो और वह इस बात पर विश्वास करता है कि आधुनिक वैज्ञानिक 
प्रणाली ही एक मात्र प्रणाली है जिसके द्वारा सभी प्रकार के ज्ञान की उपलब्धि हो सकती है। किन्तु मनुष्यों में 
बहुत-सी उपचेतन एवं अतारकिक (अबुद्धिवादी ) वृत्तियाँ, विश्वास एव प्रज्ञाएँ होती है जिन्हें वे अपेक्षाकृत अधिक 
सत्य मानते है और उन्हे बुड्धिवादी स्तरो की अपेक्षा अधिक उच्च समझते है (देखिए डब्लू० जेम्स कृत वैराइटीज 
आव रिलिजिएस एक्सपीरिएस', पुृ० ७४, सन्‌ १६२० का सस्करण ) | प्रत्येक पीढी के चिन्तक नेताओं का यह 
प्रयास होना चाहिए कि वे परम्परा एवं रूढि मे जो अत्यावश्यक एवं गुरु है (परम्पराओ की अमोघता में विना 
विश्वास किये ) उसका पता चलाये और ऐसे तकंयुक्त मत या व्यवस्थाएँ दे जो परम्परा के सार तत्त्वो के साथ, 
आधुनिक चिन्तन, परिस्थितियों एव वातावरण की आवश्यकताओं एव पृच्छाओ की पूर्ति कर सके | आधुनिक बुद्धिवाद 
के विपय में कुछ और कहता यहाँ आवश्यक नही है। 
हमने इस ग्रन्थ मे बहुधा इस तथ्य की ओर सकेत कर दिया है कि लगभग दो सहख्र वर्षो तक हमारे प्राचीन 
लेखको एव मनुस्मृति (१९।१०५-१०६) जैसी अन्य स्मृतियो ने धर्मं के अन्वेषण में तक॑ को स्थान दिया हे (स्वयं 
कुमारिल ने उस पर विश्वास किया है), विरोबी मतो के प्रति सहिष्णुता प्रदर्शित की है जोर धामिक हृत्यो, दाश- 
निक मतो, सामाजिक रीतियो एवं आचारो मे परिवर्तन किये हे और ऐसा करने मे कही भी किसी प्रकार वीं 
हत्याएँ या अनाचार नही किये गये हे। कोई व्यक्ति एक-ईइव रवादी हो सकता हे या बहुदेवतावादी हो सकता है 
या मूर्तियूजक हो सकता है, अस्तित्ववादी, नास्तित्ववादी या दोनो के बीच में हो सकता है, या निर्गुण ब्रह्म को 
मानने वाल आदर्शवादी दार्शनिक हो सकता हे तब भी वह, यदि वेद तथा सामाजिक प्रयोगों के प्रति एक 
सामान्य झुकाव रखता हो तो वह पूर्ण हिन्दू कहा जायगा । इस प्रकार की सहिष्णुता जो सैकडो-सहल्रो वर्षों से हमारी 
मारतीय जनता ने प्रदर्शित की हे वह अन्यनर दुर्लूम एवं अचिन्त्य रही हे। पाइचात्य लेखक जहाँ एक ओर घामिक 
दृष्टिकोणो एबं व्यवहारों मे हमारी सहिष्णुता की प्रशसा करते है, वही मोजन, विवाह आदि मे जाति-सम्बन्धी 
नियमों के पारछून की खित्ली भी उडाते हं। किल्तु जाति वार्मिक होने की अपेक्षा सामाजिक अधिक हे, अत जिस 
प्रकार पाइचात्य देशों मे आचार-सम्वन्धी नियमों (यथा १३ की संख्या और सब्बथ पर कार्य करने, थियेटर जाने, 
ताश खेरने तथा चलने के अतिरिक्‍त अन्य शारीरिक व्यायामों के विरुद्ध नियम) का पालन साधक होता रहा है, 
उसी प्रकार भारत में जाति-सम्बन्धी नियमों के प्रति व्यवहार होता रहा हे। इतना ही नहीं, जाति-नियमों के भग 
करने पर दोपी को अपनी जाति के वन्धु-वान्धवो की समा (पचायत) में अपनी त्रुटि माननी पडती थी, जाति को 
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या ग्राम-मन्दिर को दण्ड रूप मे कुछ देना होता या, तब कही उसे अपनी जाति की सुविधाएँ प्राप्त हो सकती थी। 
ईसाइयो के चर्चे योडी-सी भी मार्ग-भ्रप्टता के प्रति बहुत ही असहिष्णु रहे हे (विशेपत्त धामिक विपयो एवं विशिष्ट 
कालो मे ) अत यूरोप मे अपने मतो के प्रति दुराग्रह प्रकट करने की प्रवृत्ति एव बुद्धिवाद पर विशेप वर दिया गया । 
सरकारो ने प्रभावपूर्ण ढंग से शिक्षा पर नियन्त्रण करके अपनी प्रजा के मतो को जिधर चाहा घुमाया, ऐसा करने 
मे उन्होने ग्रन्थों पर अधिकार किया और उन लोगों को यातनाएँ दी जिन्होंने उनकी मान्यताओं के विरुद्ध मत व्यक्त 
किये । रोम के चर्च ने ऐसी अनभीप्ट पुस्तकों की सूची बनवायी जो वर्जित थी, तथा एक सूची वनवायी जिसमे 
अधभीष्ट ग्रस्थो के वे वचन सगृहीत थे जो वजित टठहरा दिये गये थे । इस विपय में पाण्चात्य धामिक इतिहास 
बडा ऋर एवं कठोर चित्र उपस्थित करता हे। देखिए लेकी का ग्रन्थ 'हिस्ट्रो आव दि राइज एण्ड इफ्लुएस आव 
रेशनलिज्म इन यूरोप', आर्चीवाल्ड रावटंसन कृत 'रेशनलिज्म इन ध्योरी एण्ड प्रेविटरसा (वाट्स एण्ड को० द्वारा 
प्रकाशित, १६५४) एवं ह्यू टी० ऐसन फॉसेट कृत दि फ्लेम एण्ड लाइट' (लन्दन, १६५८) | इन ग्रन्चों में ऐसी 
वातो का पूर्ण विवेचन है। लेकी ने बताया है कि किस प्रकार जापान से ईसाई धर्म, स्पेन से प्रोटेस्टप्टवाद, फ्रास 
से हुजेनॉट्स तथा इग्लेण्ड से अधिकाश कैथो लिको का मूलोच्छेद हो गया । जेसुइटो ने इस सिद्धान्त का कार्यासवयन 
क्या कि व्येय के अनू सार ही साधन चलते है। उनका ध्येय था ईश्वर का महत्तर गौरव' जिसका उनके लिए 
अर्थ या रोमन कैयोलिकवाद के अनुसार मन्‌प्यो एवं राज्यों का धामिक परिवतेन, सावन थे मारकाट एव युद्ध 
के लिए निजधर्मावलम्वियो को उभारना । गैलिलिओ को ज्योतिष मे कोपनिकस के सिद्धान्त के अनुसरण के कारण 
यातना दी गयी । सूर्य पृथिवी के चतुदिक्‌ घूमता है या पृथिवी सूर्य के, इससे धर्म के लिए विशेष अन्तर नहीं होता। 
इसी विषय में एक बात यह बता दी जाय कि भारत में आयेभट (सन्‌ ४७६ ई० में जन्म) ने यह घोषित किया 
कि नक्षत्र पृथिदी के चतुदिक्‌ चक्कर नही काटते प्रत्युत पृथिवी ही अपने चारो ओर घूमती हे और इसे समझाने 
के लिए एक चलती हुई नाव मे बैठे हुए पुस्ष का उदाहरण दिया, जिसे ऐसा भास होता है कि तट पर स्थित 
पदार्थ ही पीछे की ओर दोडते दृष्टिगोचर होते है।* वराहमिहिर की पज्चसिद्धान्तिका (१३६) में इस मत का 
उल्लेख हे और इसे त्याग दिया गया हे, किन्तु इसलिए नही कि यह वेदविरुद्ध है, प्रत्युत इस तक॑ पर कि यदि 
यह मत ठीक होता तो चील आदि पक्षी, जो आकाश मे इतनी दूर उडते रहते है, अपने घोसलो मे पुन सफलरूता- 
पूर्वक नही आ सकते थे । उन्हे यह नही ज्ञात था कि पृथिबी के साथ वायुमण्डल भी चलरूता रहता हे । यह बात 
गैलिलिओ से ११०० वर्ष पहले की हे ओर हमारे पास कोई ऐसा प्रमाण नही है कि आयेमट को अपने भतो के 
कारण कोई पीडा उठानी पडी । देखिए डब्लू० ई० क्लाके कृत आर्यग्रटीयम्‌! (चिकागो, १६३०), प॒० ६४ । 
जैसा कि आर्चीवाल्ड रॉबर्ट्सन ने अपने ग्रन्थ मे लिखा हे, यूरोप मे ताकिक (अथवा बौद्धिक) क्रान्ति का इतिहास 
बहुत बडी सीमा तक उन मतो के मानने एव उन्हें प्रसारित करने के अधिकार के युद्ध का इतिहास हे, जो कुछ काला- 
वधि तक अप्रचलित रहे है, और यूरोप मे घामिक सहिष्णुता की भावना का विकास परम्परागत धामिक विश्वासो 
के नाश के साथ-साथ चलता रहा हे। एक ही विपय पर तर्क कई युगो मे कई प्रकार के निष्कर्पों को उपास्ि 
करता हे और कमी-कभी एक ही युग मे जो किसी एक दल विशेष को तकंयुक्‍त रूगता हे, अन्य दल के छोगो को 
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सोचने लगते हे । हिन्दू धर्म एवं सभी उच्च धर्मो के आद्झों एवं सिद्धान्तो के समक्ष केवल धर्मनिरपेक्ष या भोतिक 
सुख के ही पीछे पडा रहना असगत-सा है। व्‌द्धिवाद उन स्वीकृत पक्षो को, जिन्हे विज्ञाव सुविवाजनक एवं उपयोगी 
मानता है, स्वीकार कर लेता है। यद्यपि ये स्वीकृत पक्ष (स्वयसिद्ध प्रमाण) कुछ सीमाओं तक ,भभली भाँति चलते 
हू, किन्तु यह अवश्य कहा जाना चाहिए कि ये सीमाएँ बहुत सेंकरी होती है। विज्ञान का उद्देश्य है सामान्य नियमो 
एवं विधानों को स्थापित करना | इन नियमो से हम केवल प्रकृति के आचरण या व्यवहार से परिचित हो पाते है 
और यह जान पाते है कि किस प्रकार मानव प्राकृतिक शक्तियों का उपयोग मानवीय उद्देश्यों की पूर्ति में कर सकता 
है। किन्तु विज्ञान यह नहीं बता पाता कि उन उद्देश्यो (ध्येयो) को क्या होना चाहिए। विज्ञान नैतिक वृत्तिविहीव 
विद्या हे, इसका नैतिकता एवं आव्यात्मिकता से कोई सम्बन्ध नही हे। बुद्धिवाद, ऐसा लगता है, मानव मन के 
बहुत-से ऐसे अनुभवों को नियन्त्रित करता है, जो आज के विज्ञान के यन्त्रो के ऊपर की ग़तियाँ हे। जब वैज्ञानिक 
प्रणालियों का प्रयोग सामाजिक अव्ययनो मे भी प्रयुक्त होता है तो ऐसा प्रतीत होता है, वे जीवन के मूल्यों के 
विपय मे किसी प्रकार के ज्ञान की वृद्धि करने मे पूर्णतया असमथ्थे हे। वुद्धिवाद इस पर वरू देता है कि हमारे सभी 
विश्वास स्पष्ट एवं निश्चित मूमियो पर आषृत हो और वह इस बात पर विश्वास करता है कि आधुनिक वैज्ञानिक 
प्रणाली ही एक मात्र प्रणाली है जिसके द्वारा सभी प्रकार के ज्ञान की उपलब्धि हो सकती है। किन्तु मनुष्यो में 
बहुत-सी उपचेतन एवं अताकिक (अबुद्धिवादी) वृत्तियाँ, विश्वास एव प्रज्ञाएँ होती है जिन्हें वे अपेक्षाकृत अधिक 
सत्य मानते है और उन्हे बुद्धिवादी स्तरो की अपेक्षा अधिक उच्च समझते है (देखिए डब्लू० जेम्स कृत 'वैराइटीज 
आवब रिलिजिएस एक्सपीरिएस', पृ० ७४, सन्‌ १४२० का सस्करण ) । प्रत्येक पीढी के चिन्तक नेताओं का यह 
प्रयास होना चाहिए कि वे परम्परा एवं रूढि मे जो अत्यावश्यक एवं भरु है (परम्पराओ की अमोघता में बिता 
विश्वास किये ) उसका पता चलाये और ऐसे तकेयुकत मत या व्यवस्थाएँ दे जो परम्परा के सार तत्त्वों के साथ, 
आधुनिक चिन्तन, परिस्थितियों एव वातावरण की आवश्यकताओ एव पृच्छाओ की पूर्ति कर सके | आधुनिक बुद्धिवाई 
के विषय में कुछ और कहना यहाँ आवश्यक नही है। 


हमने इस ग्रन्थ मे बहुवा इस तथ्य की ओर सकेत कर दिया है कि लगभग दो सहस्न वर्षो तक हमारे प्राचीन 
लेखको एव मनुस्मृति (१९।१०५-१०६) जैसी अन्य स्मृतियो ने धर्म के अन्वेषण मे तर्क॑ को स्थान दिया हे (स्वयं 
कुमारिल ने उस पर विश्वास किया है), विरोधी मतो के प्रति सहिष्णुता प्रदर्शित की है ओर धाभिक हृत्यो, दार्श- 
निक मतो, सामाजिक रीतियो एवं आचारो मे परिवर्तत किये हे और ऐसा करने मे कही भी किसी प्रकार की 
हत्याएँ या अनाचार नही किये गये है। कोई व्यक्ति एक-ईश्वरवादी हो सकता हे या बहुदेवतावादी हो सकता है 
या मूर्ति-पूजक हो सकता हे, अस्तित्ववादी, नास्तित्ववादी या दोनो के बीच में हो सकता है, या निर्गुण ब्रह्म को 
मानने वाला आदर्शवादी दाशंतिक हो सकता हे तव भी वह, यदि वेद तथा सामाजिक प्रयोगों के प्रति एक 
सामान्य झुकाव रखता हो तो वह पूर्ण हिन्दू कहा जायगा । इस प्रकार की सहिष्णुता जो सैकडो-सहस्रो वर्षों से हमारी 
भारतीय जनता ने प्रदर्शित की हे वह अन्यत्र दुलम एवं अचिन्त्य रही हे। पाश्चात्य लेखक जहाँ एक ओर घामिक 
दृष्टिकोणो एव व्यवहारों मे हमारी सहिष्णुता की प्रशसा करते है, वही मोजन, विवाह आदि में जाति-सम्बन्धी 
नियमो के पाछून की खिल्ली मी उडाते ह। किन्तु जाति घामिक होने की अपेक्षा सामाजिक अधिक हे, अत जिस 
प्रकार पाब्चात्य देशो में आचार-सम्वन्धी नियमों (यथा १३ की ससया और सैव्वथ पर कार्ये करने, थियेटर जाने, 
ताश खेलने तथा चलने के अतिरिक्त अन्य शारीरिक व्यायामो के विरुद्ध नियम) का पालन साशक होता रहा है, 
उसी प्रकार मारत मे जाति-सम्बन्धी नियमो के प्रति व्यवहार होता रहा हे । इतना ही नही, जाति-नियमो के भगे 
करने पर दोपी को अपनी जाति के वन्धु-वान्धवों की सभा (पचायत) में अपनी जुदि माननी पडती थी, जाति को 
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यो ग्राम-मब्दिर को दण्ड रूप में कुछ देना होता था, तव कही उसे अपनी जाति की सुविधाएं प्राप्त हो सकती थी। 
ईसाइयो के चर्चे योडी-सी भी मार्म-अ्रप्टता के प्रति बहुत ही असहिप्णु रहे है (विशेपत धामिक विपयो एवं विशिष्ट 
कालो मे) अत यूरोप में अपने मतो के प्रति दुराग्रह भ्रकट करने की प्रवृत्ति एव बुद्धिवाद पर विशेप बकू दिया गया । 
सरकारों ने प्रभावपू्ण ढंग से शिक्षा पर तियल्त्रण करके अपनी प्रजा के मतो को जिधर चाहा घुमाया, ऐसा करने 
मे उन्होने ग्रन्थों पर अधिकार किया और उन लोगों को यातनाएँ दी जिन्होंने उनकी मान्यताओं के विरुद्ध मत व्यक्त 
किये । रोम के चर्च ने ऐसी अनभीप्ट पुस्तकों की सूची वनवायी जो वर्जित थी, तथा एक सूची वनवायी जिसमे 
अभीष्ट ग्रन्‍्थो के वे वचन सगृहीत थे जो वरजित ठहरा दिये गये थे । इस विपय मे पाश्वात्य घामिक इतिहास 
बड़ा ऋर एवं कठोर चित्र उपस्थित करता हे। देखिए लेकी का ग्रन्थ 'हिस्द्री आव दि राइज एण्ड इफ्लुएस आव 
रेशनलिज्म इन यूरोप', आर्चीवाल्ड राबटंसन कृत 'रेशनलिज्म इन थ्योरी एण्ड प्रेविटस” (वाट्स एण्ड को० द्वारा 
प्रकाशित, १६५४ ) एवं ह्यू टी० ऐसन फॉसेट कृत दि फ्लेम एण्ड लाइट' (लन्दन, १६५८) । इन ग्रन्थों में ऐसी 
बातो का पूर्ण विवेचन है। लेकी ने बताया है कि किस प्रकार जापान से ईसाई धर्म, स्पेन से प्रोटस्टप्टवाद, फ्रास 
से हुजेनॉंट्स तथा इस्लैण्ड से अधिकाश कैथोलिकों का मूलोच्छेद हो गया | जेसुइटो ने इस सिद्धान्त का कार्याव्वयत 
क्या कि ध्येय के अनूसार ही साधन चलते है। उनका ध्येय या ईश्वर का महंत्तर गोरव' जिसका उनके लिए 
अर्थ था रोमन कैथोलिकवाद के अनुसार भन्प्यों एवं राज्यों का वासिक परिवतंन, साधन थे मारकाट एव युद्ध 
के लिए निजधर्मावलूस्बियो को उभारता | गैलिलिओ को ज्योतिष में कोषतिकस के सिद्धान्त के अनुसरण के कारण 
यातना दी गयी। सूर्य पृथिवी के चतुदिक्‌ घूमता है या पृथिवी सूर्य के, इससे वर्म के लिए विशेष अन्तर नहीं होता। 
इसी विषय मे एक बात यह बता दी जाय कि मारत में आयंभट (सन्‌ ४७६ ई० मे जन्म) ने यह घोषित किया 
कि नक्षत्र पृथिवी के चतुर्दिक्‌ चक्कर नही 'काठते प्रत्युत पृथिवी ही अपने चारो ओर घूमती है और इसे समझाने 
के लिए एक चलती हुई नाव मे बेठे हुए पुर्ष का उदाहरण दिया, जिसे ऐसा भास होता है कि तट पर स्थित 
पदार्ये ही पीछे की ओर दौडते दृष्टिगोचर होते है।* वराहमिहिर की पञ्चसिद्धान्तिका (१३६) में इस मत का 
उल्लेख है और इसे त्याग दिया गया है, किन्तु इसलिए नहीं कि यह वेदविरुद्ध हं, प्रत्यूत इस तक पर कि यदि 
यह मत ठीक होता तो चीरू आदि पक्षी, जो आकाश में इतनी दूर उडते रहते है, अपने घोसलो मे पुत सफलता- 
पूर्वेंक नही आ सकते थे। उन्हें यह नही ज्ञात था कि पृथिवी के साथ वायुमण्डल भी चलता रहता है । यह बात 
गेलिलिओ से ११०० वे पहले की हे ओर हमारे पास कोई ऐसा प्रमाण नही है कि आयेभट को अपने मतो के 
कारण कोई पीडा उठानी पडी । देखिए डब्लू० ई० कलार्क कृत आर्यभटीयम्‌! (चिकागो, १६३० ), पृ० ६४ । 
जैसा कि आर्चीवात्ड रॉबटेंसन ने अपने ग्रन्थ मे लिखा है, यूरोप में ताकिक (अथवा बौद्धिक) क्रान्ति का इतिहास 
बहुत बडी सीसा तक उन्त मठो के मानने एव उन्हे प्रसारित करने के अधिकार के युद्ध का इतिहास हे, जो कुछ काज्ा- 
वधि तक अप्रचलित रहे हे, और यूरोप मे घामिक सहिष्णुता की भावना का विकास परम्परागत वधािक विश्वासो 
के नाश के साथ-साथ चलता रहा हे। एक ही विपय पर तक॑ कई युगो से कई प्रकार के 


विशे निष्कर्पों को उपस्थित 
करता हे और कमी-कभी एक ही युग मे जो किसी एक दलू विशेष को तकंयुकक्‍त छगता हे, अच्य दल के लोगों को 


६ अनुलोमगतिनों स्थ पद्यत्यचल विलोसग यद्वत्‌ । अचलानि भान्ति तदर 
हि कं पर न्त तदृत्समपद्चिसगार 
आर्य्टीय (गोरूपाद, इलोक ६) । चसगानि लकायाम्‌ ॥ 


चच 
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वही अताकिक एवं अनु चित-सा प्रतीत होता है। देखिए रॉबर्ट ब्रिजेज कृत 'टेस्टामेप्ट आव ब्यूटी' (वुक १, पक्तियाँ 
४६४-४७० ), जहाँ जो उचित अबवा तक॑सगत हे उस पर लिखा गया है । करोडो छोगो ने फलो को पृथिवी पर 
टपकते हुए देखा था किन्तु यह न्यूटन की ही प्रज्ञा एव तक था जिसके द्वारा उन्होंने जाकर्पण के सिद्धान्त का प्रति- 
पादन कर दिया। 
वृहदारण्यकोपनिपद्‌ (१५३ ) ने सशय (जयवा सन्देह) को भन की एक उचित वृत्ति कहा है, यथा-- 
काम सकल्‍पो विचिकित्सा थ्रद्धाश्रद्धावृतिरवृति हीं वीर्मरित्येतत्‌ सर्व मन एव", जर्थात्‌ इच्छा, सकलप, सदेह, श्रद्धा, 
अश्वद्धा, वर्य (स्थिरता), जबैय, छज्जा, समझ (घी) एवं भय--ये सभी मन के स्वरूप है। ऋग्वेद (२१२५) 
ने भी इन्द्र के विषय मे सशय करने वालो की ओर सकेत किया हे (“उतेमाहनैपोस्तीत्येनम्‌') । कठोपनिपद्‌ में 
नचिकेता का कथन हैं--“जब मनृप्य मर जाता है, वहाँ सन्देह हे, कुछ लोग कहते हे, बह (आत्मा) रहता है, 
अन्य लोग कहते हू, वह रहना समाप्त कर देता है”, इस प्रकार झहकफर नचिकेता यम से प्रार्यना करते हे कि 
(यम ) उसके तीसरे वरदान के रूप में इसी सन्देह को दूर करे। 
डेकार्ट का कथन है कि केवल एक ही सत्य सन्देहातीत हे, यय! 'कॉमितो इगों सम”, अर्थात 'मे विचार करता 
है, अत मै हूँ। १८वी एवं १६वीं शतियों मे, जहाँ तक विचारशील व्यक्तियों का सम्बन्ध है, यूरोप में तर्क 
एव विकास के प्रति असीम श्रद्धा पायी जाती थी। किन्तु दो महायुद्धो के (विशेपत द्वितीय के) कारण एवं उनके 
परिणामों के फलस्वरूप दो शक्तिशाली साम्यवादी देशो के अभ्युत्थान ने तर्क एवं आचार-शास्त्र द्वारा निर्देशित 
विकास के प्रति श्रद्धा को वक्‍का पहुँचाया है, व्यवित की प्रतिष्ठा (अथवा माहात्म्य) एवं समानता के प्रति श्रद्धा 
भावना का ह्वास हुआ हे और उस पर कतिपथ क्षेत्रों स आकमण हो रहा है और इस मत को कि शक्ति से अधि- 
कार की उत्पत्ति होती हे या शक्ति ही अधिकार हे, प्रवानता मिलती जा रही हे। 
उपनिपदों का कथन है कि सत्य वेदान्तवादी वारणा के लिए विशयुद्ध नैतिकता की सन्नद्धता आवश्यक है। 
बूह० उप० में आया हे---अत जो जाच्ति की प्राप्ति, इन्द्रिय-निग्रह, विषय वासनाओ से दर हट जाने, सभी प्रकार 
के हन्हो (शीत एवं उप्णता आदि) को सह लेने के उपरान्त इसे (आत्मा को) जानता हे, वह आत्मा में आत्मा 
देखता हे, सभी बस्तुजों को आत्मा समझता हे / कठोपनिपद्‌ (२२४) का कथन हे---'जिसने दुष्कर्म करना नहीं 
छोडा ह, जो भान्त नही हे, जिसने जपने मत को एकाग्र नही किया ह और न उसे झान्त ही किया हे, वह 
सत्य ज्ञान से आत्मा का परिज्ञान नही कर सकता ।' प्रब्नोपतिषद्‌ (११६) में आया हे--'जो कूटिल्ता, असत्य 
एवं वज्चनापूर्ण आचरण से मुक्त है वे ब्रह्म के पवित्र लोक की प्राप्ति करते ह 7 ब्वेताइवतरोपनिपद (६२२) 
मे आया ह-- बह अत्यन्त निगूट वेदान्त ज्ञान उस व्यक्ति को वही दिया जाना चाहिए जिसका मन अश्ञान्त हे अथवा 
जा अपना पुत्र या शिष्य नही है । तत्त्वमसि' अर्थात्‌ बह तुम हो' नामक मन्त्र प्रत्येक व्यक्ति को यह बताता हे कि 
वह सभी मनुष्यों में आत्मा को देखें या जसा कि गीता (६।२६-३०) में कहा गया हे--'जो योगयुक्‍्त हे जौर 
आत्मा का ही सव कुछ समझता हे और प्रत्येक वस्तु को आत्मा मे अवस्थित मानता है, परमात्मा से विद्दुड्ड नही 
सकत। और न परमात्मा ही उस छोड सकते है! छान्दोग्योपनिपद्‌ (३१६१) मे मनुष्य को प्रतीक रूप में यज्ञ 
मना गया है और ( ३।१७।४ में) ऐसा आया हे कि तप, दान, आर्जबव ( जकूटिलता ), अहिंसा एवं सत्य 
दक्षिणा हे 
उपयुक्त उदाहरणों से यह व्यक्त होता हे कि वेदान्त अपने सर्वोत्तम रूप में व्यक्तियों को झद्ध नैतिकता 
का जत्युत्तम आश्रय प्रदान फरता हे। इसी शिक्षा के कारण वहत-से मुनियों ने आश्रमो में इन गुणों की उपलब्धि 
की और प्राचीन 77 में राजाओ एवं सामान्य छोगो द्वारा पूजित हुए थे, किन्तु मच्य काछ मे ऐसे मुनिया फ्री कमी 
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हो गयी” ओर सामान्य जनत। परम्परानुगत रीतियो, छोकाचारों एवं जाति से बधी रही, बहुत कम लोगो 
ने सभी लोगों को उनकी सामान्य आवश्यकताओं की सुरक्षा के छिए एकता के चूत में पायने के कठित 
प्रयत्त किये, ओर इतने महान्‌ एवं उत्कृष्ट दार्शनिक सिद्धान्तो के रहते हुए भी हमारे देश ने अधिकाण जनता में 
अधमता, दारिद्रय एवं क्र आत्रामको द्वारा राजनीतिक प्रयुत्व-स्थापन देखा कई झशतियों से हमारे इतिहास 
मे वेदों के ऊपर निर्भ रता तथा ऐसा विश्वास एवं तक॑ पाया जाता रहा हे कि जो कुछ अतीत में था वह सवत्तिम 
था, तथा अतीत के प्रति एक विलक्षण मोहकता की भावना हममे भरती रही हे । हमारा आदर्शवाक्य बेदा की ओर' 
नही होना चाहिए, प्रत्यूत बह वेदों के साथ आगे की ओर' होना चाहिए। वेद तथा आप्त बचन को मूल्य देते हुए 
हमे विचार-स्वातन्त््य की भर्तना कभी भी नहीं करती चाहिए। 
बेधम, जेम्स मिल एवं जॉन स्टुअर्ट मिल जैसे कूछ पाइचात्य बुद्धिवादियों ने उपयोगितावाद” (यूटिडिटेरिय- 
निज्म ) का सिद्धान्त प्रचारित किया हे, जो सक्षेप मे यह हूं कि कमो की जाँच उनके परिणामों से की जानी चाहिए 
ओर वे उसी अनुपात मे ठीक हूं जिस अनुपात में वे अविक-से-अधिक लोगो को अविक-से-अधिक सुस देते ह। उस 
सिद्धान्त मे बडें-वडे दोप है, जिनमे सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण यह हे कि यह वास्तव मे, नैतिक मिद्धान्त नहीं हे, क्योकि 
बह यह नहीं बताता कि मनृष्य या समाज को क्या होना चाहिए। धर्म अपने अनुयायियो को बताते हे कि उन्हें 
क्या करना चाहिए ओर क्या नहीं करता चाहिए। यह पता नहीं चल पाता कि अधषिक-से-अविक छोग किस वात 
को अच्छी या सुसद मानते हे। एक व्यक्ति की दृष्टि में जो अधिकतम छोगो के लिए अधिकतम अच्छा हे वह 
अन्य लोगो को स्वीकार्य नही भी हो सकता। यही एक अन्य कठिनाई हे। इसके अतिरिक्त एक वात यह भी हे कि 
बहुत-से लोग अन्य लोगो के सुख के लिए कुछ भी नही करते। इस सिद्धान्त द्वारा नैतिक, राजनोतिक एव अर्थ 
शास्त्रीय कर्म अस्पष्ट एवं सकुल हो उठते है। व्यवहार मे यह सिद्धान्त, सुव पर बल दियें जाने के कारण, सुखबाद 
एवं भोतिक पदार्थों मे लवीन हो जाने की छूट देने लगा है। 
प्रस्तुत लेखक विचार-स्वातन्त््य का विरोष नही करता, किन्तु वह जिस बात |का विरोधी हे, वह हे बुद्धि 
वाद वी वद्धमूलता, जिसने करोडो सामान्य नर-तारियों को विश्वासरहित बना दिया हे और उन्हें नास्तित्ववादी 
एव जनात्मवादी बनाती ज( रही हे। वुद्धिवादी एवं उपयोगितावादी छोग सामान्य लोगो के लिए आचार के मत्यों 
एवं सिद्धास्तो के विषय में कुछ कहते ही नहीं यदि ईश्वर एवं आत्मा का निष्कासन करना ही ह तो बा कस 
स्थान पर अपेक्षाकुत कीई अधिक मूल्यवान्‌ एवं उपयोगी तत्त्व रखना चाहिए था जिसके लिए आज की नयी पीढ़ी 
कुछ करती और अपना उत्सग करती। नच्ापि हम ऐसा नही कह सकते कि बासिक एवं सामाजिक विपयो के 
अत्तिम ज्ञान की वाते वेद मे या प्राचीन ऋष्यो एव छेखको के ग्रन्थों में पायी जाती ह, किन्तु आज के विज्ञ व्यक्षि 
यह निर्णय देते के पूर्व हिंचकेगे कक ईडवर एवं अमर आत्मा वाले सिद्धान्त में वि्वास करने के विरोध से हमे कोई 
नारा उठाना चाहिए । गीता ने अधिकाण लोगों को"सावधान किया है (३॥२६ )--ज्ञानी (या विद्वान) छोगो 
को उन अवोध को के मन्ते को, जो (आचरण द्वारा विशिष्ट) कर्मा में लिप्त है, अस्तव्यस्त नहीं करना चाहिए 
पर हम को स्वय एक योगी के समान सभी कम करते हुए अन्य छोगो को सभी कर्म करने के लिए प्रवत्त कल 
चाहिए ई 


७ आजकल भी रमण महधि (अरुणाचल के मुनि, १८७४-१६५०) जैसे शनि पाये जाते हे जिनमे 
भरत वेदात की सच्ची रूगन है। श्री आर्थर ऑँसवॉर्न ते रमन महपि एण्ड दि पाथ आव सेत्फ नालेजा 
(राइडर एण्ड को०, १६४४) नामक मनोरुम ग्रन्थ लिखा हु र्फ नालेज 


३१२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


दोनों महायुद्धों के परिणामस्वरूप, जिनमे अवर्णनीय अनाचार एवं असम्य कृत्य अत्यबिक पढे-लिखे 
लोगो एव ऐसे देशो द्वारा जिनमे छोग ईसाई वर्मावलम्बी रहे हूं, सम्पादित किये गये, एक प्रकार की विराग अथवा 
जुगुप्सा की भावना उत्पन्न हुई, ओर कतिपय महान्‌ व्यक्ति इस विपय में तर्कना करने रंग्रे है कि यह सव धामिक 
विश्वास के अभाव के कारण हआ हे और वे यही चाहते हे कि मानव समाज पुन धर्मवी ओर झुके। किन्तु समस्या- 
सम्बन्धी कठिनाई तो यह हे कि आज के यूग में कौन-से घामिक विश्वास एवं व्यवहार लोगो में मरे जायें ओर 
लोग माने तथा प्रयोग में छाये। प्रस्तुत लेखक की दृष्टि मे विश्व के रोगों को दूर करने के लिए धर्म कभी भी 
रामबाण नही सिद्ध हो सकता । आज के शिक्षित मानव-समुदाय मे बहुत-से लोग कतिपय प्रचलित वार्मिक सिद्धान्तों 
एव प्रयोगों तथा उनके बौद्धिक या प्रामाणिक ग्रन्थों से असन्तुप्ट हे । प्रइन के समावान में कठिनाई तो यह है 
कि थर्म या विश्वास में कसी बातों का समावेश होता चाहिए जो आज के अधिकाश लोगों या सभी अच्छे लोगो या 
पढे-लिखे आधुनिक बौद्धिक छोगो के मन मे उतर सके। विभिन्न युगो मे विभिन्न सदाचारो एवं गुणो (यथा-- 
मठवास या ससारत्याग या आरण्यकवृत्ति, दान, विनम्रता या अनहकार, देशभक्ति, समाज-सेवा या लोक हितेच्ठा 
को विशेष महत्त्व दिया जाता रहा हे। यूरोपीय देशो मे देश-मक्ति के गुण एव राष्ट्रीयता वी भावना का विकास 
ईसाई धर्म की शिक्षा के फलस्वरूप नही हुआ, प्रत्यूत वह यूरोप के राजनीतिक एवं अर्थशास्त्रीय इतिहास में 
किन्‍्ही अन्य कारणों से हुआ। वास्तव मे, सदाचार एवं शालीनता-सम्बन्धी कतिपय गुण हे, यथा--बार्मिक, 
वीरता-सम्बन्धी, सुशीलता-सम्बन्धी आदि। यूरोप एवं अमेरिका के छोगो ने गत चार शतियों में महात्मा ईसा 
मसीह द्वारा 'पर्वत पर दिये गये उपदेशो' से सम्बन्धित सदाचारो अथवा शील-गुणों को हवा मे फेक दिया ओर 
अतुल सम्पत्ति एवं समृद्धि का अर्जेन किया, उन्होंने अपने उपनिवेशो का विस्तार किया, वहाँ के छोगो का शोषण 
किया, पिछड़ी जातियो को पद दलित किया, पशुओ की भाँति मन्‌ष्यों का आखेट किया, उन्हे दासता की वेडियो में 
कसा, चारो ओर प्रतिद्वन्द्रिता के नारे लगाये, मानों वे ईइ्वर की पूजा के लिए सदुपदेश कर रहे हो | दो 
महायुद्धों की आहुतियो के उपरान्त बहुत से चिन्तक, ननन्‍्केवल वामिक छोग, प्रत्युत वे लोग भी जो प्रशासन में 
उच्च पदों पर आसीन हूं, नैतिक ज्ञान की शिक्षा की आवश्यकता का अनुभव करते है और चाहते हे कि लोगों 
मे अनशासन, नि स्वार्थ भावना आदि सद्गुणो का उद्रेक हो ओर लोग जीवन के सत्‌ पदार्था के बंटवारे में 
एक-दूसरे से सहयोग करे | इस प्रकार के सदाचारो परवृह० उप» (५॥२॥१-३) में बहुत बरू दिया गया हे ! 


८ देखिए लिवरपुल के छार्ड रसेल कृत स्कॉरेज आब दि स्वस्तिक', जहाँ पर (पु० १७१) उन्होने 
हॉस के अगीकृत वक्तव्य को प्रकाशित किया हे कि आहिच्रिविज से कम से कम ३० राख व्यक्ति सार 
गये, जिनसे २५,००,००० गैस चेस्वर से मारे गये थरे। पु० २५० मे लेखक ने टिप्पणी की हे कि जर्मनो 
हारा ५० राख से अधिक यूरोपीय यहूदियो की हत्या विश्व-इतिहास मे सबसे बडी हत्या एवं निकृप्द 
अपराध है। 

८ आर्चीबाल्ड रॉदर्टसन ने रेशनलिज्म इन थ्योरी एण्ड प्रेक्टिस”/ (बाद्स एण्ड को०, लन्दन, | ४४) 
मे कहा हे (पु० ४१) कि ईसा के धर्म-सम्बन्धी नैतिक गुण प्रयोग मे कभी नहीं लाये गये है और जो समाज 
'माउण्ट के सर्मन (उपदेश) पर आधघृत होगा, बहु एक मास तक भी नहीं चल सकता । अपने ग्रन्थ काइस्ट' 
(रून्दन, १८३४) में श्री डब्छ० आर० सैथ्यूज ने प० ७६ पर प्रो० हवाइटहेड के मत के साथ सहमति 
प्रकट को है कि यदि पव॑त पर दिये गये सर्मन (ईसा-उपदेश ) के सिद्धान्तो को, जेसा कि शब्दों द्वारा समझा जाता है 


तर्क एब धर्मशास्त्र ३१३ 


भारत में सम्राट्‌ अशोक ने ई० पू० तीसरी झती मे ब्राह्मण धर्म एव बौद्ध धर्म के लिए अपने जनुशासनों 
द्वारा सहिष्णुता की भावना की शिक्षा दी हे (देखिए इसी खण्ड के अध्याय २५ को) । जशोक ने किसी घर्म-विशेष 
के सिद्धान्तो की चर्चा नही की है, प्रत्युत उन्होने अपने को जपने प्रजाजनों का पिता मान कर उनके लिए ऐसी 
नेतिकता की व्यवस्था की है जो व्याग्हारिक हे आर सबको स्वीकाय हो सकती हे, यथा--सहिप्णुता, मानवता, 
भिक्षुओं एवं दरिद्रो को दान तथा मूक पणुओ के प्रति वरुणा की भावना । आगे चर कर, यह प्रदर्शित करना अत्यन्त 
आवश्यक था कि तके द्वारा उपस्थित सिद्धान्त वेद द्वारा स्थापित सिद्दान्त या वचन के सीधे विरोध मेन पडे। यहाँ 
एक ही उदाहरण पर्याप्त है--यद्यपि उपनिपद्‌ ऐसे वचनो द्वारा, यथा--अह ब्रह्मास्म' (छा० उप० ३१४४१), 
तत््वमसि! (छा० उप० ६८७) अद्वेत की अभिव्यक्ति करते है, किन्तु मत्वाचार्य भी अपना हैत सिद्दान्त प्रति- 
पादित कर सके और उन्होंने अपनी तकना से उपर्युक्त वचनो की व्यारया की, आर अपने को ही वेद का सच्चा 
व्यारयात। कहा तथा अद्भगैत सिद्धान्त को प्रच्छन्न वोद्ध वर्म की सज्ञा देकर उसका तिरस्कार क्या । किन्तु ऐसा 
करने मे किसी पक्ष को कोई यातनाएँ नही सहनी पडी | याज्ञवत्कय (२।१६२) ने वणिक समुदायों (विदेशी व्यापा- 
रियो) , पापण्डियो (अन्य रसमियो) तथा उनके जीवन-निर्वाह के ढगो की सुरक्षा के लिए राजा को उत्तरदायी 
ठहराया है। विभिन्न प्रकार के वामिक रूपो एव उनके आचारो तथा एक-दूसरे के सर्वथा विरुद्ध दार्भनिक सिद्धान्तो 
के प्रति सहिष्णुता की भावना से एक दुर्बलता भी आती गयी हे, यथा--इससे वारमिक विश्वासो, रीतियो एवं दार्श- 
निक मतो में असरय ल्प-भेदो की सृष्टि होती गयी हे, कई प्रकार के दोप उत्पन्न हो गये ह॑ जिनमे कुछ तो अत्यन्त 
गहित एव अस्वस्थ है । 


कार्यान्वित किया जाये तो इसका तात्पयं होगा सभ्यता की अचानक सृत्यु। अपने ऐविय 
पीने ईत्यु । अपने ग्रस्थ सोसाइटी! 
(१६२१) में श्री सी० एच० टॉली ने दृढतापूर्वक यह कहा खिडिव सोसाइटी' 


रह हा है कि ईसाई घर्म 
छगामभा १७एवचा इबती के उपरान्त समाप्त हो गया हे (पु० हे ) । ई घस मे जो ईसाईपन था बह 
ड््० 


अध्याय ३४ 
विश्व-चिद्या 


ईदवर के अस्तित्व के विषय में सभी वर्मशास्त्रकारों की सहमति है। ईश्वर के अस्तित्व के विपय में तक 
अथवा प्रमाण उपस्थित करने के काय में कदाचित्‌ ही कोई अभिरुचि उनकी ओर से प्रकट की गयी हो। ईसाई 
धर्मावलस्वियों ने सैकडो वर्षो तक ईव्वर के अस्तित्व के सम्बन्ध मे बहत-से तक उपस्थित किये है। विलियम जेम्स 
ने अपने ग्रन्थ विराइटीज आव रिलिज्यिस एकसपीन्एस! (पूृ० ४३७) में उन तर्को को सक्षिप्त ढग से रखा है। 
इस व्यवस्थित विश्व को देखकर विश्वविद्या-सम्बन्धी प्रथम तर्वा यह उपस्थित होता है क्रि इसका प्रथम कारण 
ईइवर है, जिसको कम-से-फम इतनी पुर्णता अवध्य प्राप्त है जितनी इस विव्व में वियमान है। हेतु-विद्या-विषयका 
तक यह हे कि स्वय प्रकृति के पीछे एक उद्देश्य या हेतु या अभिष्नाय हे, जिसके आधार पर ऐसी परिकल्पना सार्थक 
है कि प्रथम कारण (अर्थात्‌ ईश्वर) अवश्य ही एक निर्माणकारी बुद्धि या मन हे। ठब अन्य तक भी आ उपस्थित 
होते हं, यथा 'न॑तिक तक (नैतिक कानून अथवा नै तिक व्यवस्था के पीछे कोई-न-कोई कानून या व्यवहार का पणेता 
अयवा व्यवस्था देने वाला अवश्य होता है), 'एक्स कासेसू जेण्टियम का तर्क (अर्थात्‌ सारे ससार मे ईदवर के विपय 
से विश्वास फैला हुआ है, और यह बात यो ही नही हे, इसमे कुछ वजन है अर्थात्‌ इसका कुछ अर्थ होता चाहिए) । 


१ और देखिए डब्लू० एफ्‌० वेस्टाबेकृत अऑब्सेसस एण्ड कन्विक्शस आव दि हयूमन इण्टेलेक्ट' (ब्लैकी एण्ड 
संस, १८६४८) जिसमे जेम्स की चार बातो मे एक पॉचवी बात जोड दी गयी हे, यथा--सत्त्वविद्या-सम्बन्धी तक 
(आप्टॉलॉजिकल आपुर्सेप्ट--ईइवर के विषय मे भावना या धारणा ईइवर के अस्तित्व को आवश्यक बना देती है) 
पु० ३७८-८०। विलियम जेस्स ने, प्रैग्मेटिज्न! (प० १०४, १८६१० संस्करण) से लिखा है कि ईइवर के अस्तित्व 
के विपय मे प्रमाण या साक्ष्य व्यक्तिगत आन्तरिक अनुभूति में पाया जाता है। श्री ,वेस्टावे (पृु० ३७४) ने स्पष्द 
उत्तर दिया है कि ईश्वर के अरितत्व के विषय मे कोई प्रमाण नही हे, किन्तु (पु० ३८७) उन्होने स्वीकार किया 
है कि उद्देश्य (प्रयोजन या अभिश्याय या अर्थ ) सम्बन्धी तक॑ से एक सम्भावना की अत्यन्त 'ऊँची मात्रा उठ खड़ी 
होती है और उन्होने विश्वास किया है कि यह दिशव कोई दंवयोय घटना सात्र नही है, जैसा कि कुछ दाशनिकी 
ने विध्वास प्रकट किया हे। ईश्वर के अस्तित्व के लिए उपस्थित उद्देश्य का तर्क विकासवादी सिद्धान्त द्वारा खण्डित 
हो चुका है। यदि प्रत्येक वस्तु के पीछे कोई कारण हे तो, ऐसा तरक॑ उपस्थित किया जाता हे कि ईश्वर के पीछे भी 
तो कोई कारण होना चाहिए। और यह कुछ लोयो हारा उपस्थित किया जाता हे कि इस कल्पना के पीछे कोई तक 
नहों है कि विदव का कोई आरम्भ भी था। कुमारिल ऐसे मीमासको ने ऐसा सत प्रकाशित किया है। एच्‌० जी० 
चेल्स ने अपने ग्रन्थ 'यू काप्ट दी टू केयरफुला (लण्टन १४४२, पु० २८२) में. मत प्रकाशित किया हे कि ईश्वर के 
सर्वज्ञत्व, सर्बंविश्वव्यापक्त्व एवं स्वंशवितत्व से सर्म्बान्धत विचार का अबब्य त्याग हो जाना चाहिए, क्योकि ये, 
उनके मत से, असगत स्थापचाएँ है । दूसरी ओर डा० एफ्‌० डब्लू० जोस ने अपने ग्रन्थ डिजाइन एवं परपज! (लण्डन, 
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उपनिषदो ने परम ब्रह्म को भूतो (जीवों या तत्त्वो या दोनो) का खष्टा, पोपक एवं सहारफ माना है। 
उदाहरणार्थ, तैत्तिरीयोपनिषद्‌ (३॥१, भुगु अपने पिता वरुण द्वारा उपदेशित किये गये है) में आया हे --'यह 
जानने की इच्छा करो कि किससे सभी भूत उत्पन्न होते हं, उत्पन्न हो जाने के उपरान्त किसके द्वारा वे जीते है 
(पालित-पोषित ) होते हूं तथा किसमे वे पुन लौट जाते हे और उसमे समा जाते ह, वह ब्रह्म हे।' यह वह आधघार- 
भूत वचन है जिस पर बे० सू० (१।११२, 'जन्माद्यस्य यत *) आधृत हे। इसका जर्थ हे जिससे इस (विश्व) का जन्म 
(सृष्टि, जीवन एवं विलयन) होता है' (वही ब्रह्म है) | तैत्तिरीयोपतिपद्‌ (२१) में पुन आया हे---'इस आत्मा 
से आकाश निकला, आकाश से वायु, वायु से अग्नि, अग्नि से जल, जल से पृथिवी, पृथिवी से ओपधियाँ (वृक्ष-पोधे ),भाप- 
थियो से भोजन तथा भोजन से मन्‌प्य 7 छान्दोग्योपनिषद्‌ (११४।१) में भी आया है ---यह समी, वास्तव मे, 
ब्रह्म है, मनृष्य को, मन का नियल्त्रण करके उस (विश्व ) पर, उससे उत्पन्न होता हुआ समझ कर, उसी में [ब्रह्म 
मे) समाप्त हुए तथा साँस लेते हुए, ध्यान करना चाहिए। यह वे० सू० (१२।१, सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌) का 
आधार है। यहाँ ब्रह्म की तीन उपाधियाँ हू विश्व का स्नष्टा, पालक एवं सहारक। 
बादरायण के वेदान्तसूत्र मे आगे आया है कि ब्रह्म के सत्य ज्ञान के लिए शास्त्र ही उपकरण है (शास्त्र- 
योनित्वात्‌, वे० सू० ११४३) । इसके विरोध में कि वेद का सम्बन्ध इत्यो (क्रिया-सस्कारो) से हे, इसके कुछ भाग 
केवल क्रियाओ की प्रशसा के लिए है, वैदिक मन्त्र यज्ञकर्ता को केवल यज्ञ के कतिपय अग्रो का स्मरण विलाते हे, 
अत वेदान्त वचनो का या तो कोई उद्देश्य ही नही हे. या अधिक-से-अविक वे यज्ञकर्ता के आत्मा के विषय में सूचना 
दे देते हे या पूजित होने वाले देवता के बारे मे बतला देते हे, वेदान्तसूत्र (१।१।४, तत्तु समन्‍्वयात्‌) द्वारा उत्तर 
दिया जाता हे, जिसका अर्थ यह है कि वेदान्त वचन इस विपय में स्वीकार करते हे कि उनका तात्पय हे उस ब्रह्म 
बी स्थापना करना जो वे० सू० (१।१२) मे इस विश्व के सपष्टा, पालक एवं सहारकर्ता के रूप मे परिकल्पित है 
और जिसका स्वरूप बैसा है और जो सर्वज्ञ एवं सर्वशवितमान्‌ हे। 


१६४२) मे सत उपस्थित किया है कि बहुत-से लोग इस विश्वास को छोड रहे है कि यह विश्व एक व्यवस्थित 
अस्तित्व है और बहुत-से छोगो ने मानव-जीवन के उद्देश्य के विद्वास को त्याग दिया हे (पृ० १३)। प्रयोजनव्ादी 
अथवा उद्देश्यवादी तर्क उस व्यवित के विश्वास को शक्तिशाली बना सकता हे, जो ईश्वर मे पहले से बिइ्वास करता 
है, किन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि यह उस व्यक्ति मे, जो वैसा मत नही रखता, अर्थात्‌ जो ईश्वर मे विश्वास नही 
करता, ईश्वर के प्रति विश्वास नही उत्पन्न कर सकता। एबेल जोस ने अपने ग्रन्थ 'इन सच्चे जाब टू थ' (१६४५) से 
कहा हे कि ईदवर के अस्तित्व के विषय मे जो तीन प्रमुख तर्क उपस्थित किय्रे जाते हे वे हे--विश्वविद्याविषयक 
(कॉस्मोलॉजिकल )+ हेतुविद्याविषयक (देलियोलॉजिकल ) एवं सत्त्वविद्याविषयक (ऑसप्टॉलॉजिकल )। 
२ यतो वा इसानि भूतानि जायसन्ते पेन जातानि जीवन्ति यत्ययन्त्यभिसविद्यन्ति तद विजिज्ञासस्व। तद 
ब्रह्मेत्ति।। तै० उप० (३॥१) । पर धर 
३ सर्वे खल्विद ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत | छा० उप० (३११४१) । बह्म के लिए प्रयकत 'तज्ज 
लान्‌ शब्द विलक्षण हे, शकराचार्य ने इसे इस प्रकार समझाया हे तज्जलाबिति। तस्माद ब्रह्मणो जात तेजोब्नादि- 
क्रमेण सर्वम्‌। अतस्तज्जम्‌ । तथा तेनेव जननकरमेण प्रतिकोभतया तस्समिन्नेव न है हे 
तल्लम्‌ | तथा तस्मिच्नेव स्थितिकाले अनिति प्राणिति चेप्ठते इति | और देखि 


ए छा० उप० (१६१) सर्वाणि 
इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्तय्यन्त आकाश भत्यस्त यन्त्याकाशो हयेवेभ्यो ज्यायान। आकाश मे । 5 


ह्मणि लीयते तदात्मत्या शिलिप्यते इति 


अध्याय ३४ 
विश्व-चिद्या 


ईश्वर के अस्तित्व के विषय में सभी वर्मशास्त्रकारों की सहमति है। ईश्वर के अस्तित्व के विषय में तर्क 
अथवा प्रमाण उपस्थित करने के काय मे कदाचित्‌ ही कोई अभिरुचि उनकी ओर से प्रकट की गयी हो। ईसाई 
धर्मावलम्बियो ने सैकटो वर्षा तक ईइवर के अस्तित्व के सम्बन्ध मे बहत-से तक उपस्थित किये है। विंलियम जेम्स 
ने अपने ग्रन्थ 'चैराइटीज आव रिलिजियस एक्स्पीनिएस' (पु० ४३७) में उन तर्को को सक्षिप्त ढग से रखा हे। 
इस व्यवस्थित विश्व को देखकर विश्वविद्या-सम्बन्बी प्रथम तवा यह उपस्थित होता है क्रि इसका प्रथम कारण 
ईब्वर है, जिसको कम-से-कम इतनी पूर्णता अवश्य प्राप्त है जितनी इस विश्व मे विद्यमान है। हेतु-विद्या-विपयक 
तक यह है कि स्वय प्रकृति के पीछे एक उद्देश्य या हेतु या अभिष्राय हे, जिसके आधार पर ऐसी परिकल्पना सार्थक 
है कि प्रथम कारण (अर्थात्‌ ईश्वर) अवश्य ही एक निर्माणकारी वृद्धि या मन है। तब अन्य तक भी आ उपस्थित 
होते हे, यथा 'नतिक तक (नैतिक कानून अथवा नैतिक व्यवस्था के पीछे कोई-न-कोई कानून या व्यवहार का प्रणेता 
अयवा व्यवस्था देने वाछ्ा अवश्य होता है), 'एक्स कासेसू जेण्टियम का तक॑ (अर्थात्‌ सारे ससार मे ईश्वर के विषय 
में विश्वास फैला हुआ हे, और यह्‌ बात यो ही नही हे, इसमे कुछ वजन हे अर्थात्‌ इसका कुछ अय॑ होना चाहिए) |" 


१ ओर देखिए डब्ट्‌० एफ्‌० वेस्टावेकत ऑवब्सेसस एण्ड कन्विक्शस आव दि हयूमन इण्टेलिक्ट (ब्लैकी एण्ड 
सस, १४३८) जिससे जेम्स को चार बातो मे एक पॉचवी बात जोड दी गयी हे, यथा--सत्त्वविद्या-सम्बन्धी तर्क 
(आपण्टॉलॉजिकल आर्गूमेण्ठ--ईइवर के विषय मे भावना या धारणा ईश्वर के अस्तित्व को आवश्यक बना देती है), 
पू्‌० ३७८-८० । विलियम जेस्स ने, 'प्रैग्मेटिज्म! (पृ० १०४, १८४१० सस्करण) से छिखा है कि ईश्वर के अस्तित्व 
के विषय मे प्रमाण या सरक्ष्य व्यवितगत अज्तरिक अनुभूति में पाया जाता है। श्री ,वेस्टावे (पृ० ३७४) ने स्पष्ट 
उत्तर दिया हे कि ईववर के अरितत्व के विषय मे कोई प्रमाण नही हे, किन्तु (प० ३८७) उन्होने स्वीकार किया 
हे कि उद्देश्य (प्रयोजन या अभिध्राय या अर्थ ) सम्बन्धी तक॑ से एक सम्भावना की अत्यन्त 'अंची मात्रा उठ खडी 
होती है और उन्होने विश्वास किया हे कि यह दिवव कोई दंवयोग घटना सात्र नही हे, जैसा कि कुछ दा्यनिकी 
ने विश्वास प्रकट किया है। ईश्वर के अस्तित्व के लिए उपस्थित उद्देश्य का तर्क विकासवादी सिद्धान्त द्वारा खण्डित 
हो चुका है। यदि प्रत्येक बस्तु के पीछे कोई कारण है तो, ऐसा तक उपस्थित किया जाता हे कि ईश्वर के पीछे भी 
तो कोई कारण होना चाहिए । और यह कुछ लोगो द्वारा उपस्थित किया जाता हे कि इस कल्पना के पीछे कोई तर 
नहों है कि विध्व का कोई आरम्भ भी था। क्ुसारिल ऐसे मीसासको ने ऐसा मत प्रकाशित किया है। एच्‌० जी० 
चेल्स ने अपने ग्रन्थ 'यू काप्ट दी दू केयरफुल' (लण्डन १४२, पु० ए८२) मे मत प्रकाशित किया है कि ईइवर के 
सर्वेज्ञत्व, स्वंविश्वव्यापकत्व एवं स्वंद्व्तित्व से सम्बन्धित विचार का अवदय त्याग हो जाना चाहिए, क्योकि ये, 
उनके मत से, असगत स्थापचाएं है। दूसरी ओर डा० एफ्‌० उब्लू० जोस ने अपने ग्रन्थ डिजाइन एवं परवज़” (लण्डन, 
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उपतनिपदो ने परम ब्रह्म को भूतो (जीवों या तत्त्वो या दोनों) का ख्ष्टा, पोपक एवं सहारक माना है। 
उदाहरणार्थ, तैत्तिरीयोपनिषद्‌ (३१, भूगु अपने पिता वरुण द्वारा उपदेशित किये गये है) मे आया है --यह 
जानने की इच्छा करो कि किससे सभी भूत उत्पन्न होते ह, उत्पन्न हो जाने के उपरान्त किसके द्वारा वे जीते है 
(पालित-पोषित ) होते ह॑ं तथा किसमे वे पुन छौट जाते हे और उसमे समा जाते हू, वह ब्रह्म है।! यह वह आधघार- 
भूत वचन हे जिस पर वे० सू ० (११२, जन्मागस्य यत ') आधूत्त हे। इसका जथं हे जिससे इस (विश्व) का जन्म 
(सृष्टि, जीवन एव विल्यन) होता है' (वही ब्रह्म हे) | वैत्तिरीयोपनिपद्‌ (२१) में पुन आया हे--इस आत्मा 
से आकाश मिकला, आकाश से बायु, वायू से अग्ति, अग्नि से जल, जल से पूथिवी, पृथिवी से ओपधियाँ (वृक्ष-पौधे ),ओप- 
घियो से भोजन तथा भोजन से मन्‌ प्य।' छान्दोग्योपनिषद्‌ (३॥१४१) में भी आया हं --यह सभी, वास्तव मे, 
ब्रह्म है, मन्‌ष्य को, मन का नियल्त्रण करके उस (विश्व) पर, उससे उत्पन्न होता हुआ समझ कर, उसी मे (त्रह्म 
मे) समाप्त हुए तथा साँस लेते हुए, व्यान करता चाहिए ! यह वे० सू० (१॥३१, सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌) का 
आधार है। यहाँ ब्रह्म की तीन उपाधियां हू विश्व का स्रष्टा, पाक एवं सहारक। 
बादरायण के वेदान्तसूच्र मे आगे आया हे कि ब्रह्म के सत्य ज्ञान के लिए शास्त्र ही उपकरण हू (श्ास्त्र- 
योनित्वात्‌, वे० सू० १११३) 4 इसके विरोध मे कि वेद का सम्बन्ध छृत्यो (क्रिया-सस्कारो) से हे, इसके कुछ भाग 
केवल क्रियाओ की प्रशसा के लिए है, वैदिक मन्त्र यज्ञकर्ता को केवल यज्ञ के कतिपय अगो का स्मरण दिलाते है, 
अत वेदान्त वचनो का या तो कोई उह्द श्य ही नही हे. या अधिक-से-अविक वे यज्ञकर्ता के आत्मा के विषय में सूचना 
दे देते है या पूजित होने वाले देवता के बारे मे वतल् देते हूं, वेदान्तसूत्र (११४, तत्तु समन्‍्वयात्‌ ) द्वारा उत्तर 
दिया जाता है, जिसका अर्थ यह है कि वेदान्त वचन इस विपय में स्वीकार करते है कि उनका तात्पयं हे उस ब्रह्म 


की स्थापना करना जो वे० सू० (१।१२) में इस विश्व के सष्टा, पालक एवं सहारकर्ता के रूप में परिकल्पित है 
और जिसका स्वरूप बैसा है और जो सर्वेज्ञ एवं सर्वंशवितमान्‌ है। 


१६४२) मे सत उपस्थित किया है कि बहुत-से लोग इस विद्वास को छोड रहे है कि यह विश्व एक व्यवस्थित 
अस्तित्व है और बहुत-से लोगो ने मानव-जीवन के उद्देश्य के विश्वास को त्याग दिया हे ( पृ० १३)। प्रयोजनवादी 
अथवा उद्देदषवादी तक उस व्यक्ति के विश्वास को शक्तिशाली बना सकता है, जो ईश्वर से पहले से विश्वास करता 
है, किन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि यह उस व्यक्ति से, जो बेसा सत नही रखता, अर्थात्‌ जो ईइवर मे विश्वास नहीं 
करता, ईइवर के प्रति विश्वास नहीं उत्पन्न कर सकता। एबेल जोस ने अपने ग्रत्थ 'इन सर्च आब ट्रू थ! (१४४५) मे 
कहा है कि ईश्वर के अस्तित्व के विषय मे जो तीन प्रमुख तक उपस्थित किये जाते हैँ वे है 
(कॉस्सोलॉजिकल)। हैतुविद्याविषयक (टेलियोलॉजिकल) एव सत्त्वविद्याविषयक (ऑप्टॉलॉजिकल) । 8 ३2७०७ 
४ यतो था इमानि भूतानि जायन्ते येव जातानि ज्ीदन्ति यत्तयस्त्यभिसविशन्ति तद विजिज्ञासस्व 
ब्रह्मोति ११ तै० उप० (३४१) १ ६ + जनासस्व। तद्‌ 
३ सर्व खल्विद ब्रह्म तज्जलानिति दज्ञान्त उपासीत । छा० उप० ब्रह्म 
लान्‌ शब्द विलक्षण हे, शकराचार्य ने इसे इस प्रकार समझाया हे मर 333 8088 के लिए प्रयुक्त तज्ज- 
फ्रमेण सर्वम्‌ । अतस्तज्जम्‌ । तथा तेनैव जननक्मेण प्रतिकोगतया तस्मिश्नेद बह्मणि लोयते : ब्रह्मणो जात तेजोवन्नादि- 
तल्लम्‌ ॥ तथा तस्मिश्नेव स्थितिकाले अनिति प्राणिति चेप्ठत्ते इति। और देलिए छा० उप० तदात्मतया इिल्प्यते इति 
इमानि भूत्तान्पाकाशादेव समन्यच्चन्त आकाश्ष प्रत्यस्त यन्त्याकाशो हेयेबेभ्यो ज्यायान्‌। 5 अल पा 32 
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वेदान्त के उद्घोषको के मनो मे प्रयोजन अथवा उद्देश्य-सम्बन्बी तर्क उपस्थित या, यह इस बात से प्रकट 
है कि वेदान्तसूत्र (२२।१, 'सेनानपपत्तेश्च नानमानम्‌') ने इसे अस्वीकार किया हे कि साख्य के प्रधान (जिसे 
अचेतन कहा गया हे) से विश्व का कारण समझा जा सकता हे। 

यह द्रष्टव्य हे कि शकराचार्य के मत से जो सृष्टि-सम्बन्बी विस्तृत विवेचन जो उपनिपदो में पाया जाता है 
उसे ज्यो-का-त्यो नही ग्रहण करना चाहिए, उस पर आधृत कोई विशिष्ट उदृश्य नहीं प्राप्त होता और न ऐसा 
उद्देश्य श्रुति (वेद) द्वारा ही व्यवस्थित किया गया हे, किन्तु उन सभी विवेचनो अथवा वकक्‍तव्यों का तात्पयं हे ब्रह्म- 
ज्ञान की ओर बढना तथा ब्रह्म से जगत्‌ की अभिन्नता घोषित करना।” अति आरम्भिक कालो से दाघ्वतिक लोग 
'प्रथम सिद्धान्त' अर्थात्‌ मूल्तत्त्व या बीज तत्त्व के जो कि विश्व में अन्तरस्थ हे तथा उस सिद्धान्त के, जिसके अनुसार 
ईइवर सख्रष्टा एवं सर्वोत्तम (परम) कहा जाता है, बीच दोलायमान रहे ह। ऋग्वेद एव उपनिषदे, प्रथम सिद्धान्त 
की कल्पना करती सी प्रतीत होती है, जिसके अनू सार परम तत्त्व जब विश्व की सृष्टि करता हे, उसी में प्रवेश कर 
जाता है (तै० उप० २६, 'तत्‌ सुष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌”, छा० उप० ६२१, ६॥३।२, बृह० उप १॥४१०)। वे 
भी ईश्वर को विश्व का शासन करते हुए प्रकट करती ह॑ (अन्तर्यामी, यथा-वु० उप० ३।७, कोपीतकि उप० ३।८) । 
उत दिसो परमाणु-सिद्धान्त नहीं था। आरम्मभिक यूनानी विचार भी इन्ही दो सिद्धान्तों के बीच दोलायमान था। 
आगे चलकर विश्व-विद्या का सिद्धान्त प्रचारित हुआ जिसमे अणुओ का विशेष महत्त्व या, जो डेमॉजिटस (मृत्यु 
ई० पू० ३७० ) द्वारा, विलियम जेम्स के मतानूसार, उद्घोषित हुआ था तथा लुकेटियस द्वारा व्यारपायित हुआ 
था। भारत मे भी वैशेषिको ने एक सिद्धान्त प्रतिपा दित किया जिसके अनुसार विश्व परमाणुओं का पुझ्ज है। कंणाद 
या कणभुक्‌ (जो कणो, अर्थात्‌ अत्यन्त सूक्ष्म पदार्थों को खाता हे अर्थात्‌ उन के विचार पर जीता है) को बैंशेपिक 
सिद्धान्त का प्रवतंक कहा जाता है। कणाद ने स्पप्ट रूप से ईश्वर के ब।रे मे कुछ नही कहा। किन्तु न्याय: बैशेपिक 
के पश्चात्कालीन लेखकों ने ईश्वर एवं १रमाणुओ को एक में मिला दिया। तकंदीपिका (पु० ४) ने इस सिद्धान्त 
को इस प्रकार रखा हे--जब ईश्वर सृप्टि करना चाहता हे तो परमाणओ मे त्रिया उत्पन्न हो जाती हे, दो परमाणु 
मिल जाते है, दृवणुक (यद्‌) की उत्पत्ति होती ६, च्रूयणुक की उत्पत्ति तीन द्ववणुकों से होती हे और अन्त में यह 


बडी पूथिवी उत्पन्न हो जाती हे, सृष्ट पदार्थों को जव ईश्वर समाप्त कर देना चाहता हे तो परमाणुओ मे जिया उत्न्न 
हो जाती हे। परमाण्‌ नित्य हे और सरया में अनन्त हे ।९ 


४ अतो रचनानुपयत्तेश्च हेतोनच्ितन जगत्कारणमनुमातव्य भवति। शाकरभाष्य (वे० सू० २२१) । 

ध्‌ वैदिक वचनो मे पायी जाने वाली विरव-विद्या के विषय मे निम्नलिखित ग्रन्थ पढे जा सकते है. एच्‌० 
डब्ल० वालिस कृत 'कॉस्मॉलॉजी आव दि ऋग्वेद! (१८८७) , मेक्डॉनेल कृत वेदिक माइथोलॉजी' (पु० ८-१५): 
ए० एस्‌० गेडेन द्वारा अनूदित 'फिलॉसॉफी आव दि उपनिषद्स' (१८०६, पृ० १८०-२५३), ए० बी० कृत 'रिलि- 
जन एण्ड फिलॉसॉफी आव दि वेद एण्ड दि उपनिषद्स' (पु० ५७०-५८४) | अभी हाल मे मिल्टन के० म्यूनिज्ञ ने 
श्योरीज्ञ आब दि यूनिवर्स! नामक ग्रन्थ प्रकाशित कराया हे (फ्री प्रेस, ग्लेंको, १६५७) जिसमे बेबिलोनिया से लेकर' 
सभी देशो तथा आज के विज्ञान मे पायी जाने वाली विद्व-विद्याओ का उल्लेखें है। किन्तु भारतीय सामग्री से कोई 

लाभ नहीं लिया गया हे। न 

६ ईदवरस्थ चिकिर्षावद्मात्परमाणुषु क्रिया जायते। तत परमाणुद्दद सयोगे सति द्वयणुकमुत्पद्यते निभि- 
हृ यंणुकैस्त्रवणुकम । एवं चतुरप्रकादिकमेण महती पृथिवी वा्यु-सत्पय्यते। एवसुत्पन्नस्य कार्यद्रव्यस्थ सब्जिहीर्पा 
बशात्‌ परमाणुषु त्रिया। तकंदीपिका (पु० दै अथल्ये का हितीय सस्करण, १८१८) । 
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यद्यपि धर्मशास्त्रकारों ने एक मत से सार्वभोम रूप से ईश्वर के जस्तित्व के।विपय में अपनी स्वीकृति दी थी, 
तथापि ईश्वर के नामो, रवरूप एवं उपाधियों के विषय में विभिन्न मत थे। ऐसी ही वात पर्चिम में भी यी।? 
अधिकाश लोगो ने यही माना कि ईइवर एक हे, उसके वरावर कोई अन्य नहीं, वह आध्यात्मिक (दंहिफ नही, यद्यपि 
बहुत-से लोगो ने उसे शिव या विष्णु या देवी के रूप में पूजा), निविकार (निविकल्प, अपरिवर्तनीय ), सर्वेगत 
(सर्वात्मक, सर्वव्यापी ), सवंज्, सर्वशक्तिमान्‌, खप्टा, पूत, सत्‌ एवं न्यायकर्ता आदि है। ईश्वर के विश्वास के विपय 
में कठिन प्रइन उठते है । दो-एक का उत्लेख यहाँ किया जा रहा हे--क्या ईइवर पूर्णर्प से, जैसा कहा गया हुं, वसा 
ही स्वेज्ञ हे, अर्थात्‌ वह जो चाहे कर सकता हे या कूछ वाते वह नही भी कर सकता हे ? दूसरा प्रश्न यो हं---क्या 
उसके अतिश्क्‍ित जितनी वस्तुएँ है वे सब उसके हारा निर्मित हुई हया कूछ ऐसी भी वस्तुएं ह जो ईश्वर के समान 
ही चरम या अनन्त हे ? सभी घर्म कठिनाइयों से आपन्न हे अत धर्म विश्वास पर ही जाघुत हे | 
यद्यपि ऋग्वेद विभिन्न देवो (यथा--अग्नि, इन्द्र, मित्र, वरुण, सोम ) के कृत्यों एव स्तुतियों से परिपूर्ण है, 
तथापि इसमे कुछ एसे स्तोत्र एव मन्त्र हू जो यह प्रकट करते हैं कि 'मोलिक सिद्धान्त' अर्थात्‌ मूल तत्त्वया बीज 
तत्त्व केवल एक ही है, जो अपने मे से ही विच्व की सृष्टि करता हे, उसमे प्रविष्ट होता हे और उसे प्रेरित करता 
है। ऋ० (१॥१६४।४६) में ऋषि ने कहा है---विज्ञ एक को (सिद्धान्त या 'प्रिसिपुल' अर्थात्‌ मूल तत्त्व या बीज 
तत्त्व को) कई नामो से कहते है, वे उसे अग्नि, यम, मातरिड्ववा (वायू देव) के नाम से पुकारते हू ।! यह कोई अकेला 
भन्त्र नही है। इसी के समान कई अन्य मस्त्र भी हे। उदाहरणार्थ, ऋग्वेद (८५८२, वालखिल्य स्तोत्रो में एक) 
में आया हे---एक ही अग्नि कई स्थानों मे प्रज्ज्वल्ति होती है, एक ही सूर्य सम्पूर्ण ससार मे चमकता हे, एक ही 
उपा सम्पूर्ण विश्व के ऊपर ज्योतित होती हे और एक ही (मूल तत्त्व या आत्मा) यह सब हुआ (अर्थात्‌ एक ही 
से इतने प्रकट हुये ) / ऋ० (१०।६०।२) मे ऐसा घोषित है. जो हो चुका है, और जिसका भविष्य मे अस्तित्व 
होगा (दोनो) यह सम्पूर्ण विश्व, वास्तव में, केवल पुरुष हे।! ऋ० (२।१।३-७) में अग्नि को इन्द्र, विष्णु, ब्रह्मा, 
वरुण, मित्र, आयंमा, त्वष्टा, रद्र, द्रविणोदा, सविता एवं भग कहा गया हे। ये सभी इलोक यह स्थापित करते हू कि 
अन्ततोगत्वा यह अनेकता केवल शब्दों का खेल हे, केवल नाम हे (वाचारम्भण विकारो नामधेयम्‌', जैसा कि छा० 
उप० ६१४ में आया है) तथा एकता ही केवल वास्तविकता है और ऐसा प्रकट होता है कि उपनिषदों की मल 
शिक्षा का वीज ऋग्वेद मे विद्यमान है। 
न्ह्वेद के दसवे मण्डल (१०७७२, १०८१ एवं ८९, १०४०, १०१२१, १०१२६) में विश्व की उत्पत्ति 
के विपय में कई स्तोत्र है। स्थानाभाव से हम सवका उद्धरण नही दे पायेगे , केवल कुछ महत्वपूर्ण वचन ही उल्लि- 


७ प्रसिद्ध वेज्ञानिक एक साहित्यकार श्री जीस ने अपने ग्रन्थ 'सिस्टौरियस युनिवर्स' (कैस्न्रिज, १६३ १) मे 
कहा हे कि पश्चिप्त मे इस दिहव का निर्मात्ता (विधायक ) एक शुद्ध गणितज्ञ के रामान प्रकट होताहे' (प० १३४ ) 
आइस्टीन ने, जो आधुनिक काल के सवसे बडे वैज्ञानिक कहे जाते रहे है, न्यूयॉर्क के रब्बी एच एस्‌० है अरत्न 
(जिसने तार से पूछा था क्या आप ईइवर मे विश्दास करते है ?) को लौटते तार से उत्तर दिया थाकि * 
स्पिनोज़ा के ईइबर से विदवास करता हूँ, जो अपने को पदार्थों की समरसता से अभिव्यक्त करता है, उस ईश्वर से 
नहीं जो मनुप्पो के कर्मो की नियति से अपना सम्बन्ध रखता है ४ अपने ग्रन्थ आउट आब साई लेटर इयस' मे है उन्होने 
मत प्रकाशित किया है कि विज्ञान एवं धर्मे का प्रमुख सघर्ष व्यक्तिगत ईदवर (की धारणा से सम्बन्धित उन्होने 
देखिए, ई० डब्लू० सा्िन द्वारा सम्पादित विस्काउप्ट सेमुयल का भाषण इन सर्च आब फेया (पु० बोर 

विश्व एव ईइवर के सम्बन्ध के विषय से चार मत प्रकाशित किये गये हे। ३० ७८), जहाँ 


ई६८ धर्मशास्त्र का इतिहास 


खित किये जायेगे । १०७७२ का प्रमुख प्रयोजन है, 'आठ आदित्यो के जन्म का उल्लेख करना |” ऋ० (१०७२।२) 
में आया हे कि ब्रह्मणस्युति ने शिल्पी (जों भाथी से काम करता हे, यथा लोहकार) की भाँति देवों को जन्म दिया 
और देवो के पूर्व काछो मे असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति हुई ।< ऋ० (१०॥७२।४-५ एवं ८) में ऐसा आया है कि दक्ष 
की उत्पत्ति अदिति से हुई और अदिति की दक्ष से, और देव उस (अदिति) से उत्पन्न हुये और अदिति से आठ पुत् 
उतन हुए । १०८१ एवं ८२ नामक दो सूत्र विश्वकर्मा की चर्चा करते है, जिसने लोगो की सृष्टि की। १०८१२ 
एवं ४ मे प्रश्त आये हू आधार (जिससे उसने विश्व रचा ) केंया था ? सामग्री (जिससे उसने पूथिवी बनायी) 
क्या थी ? वह वन एवं वृक्ष क्या या जिससे स्वर्ग एवं पुथिवी का तक्षण हुआ ?! तीसरे इलोक में एक ईइवर का 
वर्णन यो है. 'बह एक ईव्वर जो चारो और देखता हे, जिसका मुख सभी दिशाओं मे घुमा हुआ हे, जिसके हाथ 
एव पैर सभी स्थानों मे है, जो स्वर्ग एव पृथिवी को बनाते हुए अपने (दोनो) हाथो से उसी 'प्रकार आगे भेजते है, 
जिस प्रकार भाथियो एव पखो से भेजा जाता है (जिस प्रकार एक पक्षी सचारित होता हे या आगे बढाया जाता हैं) ।' 
ऋग्वेद का यह स्तोत्र (१०४०, जिसमे १६ इछोक है) बहुत प्रसिद्ध है और पुरुषसूकत कहलाता है । इसमे सहस्नो 
दिरो, नेन्रो एव पैरो वाले पुरुष (जिसे सायण ने आदि पुरुष कहा है) के रूप में परम ख्रष्टा की कल्पना की गयी 
हैं और कहा गया है कि जो कूछ अस्तित्व मे आ चुका है और जो कुछ आने वाला है वह पुरुष है। पुरुष से विशाद्‌ 
की उत्पत्ति हुई, विराद्‌ से (जिसे दूसरा पुरुष कह सकते ह) उस पुरुष (हिरप्यगर्भ) की उद्भूति हुई। जिसे देवो 
ने एक प्रतीकात्मकयज्ञ के रूप में हवि (आहुति या पद्यु) दी, जिसमे वसन्त, ग्रीष्म एवं शरद्‌ तीन ऋतुएँ क्रम से 
घृत, ईंघन एवं हृवि हे। सम्भवत यह सूक्‍त उस समय प्रणीत हुआ था जब, प्रतीत होता है, यह दृढ़ विश्वास हो 
गया था (जैसा शत० ब्रा० '१२॥४७, ६।१।१॥३ एवं तै० स० ७०२१ मे) आया हे कि यज्ञ या तप के बिना 
कुछ भी उपलब्ध नही किया जा सकता है। इस सूक्‍त में पुन आया हे कि उस आदियज्ञ से सभी पशु (घोडे 
गाय आदि ), चारो वर्ण, सूर्य, चन्द्र, अग्नि, इन्द्र, वेद, स्वर्ग एव पृथिवी की उत्पत्ति हुईं। अथर्ववेद '(१३॥६) में भी 
ऐसे १६ मन्त्र है! प्रथम पन्द्रह पुरुपसूक्त के समान हे, किन्तु मन्त्र -कमो में अन्तर हे, और कुछ शब्दो में भी अन्तर 
है। वाजसनेय सहिता (३१) मे पुरुषसूकत के सभी मन्त्र हैं, प्रत्युत पाँच अन्य मन्त्र एवं एक गद्याश भी अन्त में 


८ ब्रह्मणस्पतिरेता स कर्मार इवाधयत्‌ । देवाना पूर्ये युगेडसतत ॥ ऋ० (१०७२२) यहाँ पर 
असत्‌' को 'अविकसित' (अव्यक्त) के अर्थ से लेना चाहिए न कि 'जिसका अस्तित्व न हो! के अर्थ मे। बृह० उप० 
(१४७) का कथन हे यह सब तब (सृष्टि के प्रारम्भ होने के पूर्व) अधिकसित (अव्यक्त) था और यह नाम 
एव रूप से विकसित (व्यक्त हुआ) 7 इसी प्रकार तै० उप०(२।७) मे ऐसा कहा गया है---/असहा इदमग्र आसीत्‌ 
ततो वे सदजायत ४ किन्तु छा० उप० (६३।१-३) से दृढ्तापुर्वंक कहा गया हे--“आरस्भ से केचल वही था, जो 
सत्‌ था, केवल वही जिसका कोई दूसरा नही था, कुछ लोग कहते है आरम्भ से, केवल वही था, जो असत्‌ था, 
जिससे सत्‌ निष्पन्न हुआ, ” किन्तु यह कैसे हो था, किस प्रकार सत्‌ (जो हे) असत्‌ (जो नही है) से उत्पन्न 
हो सकता था ? यह सत्‌ ही था जो आरम्भ मे था, जिसके समान कोई दूसरा नहीं [धा। इसने विचारा कया में 
अनेक हो सकता हूँ, क्या सै उत्पन्न कर सकता हैं, इसने अग्नि आदि उत्पन्न को !” शकराचाय (बे० सू० शाड- 
१५) ने ते० उप० (२७७) के असद्‌ वा इदसग्र आसीत्‌' एवं छा० उप० (३११४।१) के 'असदेवरमग्र आसीत्‌' की 
ओर सकेत किया है और इस बात को समझाया हे कि इन बचनो से असत्‌ का व्या अर्थ हे, यथा--लामरूप- 
च्याइंतबस्तुविषयः. सच्छच्द श्रसिद्ध इति तदृव्याकरणाभावापेक्षया .,. _. सदेब ब्रह्मासदिवासीदित्युपचर्यते । 


विश्व-विद्या रे 


सम्मिलित कर लिया गया है। ऋ० (१०१२११) ने घोषित किया है" कि आरम्म मे हिरु्यगर्म (सोने कक एक 
अण्ड) की उत्पत्ति हुई, और १०वे मन्त्र मे उसकी तुलना प्रजापति न की गयी हैँ तथा कक एवं हे १ 8 
घोषित करते हे कि उसके द्वारा जलो वी उत्पत्ति हुई जिनसे हिरिप्पगर्म (सोने का अण्ड) निणन्न हुजा, जो स्वय 
प्रजापति था। ऋग्वेद का १०१२५ स॒कक्‍त वाक्‌ के मुत से कहा गया हे जिसमे वार को शक्तित के द्प में चित्रित 
किया गया है जो देवो से भी ऊँची है और निर्माण करने वाली हे । आठ मन्यों में के अनुवाद नीचे दिया जाता 
है--'मै रुद्रो एव वसुओ तथा आदित्यों एवं विश्वदेवों के साथ घूमती हूँ, में दोनो मित्र एवं वरण, इच्ध एव 
अग्नि तथा दोनों अश्विनो को आश्रय देती हूँ। में रुद्र ता धन्‌ ब्रह्म (पवित्र स्तुति) से या करने वाले शतु को 
मारने के लिए तानती हूँ। मै मन्‌प्यो में युद्ध मडकाती हु । मेने द्यावा (स्वर्ग ) एय पूथिवी में प्रवेश किया । में सभी 
लोको को उत्पन्न करती हुई वायू के समान चलती हूँ । में द्यावा! (स्वर्ग) के ऊपर हूँ एवं एथिवी के ऊपर हूं। अपनी 
महत्ता (शक्ति) से मै ऐसी हो सकी हूँ ।! यह कहा जा सकता हे कि ऋषि ने यहाँ केवरू सामान्य वाणी या भाषा 
की ही ओर सकेत नही क्या है, प्रत्युत उस धारणा वी जोर सकेत किया हे जिसके अनुसार यह कहा जा सफ़ता ह 
कि शब्द में निर्माणात्मक णवित है और वह ईइवर के साथ एक हे या ब्नह्म द्वारा उच्चरित विचार है। 
ऋग्वेद के दसवे मण्डल का १२६ वाँ सूक्‍त (जो आरम्शिक शब्दों के कारण 'नासदीय सूक्‍त' कहल्ता है) 
एक विलक्षण सूकत है। इसके बहुत-से मन्त्र अब भी निगूढ एवं विचप्ट है, जिनका अर्थ निकालने में प्रसिद्ध विद्वानों 
के दांत खट्टे हो गये है।*? इस सृकत मे मूल तत्त्व (बीज तत्त्व या फरट प्रिसिपल') को कोई सज्ञा नहीं दी गयी 


है हिरण्यगर्भ समवतंताग्रे भूतस्य जात पतिरेक आसीत्‌। हऋ० (१०१२११) । ते० स० (४५१२) 
में आया है. 'हिरण्यगर्भ समवतंताग्रे इत्याधारमाधारयति प्रजापतियें हिरण्यगर्भ प्रजापतेरन्‌रूपत्वाय / य आत्मदा 
बलदा यस्य विश्व उपासते प्रद्चिषं यस्य देवा । यस्य छायामृत यस्य मृत्यु कस्मे देवाय हृविषा विधेम ॥ ऋ० (१०- 
१२१५२) “वह जीवन एव बल देता है, जिसकी आज्ञाएँ सभी देदो द्वारा सम्मानित होती है, जिसकी छाया अमरता 
है और मृत्यु भी, यह कौन देव है जिसकी पूजा हम अन्य आहुतियो से करते है (या हम किस देव को हवियों के 
साथ पूजा दें ?)। 

१० नासदासीज्नो सदासीतदानों नासीद्षसो नो व्योमा परो यत्‌ । किमावरीब कुहकस्य हर्मन्नस किमासी- 
दुगहन गभीरम्‌ ॥ न मृत्युरासीदमृत न तहि न राज्या अहन आसीत्‌ प्रकेत । आनीदवात ्वधया तदेक तस्साद्धान्यत्न 
पर कि च नास॥ तस आसीत्तमसा गुलूहमग्रेश्मकेत सलिल सर्वमा इदम्‌। कामस्तदग्रे समवर्तताधि मनसो 
रेता प्रथम यदासीत्‌। को बद्धा बेद क इह प्रवोचत्‌ रूत आजाता क्तुत इथ विसृष्टि ॥  इय विसृष्टियंत आव- 
भूव यदि वा दधे यदि वा न। यो अस्थाध्यक्ष परमे व्योमन्‌ सो अग बेद यदि वा न बेद ॥ ऋ० (१०११२६।१-७) 
शतपथब्राह्मण (१०१५१३१-२) ने इस सूवत की ओर एक मनोरभ सकेत किया हे--नेव वा इदमग्रेस्सदासीजेव) सदा 
सीत्‌ । आसीदिव वा इद्मग्रे लेवासीत्तद्ध तनमन एवास। तस्मादेतदूपियाभ्यनूम्तम्‌ । नासदासीन्नो सदासीततदानीमिद्ि 
नेव हि सन्‍्मनो नेवासत्‌ तदिद सन सृष्टमाविरबुभूषत्‌ । इस ब्राह्मण , गे यह स्पष्ट किया हे कि यह (विद्व) न 
तो पहले जसत्‌ था और च सत्‌ ओर इससे आगे कहा हे---प्रारम्भ से यह (विदव), जैसा कि इसका अस्तित्व था, 

नहीं था। उस समय केवल सन था और चह मन भानो न तो सत्‌ था और न असत्‌ ॥ यह द्रष्यच्य है कि भागग्त- 
पुराण (२८३२-२६) ने भगवान्‌ के विषय कहा हे कि वे गुहय सत्य की ओर सकेत 


केत करते है । इसका ३२वें 
इलोक ऋग्वेद (११२६१) का स्मरण दिलाता है---'अहमेवासमेवाग्रे नान्यद्त्सद्सत्परम्‌ । परचादह्‌ यदेतच्च योव- 
छिप्येंत सोस्म्यहम्‌ ४ 


३२० धर्मेशास्त्र का इतिहास 


है और न उसे ख्रष्टा (या निर्माणकर्ता) ही कहा गया है, केवल उसे तदेकम्‌' कहा गया है, जैसा कि उपनिपदों मे 
आया है (छा० उप० ६।१।१-२, तत्त्वमसि” या एकमेवाद्वितीयम्‌” ) । महत्त्वपूर्ण एवं अपेक्षाकृत स्पष्ट मन्त्र यहाँ अनू- 
दित किये जा रहे हे---उस समय न तो असत्‌ (जो नही हे, अर्थात्‌ जिसका अनस्तित्व है) था और न सत्‌ (जो 
है, अर्थात्‌ जिसका अस्तित्व हे) , न आकाश था ओर न स्वर्ग जो बहुत दूर हे, वह क्या था जिसने सवको आवृत 
कर रखा था ? वह कहाँ और किसके आश्रय में या ? क्या गम्भीर एवं गहन (अतरूस्पर्शञी) जल था ? , (२) मृत्यु 
नही थी, अत कुछ भी अमर नही था, रात्रि एवं दिन में कोई चेतता (अन्तर) नहीं थी, वायु नहीं थी, अपने 
स्वभाव (शक्ति) से ही छोग सॉस लेते थे, वास्तव मे, उसके अतिरिवत कुछ भी वही था, (४) इच्छा (काम) 
प्रकट हुई, वह मन का प्रथम प्रवाह (बीज, सन्‍्तति) या, (५) (जब यह सृप्ट्ि प्रकट हुई तो) इसे सीबे ढंग 
से (स्पष्ट या सरल ढंग से) कोन जानता हे, ओर कौन इसकी उद्घोषणा कर सकता है कि यह (वहाँ पर) कहाँ से 
आयी ? , (६) जिससे यह सूप्टि हुई, चाहे उसने इसे बनाया या नहीं बनाया, और स्ोच्चि (परम) व्योग 
मे। इसका सर्वोच्च अध्यक्ष हे, वया वह वास्तव में जानता है या वह भी नही जानता है” 


यह अवलोकनीय है कि इस सकत के ऋषि ने, जो कवि एवं दाशंलजिक या, उद्घोपषित किया कि वह एक था, 
जो सभी देवो, दशाओं एवं सीमाओ से ऊपर था, उसने (ऋषि ने) विढ्व की सृष्टि के पूर्व की स्थिति के विषय 
में अपनी वारणा व्यवत की है। रात्रि एव दिन, मृत्यु एव अमरता इन्द्र कहे जाते है । इनका अस्तित्व तभी होता है 
जब सृष्टि हो गयी रहती है और इसी से ऋषि ने कहा है---न तो मृत्यु थी और न कोई अमरता (थी) ।” यह सूक्त 
यह नहीं कहता कि पहले असत्‌ था और उससे सत्‌ की उद्भूति हुईं। इसके कहने का अभिप्राय यही है कि केवल 
वही अकेला साँस लेता था, इन्ह, सत्‌ (अस्तित्व) एवं असत्‌ (अनस्तित्व) का अस्तित्व ही नहीं था। इस सूकत के 
अनुवादो एवं टिप्पणियो के लिए देखिए मेक्समूलर कृत हिस्ट्री आव ऐड्येण्ट सस्क्ृत लिटरेचर' (१८५४६), पृ० 
५३४-५६६ एवं सिक्स सिस्टेमूस आव इण्डियन फिल्ॉसॉफी' (१८१४८ का सस्करण ), पु० ४६-५२, डा० राधा- 
कृष्णन कृत 'इण्डियन फ्लिसॉफी' (१६२३, खण्ड १) पृ० १००-१०४। प्रो० हिवटनी (प्रोसीडिगुस आव अमेश्किन 
ओरिएण्टछ सोसाइटी, खण्ड ११, पृ० ६१) ने अपनी विशिष्ट अत्युद्धत प्रणाली मे टिप्पणी की है कि इस सूक्‍त के 
विषय मे जो प्रशसा-सूत्र गाये गये है वे उन्हे बहुत बुरे छगते है। ड्यूसन ने हिविटनी के कृत्सात्मक लेख के बहुत 
दिनो के उपरान्त लिखा है--अपनी उत्कृष्ट सरलता एवं दाशेनिक दृष्टि की महत्ता मे, सम्भवत [यह प्राचीन काल 
के दर्शन-शास्त्र का अत्यन्त प्रशसनीय एव इलाध्य अश है, कोई अनुवाद इसके मूल अश की सुन्दरता के बराबर नहीं 
आ सकता! (देखिए ब्लूमफील्ड कृत दि रिलिजिन आव दि वेद', प० २३४, १६०८ का सस्करण ) ॥ और देखिए 
कीथक्ृत 'रिलिजिन एण्ड फिल्ॉंसॉफी आब दि वेद एण्ड उपनिपद्स!' (खण्ड २, पृ० ४३५-०३६) । ऋग्वेद के कई 
बचनो में विभिन्न देव स्रष्टा के रूप मे बणित है। देव प्रजापति ने, ऐसा कहा गया हे, स्वर्ग एवं पृथिवी की रचना 
की, जो चौडी, गहरी और सुन्दर ढग से निर्मित हे और उन्हें अपनी शक्ति द्वारा बिना किसी आश्रय के आगे बढा 
दिया हे अथात्‌ उन्हे गति दी हे (देखिए ऋ० ४।५६।३) । इन्द्र ने सूर्य एबं उपा को बताया, ऐसा कहा गया है 
(ऋ० २१२७७) और उससे स्वगें को विना स्थाणु (यून्ही) के आश्रय के टिका रखा हे, ओर उसे आश्रय' दिया है 
और पृथिवी को फैला दिया हे (ऋण २१५२) । 
उपर्युक्त सूकत उस काल की घारणा है जब विश्व के उद्भव के विपम में कोई सामान्य ढय से स्वीकृत 
सिद्धान्त निरूण्ति नही हो सकता था। किन्तु इतना तो स्पष्ट ही है कि अत्यन्त प्राचीन काल मे, कम से कम कुछ 
चैंदिक ऋषियो ने इस सिद्धान्त की स्थापना कर छी थी कि केवकछ एक ही प्िसिपुल” या “स्पिरिट' (आत्मा या मृद 


विवि क्या 


इ्श्रु 


तत्त्व या बीज तत्त्व) था, जो विभिन्न नामी से पुकारा जाता था और उसने विश्व की रचना कादी चाही और उसे 
अपने मे से हो रचा। आर हि 

उपर्युक्त सूक्‍त के मन्त्रो के अतिरिक्त, जिन्हे सृष्टिसूबत की सज्ञा दी जा सकती है, ऋग्वेद मे कतिपय देवा 
हारा द्यावा (स्व) एवं पृथिवी की रचना या आश्षय तथा अन्य पदाथा का रचना के विपय मे निर्देश जथवा 
सकेत मिलते ह ।११ ऋ० (१०।८३।०) मे इन्द्र को स्वर्ग एव पूथिदी से सभी दियाओ मे वैसा ही निर्माण 
करने वाह कहा गया हे जैसा कि बुरी पहियों के साथ करती हे। कऋृ० (११५४४) में विष्णु के विपय में जाया 
हे कि वे अकेले ही तीनो को, यथा पृथिवी, स्वर्ग (एवं अन्तरिक्ष ) तथा सभी छोको को आश्रय (सहारा) देते ह 
(या सँमालते हु) । मित्र के बारे में ऐसा थाया हैं कि वह स्वर्ग एवं पृथिवी को सँमालता है (ऋ० ३॥५३॥१) 
तथा सभी देवो को आलम्बन देता है (ऋ० ३।५६।८) | ब्रह्मणस्पति (स्तुति के पति या स्वामी, बृहस्पति) के 
विषय में ऐसा आया हे कि उसने छोहकार की भाति देवो को जन्म दिया देदो के आदि काल में सत्‌ वी 
उत्पत्ति असत्‌ से हुई।१९ ऋ० (६४७४४) में सोम के लिए आया ह कि उसने पुथिवी की चौडाई, स्वर्ग की 
ऊँचाई बनायी तथा विस्तृत अन्तरिक्ष को सँमाला। ऋ० (२।४०, जो सोम एवं पूपा को सम्मिलित रूप से सम्बो- 
घित हे) मे ऐसा आया हूं कि उनमे एक (सोम) ने सभी लोका (भुवनो) को उत्पन्न किया और दूसरा (अर्थात्‌ 
पूषा, सूर्य) सम्पूणे विश्व के कामो को देखता या उनका निरीक्षण करता जाता हे (मन्त ५) । 

ऋग्वेद (७॥७८॥३) में उपाओ (बहुवचन) को सूर्य, यज्ञ एव अच्चि की ख़ष्टा कहा गया है, यह केवर 
लाक्षणिक हे, क्योंकि प्रत्येक उपा के उपराज्त सूर्य उदित होता है, यज्ञिय अग्नि प्रज्वलित की जानी हे 
तथा यज्ञ किया जाता हे । ऋ० (१४६२) मे अस्ति को मनष्यों का पिता (पूर्वज) कहा गया है। ऋ० 
(२।३५॥२) में (अपा नपात्‌, जलो का पीच अर्थात्‌ अग्नि) अग्ति को सभी लोको का स्रप्टा कहा गया हे । 

ऋग्वेद में द्ावा-पृथिवी (स्त्रम एवं पृथिवरी, युग्म देशों के ऊप में) के लिए ६ सूक्‍त हे, यथा--१।- 
१४६-१६०, १८५, ४५६, ६।७० एवं ७६३, और उन्हे “रोदसी' एवं बहिने! (ऋ० ११८५५) कहा गया 
हे। उन्हे देवो के जनक-जननी कहा गया है (ऋण ८६७८, १०१२०)। 

'अन्तरिक्ष' (वायुमण्डलीय क्षेत्र) शब्द ऋग्वेद मे कम-से कम एक सौ बार आया है। कभी-कभी 'तिस्र 
पृथ्वी ' जैसे शब्द-विन्यास आते हैं, जिनका अर्थ है पृथिवी के सहित तीन छोक (ऋ० १३४८), और कही- 
कही नीचे वाली, दीच वाली एवं सबसे ऊपर वाली पुथिवी की चर्चा है (यद्‌ इच्द्रार्नी जवयस्णा पृथिव्या मध्य- 
मस्या परमस्या उत स्थ । ऋ० ११०८४), जिसका अर्थ हें पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं स्वर्ग । अन्तरिक्ष को बहुधा 
“रजस्‌' (वह क्षेत्र, जहां घृल हो, कुह्रा हो ओर जहाँ बादल हो) कहा गया है (ऋ० १३५२ एवं ६ )। 


११ 4 उ जिधातु पृथिवौम॒त दयामेको दाघार भुवन्ाति दिश्वा) ऋ० ११५४४। “त्रिधातु शब्द ऋग्वेद 
मे कम-से-क्म दो दर्जन बार प्रयुवत हुआ है, किस्तु इसका अर्थ स्पष्ट नहीं हो सका हे। ऋण० (८४०१२) मे 


आया हे-- जिवातुना शर्मण पातरस्मान्‌' (तोन प्रकार की रक्षा से हमारी रक्षा करो), किस्तु 'त्रियातु' रक्षा क्या के 
कहना कठिन हू। 


१२ बद्यणस्पतिरेता - सदजाप्यत॥ ऋ० (१०७२२) ६ प्रथम सत्त्र (रेचाना तु चथ जाना पवोचास 

विपन्यया ) मे एता शब्द जानएँ (जन्मानि) की ओर सकेत करता है। 'नत्‌! एव असत्‌' के अथ के लिए देखि 

पाद-दिप्पणी ८॥ + है 
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ऋ० (१।३४।६) में ऐसा आया है---तीन दो! हैं (अर्थात्‌ स्वर्ग, अन्तरिक्ष एवं पृथिवी), दो (भर्थात्‌ 
स्वर्ग एवं पृथिवी) सविता की गोद मे हैं ओर एक (अर्थात्‌ अच्तरिक्ष) यमछोक में हे। ऋषि ने ऋ० (१० 
८५।१५) मे व्याख्या की है--'मैंने दो मार्गों के विषय में सुना है, यथा--पितरों एवं देवों का मार्ग तथा 
मनप्यो का भी, सम्पूर्ण छोक जो घूमता है उस (क्षेत्र) में पहुँचता हे जो पिता (स्तर) एवं माता (पृथिवी) 
के बीच मे हे। 
वरुण के बारे मे कहा गया है कि उसने अन्तरिक्ष को वनों पर, सूर्य को स्वर्ग पर तथा सोम का 
पवतो पर बिछा (फैला) दिया (ऋ० ५८५२) । ऋग्ेद के काल मे भी स्वर्ग एवं पृथिवी के वीच की दूरी 
के विषय में कल्पता आरम्म हो गयी थी । ऋ० (११५५४) में कवि का वचन हूँ कि विष्णु के तंततल 
पद (अर्थात्‌ स्वर्ग) तक पहुँचने का साहस कोई नहीं करता, यहाँ तक कि पक्षी भी, जो पखो पर उड़ते हैं। 
ऐतरेय ब्रह्मण (७।७या २ १७) में पृथिवी एवं सूर्य के बीच की दूरी एक अदब के लिए एक सहख्र दिनों 
की कही गयी हे ।१३ 
तैत्तिरीय सहिता में प्रजापति को बहुधा देवों एवं असुरो (३॥३॥७ १) की सृष्ट्रि करते हुए, यज्ञों 
(१॥६॥६।१) का निर्माण करते हुए, मनृष्यो (२१।२१) को बनाते हुए, पशुओ (१॥५।६।७) की रचना कस 
हुए तथा प्रजा उत्न्न कश्ने की इच्छा करते हुए और उसके लिए तप करते हुए (३॥१॥१॥१) उल्लिसिंत 
किया गया है । उसमे (५।६॥४।२) आया हैं कि यह सब आरम्भ में जल था, एक समुद्र--आर प्रजापति 
वायु बतकर कमलूदल पर क्षिप्र गति से तर रहे थे । 
सृष्टि पर अथववेद मे भी क्छ सुकत आये हू । किन्तु वे वास्बहुल है, पुनरक्तियों से परत्पृर्ण हैं और 
उनमे उपर्युक्त ऋग्वेदीय' गम्भीरता, दाशंनिकता एवं सक्षिप्तता नही पायी जाती । १०वें काण्ड के ७वे एवं ८वें 
सूक्‍तो में इसने स्कम्भ को आधार रूप मे रखा हे और उसे प्रजापति के अनुल्प समझा हे ओर सभी लोबो 
के स्रप्टा एवं आश्रयदाता के रूप मे उल्लिखित क्या है, जिसमे सभी ३३ देव पाये जाते हैं, इसने पृ 
है---परम उच्च, परम तीच एवं मध्यम प्रकारों म, ऊिन्हें प्रजापति मे रचा, स्कम्म ने बितना प्रवेश किया, 
वह कितना है जिसमे वह (स्कम्म) नही पहुंचा ?? ऋ"० (६।2६।०६) में यज्ञ के छिए निर्मित सोम को स्कम्म 
कहा गया है । अथवंवेद के १०वें काण्ड के ८वे सूवत को ज्येष्ट-ब्रह्म (परम या सबसे बड़े ब्रह्म) के वणन 
बाला सबत कहा गया है । इससे दो मन्त्र उद्धत किये जा रहे हैं---'उस ज्येष्ठ ब्रह्म को प्रणाम जो सब प९ 
चाहे वह उत्पन्न हो चुका हे या उत्पन्न होने वाला है, शासन करता हे, और स्वर्ग उसी का, केवल उसी का 
है। ये दोनों, स्वर्ग एवं पृथिवी स्कम्म द्वारा समाले गये हें, यह सब जो आत्मा वाला है, जो साँस लेता 
हू एवं पलक गिराता-उठाता है, वह स्कम्भ है।' स्कम्म का शाच्दिक अर्थ है आश्रयां या स्तम्भ (खम्भा)। इसकी 
क्रियारूप स्कम्ताति ऋ० (१०६३) में आया हू ओर 'स्कम्म' शब्द भी कई बार आया है, किंतु स्ष्टा यो 
निर्माता के रुप में नही । और देखिए अथर्ववेद (१०८।२ एवं १०७, जिसमे २४ मन्त्र ह) । जंथवंवेद 


१३ सहख्रमनृच्य स्वर्गकामस्य सहलावर्वल्ने वा इत स्वर्गों लोक । ऐं० बरा० (७ वॉ अ०, ७वों खण्ड यां 
द्वितीय पच्चिका १७) । 

१४ यस्मिन्‌ स्तब्ध्या प्रजापतिछोंकास्सर्वान्‌ अधारयत्‌। स्कम्म त ब्रहि कम स्विदेव स ॥ यत्यरमबर्म 
गरच्च मध्यम प्रजापति ससूजे विदवस्पम्‌। कियता स्कम्न प्रविवेश तन यन्न प्राविद्यस्कियत्तद्‌ बभूव ॥ यस्य अयरितेशद 


“विश्व-विद्या ३२६ 


का १०१२, जिसमें ३३ मन्त्र है, ब्रह्मप्रकाशन सूकक्‍त कहा जाता है। एक से उन्नीस मन्‍्त्रो तक वहुत-से 
प्रश्न पूछे गये हे । २०,२२९ एवं र४वें मत्नो में प्रश्न पृछे गये हैं और २१, २३ एवं २४वें में उत्तर दिये 
गये है । एक प्रश्न एवं एक उत्तर यहाँ उपस्थित किया जा रहा है-- किसके द्वारा पृथिवी बनायी गयी (या 
व्यवस्थित हुई) ? किसके द्वारा यह ऊंचा स्वर्ग रखा गया ? किसके द्वारा आकाश ऊपर व्यस्त रेखा-द्वय 
रूप में एव विभिन्न दिशाओं में रखा गया ”” त्रह्म ने पृथिवी बनायी, ब्रह्म ही स्वर्ग है जो ऊपर रखा हुआ 
है, यही ब्रह्म आकाश है जो ऊपर, एक-दूसरे को काटती हुईं दो रेखाओ के रूप मे एवं विभिन्न दिशाओं में 
है। अथववेद (१०८) का मन्त्र २७ श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ (४॥३) के समान ही है, जिसमे स्रप्टा को यूवा एवं 
बूढे, पुरुष एवं नारी तथा छडका एवं लडकी के अनुरूप कहा गया है । अथवंवेद (१०८) मे कतिपय अत्य देवों 
का उल्लेख है, किन्तु उन्हे परम तत्त्व में समाहित माना गया हैं । अथवंबेद (द२, इसमे २५ मन्त्र है) मे 
काम को देवतातुल्य माना गया हैं, प्रथम १८ में शत्रुओं को भगाने के लिए काम की स्तुति की गयी है, और 
१६ से २४ तक के सभी मल्त्रो के अन्तिम चरण में 'तस्में ते काम नम इतू कृणोमि' (हे काम, मै तुम्हे प्रणाम 
करता हूँ) आया है । इन ६ मन्त्रों मे ऐसी घोषणा है कि काम सर्वप्रथम प्रकट हुआ, वह स्वर्ग, पृथिवी, जलो, 
अग्नि, दिशाओं, सभी परूक गिराने वाले प्राणियों ओर समुद्र से बडा है, काम के पास न तो देवगण, न पितर 
लोग और न मनुष्य ही पहुँच सके , वात, अग्नि, सूर्य एव चन्द्र काम के पास नही पहुँचते। अथर्ववेद के १६५० 
तामक सकत में काम को ५ मन्त्र सम्बोधित है, और काम को आरम्भ मे उत्पन्न होने वाला कहा गया है 
तथा यह भी कि वह मन का प्रथम प्रवाह था ।१५ 

अथवेवेद मे (११४, कुल २६ मन्त्र) 'प्राण' को सम्बोधित किया गया है और उसे सर्वशवितमान्‌ माना 
गया हे । प्रथम मन्त्र इस प्रकार है--उस प्राण को प्रणाम, जिसके शासन के अन्तर्गत यह सव (विश्व) है, 
वह सबका स्वामी ह्‌ और उसमे सभी कुछ स्थापित है । मन्त्र १२ में ऐसा आया है---'प्राण विराट है, 
प्राण ही निर्देशन करने वाली शक्ति है, प्राण की सब उपासना करते हैं, प्राण वास्तव मे सूर्य एवं चन्द्रमा 
है और वे (ऋषि) उसे प्रजापति कहते है ॥' 

१८ैवे काण्ड के सूकत ५३ एवं ५४ में अथवंबेद ने काल को मूल तत्त्व (फर्म्ट प्रिंसिपल) 


कहा है 
ऐसा प्रतीत होता है । तीन मन्त्रो का अनुवाद इस प्रकार है---तप काल में अवस्थित हे, काल मे ; 


ही ज्येष्ठ 


देवा अद्भे सर्वे समाहिता । स्कम्भ त भूहि कतम' स्विदेव स'॥ अथर्वदेद (१०७७७, ८, १३ ), केनेय॑ भूमिविहिता 
केन द्योरुत्तरा हिता। केनेदमूर्ध्य तिंक्‌ चान्तरिक्ष व्यचो हितम्‌ ॥ ब्रह्मणा भूमिविहिता ब्रह्म चौरुत्तरा ह्ति ! श्रह्मेद- 
मुध्च॑ तियक्चान्तरिक्ष व्यदो हितम्‌॥ अथर्ववेद (१०२।२४-२५)। 

१५ कामस्तदमप्रे समवर्तत मनसो रेत' प्रथम यदासीत्‌। स काम" कामेन बूहता सुयोनी रायस्पोष यजमानाथ 
धेहि ॥ अथर्ववेद (१६।५२।१) | मनसो रेत ' के लिए मिलाइए ऋछ० (१०१२६७४), जो ऊपर पाद-हिप्पणी 
१० मे उद्घृत है। प्राणाय नमो यस्य सर्व मिद वशें। यो भूत सर्वस्येश्वरो मस्मिन्स् प्रतिष्ठितम्‌ । प्राणो विराट प्राणो 
देप्ट् प्राण सर्वे उपासते। प्राणो ह सूर्येक्चन्द्रमा प्राणमाहु प्रजापतिम्‌ ॥ अथर्ववेद (११४१ एवं १२) कालि हज 
फाछे ज्येप्ठ काछे ब्रह्म समाहितम्‌। कालो ह सर्वस्येश्वरो यः पितासोत्मजापते- ॥ काऊ प्रजा अमल कालो अग्ने 
प्रजापतिम्‌। स्वयम्भू कश्यप” कालात्तप कालादजायत ॥ अथर्द० «7 काले अरे 


(१४।५२।८ एवं १०), कालादाप समसवन 
जद उदय तप दिश । कालेनोदेति सूर्य काले नि विशते पुन ॥ अचर्ब० (१६५४१ )' । है 


8३४ घर्मशारत्रं का इतिहास 


ब्रह्म हैं, काछ सबका ईश्वर है, वही प्रजापति का पिता है, काल ने प्रजा की सृष्टि की, आरम्भ में काल 
ने प्रजापति को उत्पन्न किया, स्वयम्भू (ब्रह्मा), कश्यप एवं तप काल से ही उद्भूत हुए, काल से जल, ब्रह्म, 
तप एवं दिश्ञाएँ उत्पन्न हुई, काल के कारण सूर्योदय होता है और वह उसी में (रात्रि में) समा जाता है । 
शतपथ ब्राह्मण ने कतिपय स्थानों पर सृष्टि के विषय में कहा है। इसमे (६।१।१९) आया हे--भहां 
पर आरम्भ में असत्‌ था, पुन दृढतापूर्वंक कहा है कि असत्‌ ही ऋषि था, और प्राणयायु था, इसके उपराब्त 
कल्पना की गयी है कि जिन्होंने कामना की,--मै और हो जाऊँ, मेरी सन्‍्ताने हो । उन्होंने परिश्रम 
किया और थक जाने पर उन्होने सर्वप्रथम ब्रह्म! एवं तीन विद्याएँ (त्तीनो बेद) उत्पन्न की, उन प्रजापति 
ने वाक्‌ (जो विष्व हे) से जल उत्पन्न किया, वे (प्रजापति) तीनो वेदों के साथ जल मे प्रविष्ठ हो गये 
और तब उसमे से हिरप्यगर्म (सोने का अण्ड) निकला, उन्होने उसका स्पर्ण किया, तब पृथिवी उत्पन्न हुई । 
गतपथ्न्नह्मण (११॥१।६॥१) में आया है--आरम्म में यह जल था, केवल एक समुद्र । जलो ने 
कामना की--हमे सन्‍्तति की प्राप्ति कैसे होगी ? उन्होंने परिश्रम किया, तय किये, जब वे ऐसा कर (हें 
थे तो हिर्यगर्भ की उत्पत्ति हुई, जो रूममग एक वर्ष तक तैरता रहा, एक वर्ष की अवधि में एक पुरुष, अजा- 
पति उपन्न हुए, उन्होंने वह अण्ड फोडा, उन्होंने अपने मुख (की साँस) से देवो की सृष्टि की, उन्होंने अग्नि, 
इन्द्र, सोम की उत्पन्नि की' आदि-आदि । 
- शतपथ ब्राह्मण (११२३।१२) में पुन आया है--आओरम्म में यह (विश्व) ब्रह्म था, इसने देवा, 
ज्नि, वायु, सूर्य की रचना की', इसके उपरान्त नाम-रूप की ओर सकेत मिलता है जिसके हारा वह छावा 
में उतरता है ओर ऐसा कहा गया है--ये दोनो (नाम-रूप) ब्रह्म की बडी अभिव्यक्तियाँ ह । 
हिज्ण्यगर्भ वाली अनुश्ुति ऋग्वेद (१०।१२६४३ एवं १०११२१॥१ हिरण्यगर्भ समवतंताग़े) से छान्दोग्य ० 
(३।१६।१-३) में विकसित हुई है--आस्म्न मे यह विश्व असत्‌ (आवुत) वा, यह सत्‌ हुआ (अनावृत्त होने लगा) 
इसने जन्म लिया (इसने रूप धारण किया), तन एवं जण्ड बना, दो अर्धाशों मे एक चाँदी का था और दूसरा 
सोने का, चाँदी वाल्य जर्पाण यह पृथिवी है और सोने वाला स्वर्ग है । यही मनुस्मृति में भी आया हे, जिसकी 
उल्लेख हम आगे करेंगे । 
शतपथ ब्राह्मण (१०॥४॥२।२२-२३) में कहा गण्य है कि प्रजापति ने ऋग्वेद को इस प्रकार टवे- 
स्थित किया कि इसके जक्षरों की सरबा १२,००० बहती मात्राजों (प्रत्येक बृहती में ३६ अक्षर होते है) मे 
हो गयी। र 
तैत्तिरीब प्राह्मण में आया है--प्रजापति ने देवों एवं असुरो की सृष्टि की (शर।३), किन्तु उन्होंने 
इन्द्र को नहीं बनाया, देवो ने उनसे कहा--हमारे लिए इन्द्र की उत्पत्ति करे, जिस प्रकार हमने तप में 
आप को उत्तज्न किया उसी प्रहार आप इन्द्र को उत्पन्न करे, उन्होंने तप किया और इन्द्र को अपने में 
(अपने हृदय में निवास करते) देखा, उन्होने कहा उत्पन्न हो जाइए! ॥' ते ब्रा० (शरादी३) में काया 
हे! 3-भारम्भ मे यह बिव्व कुछ नी नहीं था। न स्वर्ग था, न पूृथिवी और न अन्तरिक्ष । उस असेत्‌ न 


१६ इदवाअग्ननैव किचनासौत्‌ | नद्योरासीत्‌ । न पृथिवी। नएौतरिक्षम ।.. व सन्‌ मनो5कुस्त स्थामिति 
(तै० ब्रा० (२।२१६।१ ) । ब्रह्म देवानजनयत्‌, ग्रह्म विश्वनिद जगत्‌ । ब्रह्मणा क्षत्र निर्मितम्‌। ब्रह्म न्राह्मणा आत्मना । 
अन्तरस्मिन्निमि छोका । ब्रह्मेव भूताना ज्येप्ठम्‌। तेन कोहति स्पर्चितुम्‌। बद्यन्देवास्त्रवस्जियात्‌ । ब्ेह्मशिस्क् प्रणापती | 
बह्मन्त विदव्य भूतानि। नावीवान्त, क्माहिता ॥ तै० धा० (शा८ाणाई-१०) १ 


विदर्व-चिघ्ः ३१५ 


मन की सृष्टि मै ऐसा हो जाऊँ इस विचार के साथ की।' उसो ब्राह्मण (२॥६।२॥३) ने पुव कहा है--- 
प्रजापति: ने वेद की सहायता से सत्‌' एव असत्‌' दो रूप बनाये । तै० ब्रा० (शदादाई-१०) 
ने पुरोशाश की पुरोनुवाक्या एवं याज्या तथा ह॒वि की पुरोनुग्क्या को एस प्रदार उत्डिसित किया है--ब्रह्म 
ने देवो एव इस विस्व की उत्तन्न किया, यहा से क्षत्रिया वी उसनि हुई और ब्रह्म से अपने तप से ब्राह्मणो 
को उत्पन्न किया, (याज्य) ये छोऊ ब्रह्म के भीतर रहते है । उसी प्रवार बह साश लोवा इसमें निवास 
करता है, वहा सभी भूतों में सर्वोत्तम है, इससे कौन स्पर्धा करता है, म्रह्म ३३ देवो के रूप में हैं भौर 
सभी भूत (पाणी) इसमे उसी प्रकार हैँ जैसे किसी नाव में ।' 

कौषीतकि ब्राह्मण में प्रजापति के विपय में सक्षिप्त इगित हैं॥ दसमे (६॥१) आया है--'प्रजापति ने 
मन्तति की कामना से तप किया, वे जब दस प्रकार तपस्या कर रहे श्रे तो पांच, बथा--अग्नि, वायु, आदित्य, 
चन्द्र एव उपा की उत्पत्ति हुई, पुन (६।१०) जाया है--प्रजापति ने तप किया, तय करने के उपरान्त 
उन्होने प्राण से यह विश्व (पृथ्चिवी ), अपान से यह अन्तरिक्ष तथा व्यान से सामने का छोक (स्वर्ग) बनाया, 
इसके उपरान्त उन्होंने पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं स्वर्गे से क्रम से अग्नि, वायू एवं आदित्य की रचना की, और 
उन्होने अग्दि से ऋग्वेद की ऋचाएँ, वायु से बजुर्वेद के वचन तथा जादित्य से साम के बचन उत्पन्न किये! 
पुन (१३११) ऐसा आया है--प्रजापति ही वास्तव में यज्ञ है, जिसमे सभी काम (इच्छाएँ या कामनाएँ), 
सभी अमृतत्व (अमरता) केन्द्रित है ।! पुन (२८१) उसमे ऐसा आया है--प्रजापति ने यज्ञ की सर्जना की, 
देवा ने यज्ञ के द्वारा जब इसकी उत्पन्ति हुई, पूजा की ओर इसके द्वारा सभी इच्छित पदार्थों की डप- 
लब्धि की ॥१४७ 

वेद के ब्राह्मणों का प्रधान व्येय एवं उद्देश्य हें विभिन्न यज्ञों से सम्बन्धित क्तिया-सस्कारों के क्त्यो 


एवं अशो की व्यवस्था उपस्थित करना, उनके उद्भव से सम्बन्धित कथा-वार्ताओं, किंवदन्तियो आदि को 


उपस्थित करना तथा वहुत में यज्ञों के सम्पादन पर कतिपय पुरस्कारों अथवा फलो की स्वीकृति देवा । 

ब्राह्मण ग्रन्थों में प्रजापति अत्यन्त महत्त्वपूर्ण एव प्रमुख हो गये है । प्रजापति का उल्लेख ऋग्वेद मे बहुत 
ही कम हुआ है। ऋ० (४।५३।२) में सविता को प्रजापति, ऋ० (६।५॥६) में सोम को प्रजापति कहा गया हे। 
ऋ० (१०८५४) के विवाहसूबत मे प्रजापति का आह्वान सन्‍्तान देने के लिए किया गया है । ऋ० (१० 
१६८।४ ) में गोओ के लिए प्रजापति का आह्वान किया गया हे। ऋ० (१०॥१८४१ ) में विवाहित नारी के 
गर्भावाव के लिए अन्य देवों एवं देवियो के साथ प्रजापति का नी आहवान किया गया हे । ऐत्तरेयब्राह्मण 
भे गाथा आयी है कि चूत्र को मारने के उपरान्त जब इन्द्र प्रजापति के स्थान पर उच्च एवं सम्मानित होना 
चाहते थे तो प्रजापति ने पूछा (यदि तुम बडे होना चाहते हो तो ) "मैं क्‍या होऊँगा ?! (कोहमिति) और 
इसी कारण प्रजापति को का की सज्ञा मिले ।१८ 


१७ शनापत्िय यज्स्तस्मिन्सरवे कामा सर्वभमृतत्वमू। कौबो० ज्रा० (१३११) , प्रजापति यज्ञ ससजे तेन 
हू सृष्टेन देवा ईजिरे तेन हेष्ट्वा सर्वान्‍्कामानापु । वही (२८५१, लिण्डनर का सस्करण, जेना, श्घघ७) । 

श्प ऋग्वेद के १०११२१९ मे देवें मनन फा अन्तिम चरण यो है---फरस्म देवाय ह॒विषा विधेम” ससिचोति 
दिस देदता को हम ह॒वि देंगे ?) | इसके उपरान्त दसवाँ मन्त्र एब अन्तिम सनन्‍न अजापति को इस प्रकार सम्बोधित 
करता है--“अपके अतिरिक्त कोई अन्य देवता ऐसा नहीं है जिसने इस सभी सृष्टियो कौ परिदृति कर रखो हो 


६३६ धर्मजञाह्तर का इतिहास 


ऐतरेय ब्राह्मण मे आया है कि पजापति ने अपने को बढाने (विस्तृत करने) और अधिक होने के 
लिए तप करने के उपरान्त तीन लोकों की रचना की, यथा--पृथिवी, अन्तरिक्ष एवं स्वर्ग, जिनसे तीन ज्योतियाँ 
प्रकट हुई--अग्नि, वायु एप आदित्य, जिनसे तीन वेदों की [उत्पन्नि हुई आददि-आदि । 

बंदिक सहिताओ एव ब्राह्मणों से यह प्रकट होता हैँ कि आत्मा के विपय मे सामात्य प्रचलित विश्वास 
यह था कि अच्छे कर्मा के कारण वह स्वर्ग में पहुँचता है, अमर हो जाता है ओर भाँति-मॉति के आनन्दो 
एवं सुखो का उपभोग करता है। देखिए ऋण (8॥११३॥७-११, १।१२५।४-६), अथवे० (४३४४२ एवं ४, 
६१२०३) । एक व्यक्ति द्वारा अन्य व्यक्ति के प्रति कृत दुष्कर्मों एव. हानिप्रद कर्मो के प्रतिकार एवं निष्कृति 
की धारणा उन दिनो विद्यमान थी । उदाहरणार्य, शतपथव्ह्मण (१२७।११) में आया है--बव्यक्ति जो 
कुछ इस लोक मे साता है, उस वस्तु द्वारा वह दूसरे लोक में स्वयं खाया जाता हैं । और देखिए शत० ब्रा० 
(११६१) । किन्तु जब हम उपनिपदों के यूग में पहचते है तो सम्पूर्ण बौद्धिक वातावरण ही परिवर्तित 
दृष्टिगोचर होता है । उपनिपदे बहुधा कहती है विः केवछ आत्मा ही वास्तविक (दत्त्व) है, अन्य कुछ नहीं 
ओर आत्मा को ही हम इस प्रकार उल्लिवित कर सकते है (अथवा उसकी चर्चा कर सकते हें) --निति-तेति' 
(अर्थात्‌ यह नहीं--यह नहीं), अर्थात्‌ आत्मा को नही जाना जा सकता। यही वेदान्त का प्रथम एव प्रमुख 
स्वरूप है । किन्तु इस उच्च आध्यात्मिक घारणा एवं सामान्य छोगो के विचारो के बीच संघर्ष उपस्थित 
हो गया और सामान्य लोगो ने यही समझा कि वास्तविक विश्व स्रष्ठा से पृथक अवस्थित है। पपेक्षाइत अधिक 
उच्च दार्शनिक मनस्वियो ने सामान्य लोगो के र्ए विश्व की वास्तविकता की बात मान ली। वे यह कहने 
को सन्नद्ध थे कि विश्व का अस्तित्व होता है, किन्तु वस्तुत वह कुछ नहीं है, बल्कि विश्व में आत्मा समाया 
हुआ हे । उपनियदो ने यह बताया कि यह विरव दृग्विपय हे अथवा गोचर होने वाल्य है, मिथ्या नहीं है 
और न न क्छ' हे , किन्तु विश्व के पीछे जात्मा हे । यह वेदान्त का द्वितीय स्वरूप है, अर्थात्‌ वेदान्त के 
अनुसार विद्व मूल तत्त्व ब्रह्म से विकसित हुआ हे । उपनिषदो ने संगुण ब्रह्म एवं निर्गुण ब्रह्म में अन्तर बताया , 
सगुण ब्रह्म मे प्रायेना, उपासना तथा व्यवहार का स्थान हे । अपेक्षाकृत अधिक उच्च चिन्तन ने यह भी दुढता- 
पूर्वक कहा कि पारमाथिक सत्य यह है कि ब्रह्म एक है, विब्व में प्रत्येक वस्तु (यबा--मनुष्य, पद्म, निर्जीव 
पदार्थ) ब्रह्म हे (सर्व खल्विद ब्रह्म , छा० उप० ३॥१४१, अह ब्रह्मास्मीति तस्मात्‌ तत्सर्वमभवत्‌' बृ० 
उप० १॥०१०)। ऐतरेयोपनिपद्‌ ने अति दृढ़तापूर्वक कहा है कि मूल तत्त्व से मनुष्यों, पशुओ, अचछ जीवो 
का तादात्म्य है ।१ ९ 


(इतनी सृष्टियो पर छा गया हो) सम्भवत इसी कारण कसम (जो प्रथम ८ मनन्‍्त्रों मे पाया जाता है) से 
प्रजापति फो का कहा जाने छूगा १ 

१६ आत्मा वा इदसेक एवाग्र आसीज्नान्यत्किचल मिबत्‌ । स ईक्षेतर छोकालु सूजा इति। स इमॉल्लोकान- 
सुजताम्भो मरीचीमंरमाप । _स ईक्षत इसे नु लोका । छोकपालाझु सृजा इति। सो अदम्प एवं पुरुष समुद्ध,त्यामूच्छे- 
यत्‌॥। स ईक्षत कथ र्विद महते स्पादिति। स ईक्षत्र कतरेण प्रपद्या इति।. स्‌ एतमेव सीमान विदार्येतया द्वारा 

।ऐं० उप० (१११-३, १३॥११-१२) | यह्‌ वचन चे० सू० (३३१६) से विवेचित हुआ है, वहाँ ऐसी 
स्थापना हैं कि 'आत्मा' शब्द परमात्मा' के लिए तथा 'अम्भ', मरीची', मर! एवं आप' क्रम से स्वर्ग, अन्तरिक्ष, 
पुधिदी एय पुथियी के नीचे जल के लिए प्रयुक्त हैं। 


विद्चदिचा ११७ 
तत्वों के विपय॑ मे वृ० उप० (३॥७।२-२३) में एक लम्बी उव्ति आयी हे* , जिसमें याज्वल्वय ने 
उदालक आरुणि से एक अति उत्कृप्ट सिद्धान्त कहा हैं। यथा--यह्‌ आत्मा पूथिवी तथा अन्य तत्वों मे निवास 
करता पाया जाता है, जिसे वे (तत्त्व) नही जानते, जिसकी (आत्मा की) देह पृथिवी एवं तत्त्व है, जो पृथिवी 
के अन्तर एवं अन्यों द्वारा गासन करता हे, यह आत्मा तुम्हारा (मेरा एवं अन्यो का) है, आन्तरिक शासक है 
ओर अमर हे । इस उक्ति का अन्तिम अश यो हे---आन्तरिक शासक अदृष्ट हे, किन्तु देखता रहता है, अश्षुत 
हे किन्तु सुनता रहता है, अमत ( अप्रत्यक्ष ) हे किन्तु प्रत्यक्षीकरण करता _रहता हैं, अज्ञात (अविज्ञत) हद 
किन्तु जानता रहता है, उसके अतिरिक्‍त कोई अन्य देखने वाला (द्रप्टा) नहीं है, उसके अतिरिक्त कोई अन्य 
सनतेवाला (श्रोता) नही हे , उसके अतिरियतत कोई अन्य परिज्नान या ग्रत्यक्षीकरण करने वाल्य (मन्ता) नहीं है । 
उसके अतिरिक्त कोई अन्य जानने वार (विज्ञाता) नहीं हैं । यही आत्मा, अन्तर्यामी एवं अमृत (अमर) 
है । अन्य कुछ क्लेश (आतंम्‌) है । यह सम्पूर्ण भाग, जिसे अन्‍्तर्यात्री ब्राह्मण कहा जाता हे, बृ० उप० 
(२५) में वर्णित मधुविद्या के समान ही है। 





स्रष्टा के रूप में ब्रह्म-सम्बन्धी सामान्य घारणा का उपनिपदो के चिन्तको द्वारा सम्पूर्ण त्याग नही 
किया गया, यद्यपि ऐसा घोषित किया गया कि ऐसी धारणा अवियया (वास्तविक तत्त्व के प्रति अज्ञान) के 
कारण है। स्रप्टा के रूप मे अवधारित ब्रह्म औइवर (देह वाला ईश्वर या भगवान्‌) कहलाया, यद्यपि पूजक 
को यह अवश्य ज्ञात होना चाहिए कि ब्रह्म सार्तत्त्व रूप में व्यवित्तत्व (शारीरिक सपत्व) की दशाओ एव 
सीमाओ से उपर है। यही ईश्वरवाद या आस्तिक्यदाद है जो तीन अम्तित्वों को स्वीकार करता है--वास्तविक 
विश्व, परमात्मा [सृष्टि कस्ने वाला आत्मा) एवं आत्मा (जीव ) जो परमात्मा पर अवलम्बित हे | किन्तु उपनिषदों 
का वास्तविक चिन्तन ब्रह्म एवं आत्मा तथा भोतिक व्विव की अन्तरहीनता मे केन्द्रित है, अर्थात्‌ इन तीनो 
में तादात्म्य है । यह विचार (चिन्तना) कि ब्रह्म विभिन्न आत्माओं एवं भौतिक विश्व मे प्रविष्ट हो ग्रया, 
वेदान्त का तीसरा स्वरूप है । वेदा तसत्र (२३।४३) की व्याख्या मे शकराचार्य ने अथवंवेद वाले ब्रह्मसकत* 


२० य पृथिव्यर तिप्ठन्‌ पृथिव्या अन्तरो य पूृथिद। न देद यस्य पृथियी शरोर य पृथिदीमन्तरों यमयत्येष 
व आत्माइन्तर्याम्घमुच ।.. अदृष्टो ब्ृष्टाइ्शुत श्रोत्ाआमतो रून्ताडविज्ञातों विज्ञाता । एप त॑ आत्माउ्तर्पाम्ध- 
मूत' । अतोह्यदातेस्‌ | वृह० डप० (३१७३ एवं २३)। मिरझाइए इस अन्तिम से बृह० उप (२३४२ ) 'कतमो याज्ञ- 
चल्वथ सर्वातर"। न दुष्टेद्रेप्टार पश्ये.. एव त्‌ जात्मा सर्वान्तर । अतोन्‍्यदार्तम! , एबं ३५१४ ऐत० उप० 

से १७ इब्द ऐसे है जो प्रज्ञान (अर्थात्‌ बह्म ) के नार कहे गये हु । ऐत० उप» (३३) यो है--एए बह्मा, 
एप प्रजापति , एते सर्वे देवा , इमानि च पञच महाभूतरनि पृथिवी वायुराकाश आपो ज्योतोषि, 
मिश्शणीव बीजानीतराणि चेतराणि चाण्डजानि च जरायुजानि स्वेदजानि चोद सिज्जानि 
पत्किचेंद प्राणि जगम च पतन्ति च यचुच स्थावर सर्व तत्प 


(३॥२) 
एप इन्द्र , 
एतानीमानि च क्षुद्र- 
नि चाश्वा गाव पुरुषा हस्तिनो 
का्नेत्र भ्रज्ञाने अतिष्तितम्‌। प्रझानेत्रो लोक । प्रज्ञा प्रतिप्ठा। 
प्रश्ञाग ब्रह्म | यह पुरुपसूकतत (१०डै०६, ८, १०) दाले विचार का मानो ताकिक निप्कर् है । 

२१ एके शाखिनो दाशक्तिवादिभाव कब्रह्मण आसनन्‍्त्याथर्दणिकता ज़ह्मसूवते--ब्रह्म दाशा ब्रह्म दासा 
श्रहवेसे इत्यादिना।  ईति हीएजन्तृदाहरणेन सर्वेषमेक्नारूत्पक्रतकार्यकरणसघात्तप्रचिप्दाना 
अहयत्वमाहु । तथान्यत्रापि ब्रह्म प्रक्रियायामेवायसर्थ प्रपछच्यते। त्व रची त्व पुमानसि त्व कमार 
जोरों दण्डेन वज्चसि त्व जातो भवसि दिश्दतोमुख ७ इति। यह अल्तिम अथर्चे० 

(४९३) मे हं। 


जीवाना 
उत्त दा कफुमारी। त्व 
(१०८४२०) एवं इवे० उप» 


श्श्ध धर्वधास्व का इतिहास 


से तथा श्वेताश्वतरोपनियद से ऐसे बचम उद्धंत किये हैं जो यह अभिष्यक्त करते हैं कि ब्रह्म का 
तादात्म्य मछ॒ुवो एवं दासो, जुआरियो, पुरुषों एवं तारियो, ऊड़कों एव लडकियों तथा छकडी के सहारे चलते हुए 
बूढो तक से है। यह विश्वास कि एक ही आत्मा सम्पूर्ण विदव को, पाधाण, कीट-पतगो, पशुओं से लछेकर मनुप्य तक 
को अनुप्नाणित करता है, एक ऐसी उन्मेपशाली घारणा हे जो इस बात फी ओर इंगित करती है कि सभी 
जीव भाई-भाई हैं और त्ञष्टा की खोज कर रहे ह। यह विग्गस साधारण विव्वास नही हे। आज के विश्व 
मे, जो अहकार एवं स्वार्थभावना से परिपूर्ण है, जहाँ प्रत्येक व्यक्ति अपनी व्यब्तिगत समृद्धि की उन्नति में 
लगा हुआ हूं, यह्‌ धारणा एवं विश्वास मधुर एवं सन्तोपप्रद है। देखिए डुइणेन कृत दि फिलॉसॉफी आब दिं 
उपनिपद्स' (ए० एस गेडेन द्वारा अनूदित, १६०६, इडिनवरो में प्रकाशित) एब ज० रॉयमकृत दि वल्डे 
एण्ड दि इण्डिविड्अल' (विशेषत पृ० १५६-१५७)। 
उपनिपदे सृष्टि एवं मूल तत्त्व के रूप से सम्बन्धित सिद्धान्तों से परिपूर्ण हू। सृष्टि के विषय में कुछ वचन 
दिये जा रहे हू । बु० उप० (१॥९।३-४, ७) म सृष्टि पर मौलिक एव महत्त्वपूर्ण वचन हे, जिसका एक अथ यह हे-- 
आरम्म में पुरप के रूप मे केवछ यही आत्मा था, उसे (अकेला होने के कारण) आनन्द न मिछा, उसे एक 
अन्य (साथी) की कामना हुई, वह आलिगन मे बद्ध एक पुरुष एव नारी के फैलाव में आ गया, उसने इसी आत्मा 
को दो भागो मे अलग-अलग हो जाने दिया जो पति एव पत्नी बन गये, इनसे मनुष्य उत्पन्न हुए और उस (पुरुष) ने 
चीटियो तक के छोटे-छोटे जीव उत्पन्न किये, णह्‌ (विरव) तव अविकसित (या अनावृत नही) था, तब यह तामो 
एप रूपो मे विकसित हुआ , वह (आत्मा) उसमे अंगुली के पोरो तक उस प्रकार प्रविष्ट हो गया, जिस प्रवार छुरा 
आवेष्टन (कोष) में छिपा रहता हे या सबको आश्रय देने वाली (अग्नि) काष्ठ में नही दिखाई पड़ती ।” इस वचन 
में सृष्टि-सम्बन्धी प्रचलित वारणा उठायी गयी है आर वह एक वास्तविक नत्त्व आत्मा से सम्बन्धित रखी गयी हे 
ओर इस सिद्धान्त पर बल दिया गया है कि इस वस्तु-जगत्‌ के मायाजाल में एक मात्र वास्तविकता आत्मा ही है। 
छा० उप० (७१०११) में आया हँ---यह पृथिदी, ये मध्य में स्थित क्षेत्र या स्थरू, स्वर्ग , देव एवं मनुष्य, पु 
एव पक्षीगण, घास एवं ओपधियाँ तथा कीटो, पतगो (तितलियो ), चीटियो से सयुक्त अन्य पशु--कुछ नही हैं प्रत्युत 
वे अद्गव रूप मे जल ही हू ।! छा० उप० (६।२।३-४ एवं ६३॥२-३) में आया हे--आरम्भ में केवल सत्‌ ही था, 
केवल एव, जिसके साथ कोई दूसरा नही, उसने विचारा, 'म बहुत होऊँगा, मैं सन्तति प्राप्त करूगा', उसने तेज उत्पन्न 
किया, तेज से जलो की उत्पत्ति हुई, जल से भोजन (अन्न) , उस देवता ने सकल्‍्प किया, मैं इन तीन देवों (अग्नि, 
जल एव अन्न) मे इस जीवित आत्मा के साथ प्रवेश करूँगा आर नाम एवं रूप को अनावृत करूँगा (खोलूगा) । यहाँ 
पर तीन तत्त्वो, तेज, जल एव पृचिवी (अन्न की उत्पत्ति पोधो से होती हे और पांबे पृथिवी से प्रस्फुटित होते हं) की 
ओर इगित है। ऐसा नही सोचना चाहिए कि केवल तीन ही तत्त्वों को स्वीकार किया गया था। वास्तब मे ये तीनो 
अत्यन्त प्रकट एव स्पष्ट थे, अन्य दो, यधा--चायु एव आकाश को, जो एत० उप० एवं तै० उप० में उल्लिखित 
है, अन्तहित रूप में मान लेना होगा। ऐंत० उप० (देखिए ऊपर पाद-टिप्पणी २०) में आया हे---आरम्भ में यहाँ 
पर केवल आत्मा था, कोई अन्य ऐसा नही था जो गतिशील हो (अर्थात्‌ जो आँखे खोलता या बन्द करता हो), उसने 
विचारा, 'मैं लोको की स्‌ प्टि करूँगा ।! उसने इन छोको की रचना की, अम्म (स्वर्ग के ऊपर जल), मरीचि (“किर्णे ) 
वायुगण्डीय क्षेत्र, मृत्यु, जछ |” उपनियद्‌ और आगे कहती है--उसने लोको के रक्षको की रचना की और उनके 
लिए, मोजन की आकाक्षा की। तब उसने विचारा--यह ढाँचा (आवेष्टन) मुझसे पृथक्‌ फँसे रह सकता है 7, 
तब उसने पुन सोचा---मैं किस ढग से या किस मार्ग से इसमे प्रवेश करूँ ?” इसके उपरान्त ऐसा आया है कि उसने 
सिर को खोला और उस द्वार से प्रविष्द हो गया। तै० उप (२६) में कथित है--“उसने (आत्मा ने) कामनावी 


विद्व-विद्या ३२६ 


'ममै अधिक हो जाता, मै सन्तति प्राप्त करता चाहता हैं,” तप करके उसने यह (विध्व ), जो कुछ है, उत्पन्न किया, 
इसे उत्पन्न करके वह इसी मे प्रविष्ट हो गया।” उसमें (२७) एन जाया हे--भारम्भ में यह 'जसत्‌' (आवृत) 
था, इसके उपरान्त यह सत्‌' (व्यक्त या विकसित ) हुआ, इसने अपने को अनाबृत क्रिया । यही वेदान्तसूज (१ (४ ॥ 
२६) का आधार है (आत्मक्ृते परिणामात्‌ ), जो यह स्थापित करता है कि ब्रह्म सृष्टि का कर्ता एच: कर दोनो 
है । इसी उपनिषद्‌ (२१) ने आत्मा से आकाग की, आकाश से वायु वी, वायू से अग्नि की, जर्नि से जरू की तथा 
जल से पथिवी की रचना की वात कही है। यहाँ पर पाँच तत्त्वों का उत्लेख हे न कि छान्दोग्योपनिषद्‌ की भाँति 
केवल तीन का, जैसा कि अभी ऊपर निर्देश किया जा चुका है। ऐतरंयोपनिपद्‌ (३३) ने पाच तत्त्वों के नाम लि 
है और उन्हे 'महाभूतानि' की सज्ना दी है (यद्यपि वहाँ पर सामान्य क्रम नहीं रखा गया हं)। प्रस्नोपनिपद्‌ (६।४ ५ 
बवेताब्वतरोपनिषद्‌ (२१२), कठोपनिषद्‌ (३१५) ने भी पाँच तत्त्वो का उल्लेख किया हं। कठोपनिपद्‌ (३।१५) 
में पाँच तत्त्वो (अ।काझ, वायू, अग्नि, जल, पृथिवी ) के नाम हे ओर साथ-हो-साथ उनके विशिष्ट गृणो (त्मसे 
शब्द, स्पर्श, रूप, रस एवं गन्ध ) के नाम भी दिये गये है। 
हमने यह पहले ही देख लिया है कि भूत (जीव) ब्रह्म से निकलते है आर उसी में समाहित हो जाते है 
(देखिए तै० उप० ३१, पाद-टिप्पणी २, एव छा० उप० 3१४११, पाद-टिप्पणी ३) । प्ररूय का क्रम सुष्टि का 
प्रतिकोम (उल्टा) है। यह वेदास्तसूत्र (२३१४ ) मे उल्लिखित है (विपर्ययेण तु क्रमोह्त उपपच्यते च' ) । शकरा- 
चाये ने अपने भाष्य मे इसके पक्ष में शान्तिपर्व का एक इलोक उद्धृत किया है।* * 
इस महाग्रन्थ के खण्ड ३ के मूल पृष्ठ ८८५-८६६ में हमने युगो, महायुगों, मन्वन्तरो एवं कल्पो के विषय 

में पढ़ लिया है। खण्ड ५ के अध्याय १८ में भी (मूल पृ० ६८६-६६२) इस विपय में अव्ययन किया गया है । विश्व 
के विरूयन को प्रलूय कहा जाता हे, जो चार प्रकार का होता है, यथा--नित्य (जो जन्म लेते है उनमे बहुतो का 
प्रतिदिन मरता), नेमित्तिक (जब ब्रह्मा का एक दिन समाप्त होता है और विश्व का प्रलूय हो जाता है), 
प्राकृतिक (जब प्रत्येक वस्तु प्रकृति मे समाप्त हो जाती है) तथा आत्यन्तिक (मोक्ष, सत्य ज्ञान के उपरान्त जब 
आत्मा परमात्मा मे समाहित हो जाता है ) । नेमित्तिक प्ररूय ब्रह्मा के एक दिन के उपरात्त होता है और 
ब्रह्मा का एक दिन वरावर होता है १००० महायुगो के। प्राकृतिक प्रलय मे प्रकृति के साथ प्रत्येक वस्तु 


रे स्तु परमात्मा 
में लीन हो जाती है। गीता (८१७-१८) में आया हे और मन्‌ (१७३) में भी इसका उल्लेख है कि ब्रह्मा 


ह्मा का 
एक दिन एक सहस्र यूगो के बरावर होता है और ब्रह्मा की रात्रि की अवधि भी इतनी ही लम्बी होती हे, यह भी 
आया है कि ब्रह्मा के दित के आरम्भ में सभी व्यक्त वस्तुएँ अव्यक्त (मूल तत्त्व ) 


5 ५ से प्रस्फुटित होती है और ब्रह्मा 
की रात्रि के आगमन पर वे सभी उसी अव्यक्त में समा जाती हे। 


प्रस्तुत लेखक अन्य घर्मो के शास्त्रो में पाये जाने वाले विश्व-विद्या-सम्बन्धी सिद्दान्तो के विवेचन मे नही 
पडना चाहता, कुछ पाश्चात्य हेखको के तत्सम्बन्धी ग्रल्‍्यों की ओर इग्रित कर देना ही पर्याप्त - 


होगा । श्री रेने 


२४ स्मृतावध्युत्पलिक्रमविपर्ययेणैवाप्ययस्तन्न तत्न प्रदर्शित “-जम्त्पतिप्ठा देववें पृथिव्यच्सु प्रलोधते । ज्योति 
ध्याप प्रलीयन्ते ज्योतिर्वायों प्रखीयते ॥ इत्यादो | यह इलोक द्ान्तिपर्द (३४०२६--३२ बा रे हे - 
इलोक इस प्रकार हे--खे वायु प्रकूय याति सनस्थाकाशमेव च। मनो हि परस भूत तदव्यकते प्रलोयतते अगले तोन 
पुरुषे अहमन्‌-निष्क्ये सप्रलीयते। नास्ति तस्मात्परतर पुरुषाई सनातनात। । नित्य हि बात्त लग ॥ अव्यक्त 
जगमम्‌ ३ ऋते तमेक पुरुष वासुदेव सनातनम्‌ 0 हर ते भूत स्थावर- 

ब्२्‌ 


हि | 


शरद पर्वॉरिय मा इतितस 


से तथा श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ से ऐसे बचम उद्धंत किये हैं जो यह अभिष्यक्त करते है कि ब्रह्म का 
तादात्म्य मछुवो एवं दासो, जुआरियो, पुरपो एवं नारियो, छद़को एव लडकिया तथा रूकडी के सहारे चलते हुए 
बूढो तक से है। यह विश्वास कि एक ही आत्मा सम्पूर्ण विश्व को, पाषाण, कीट-पतगो, पशुओं से लेकर मन्ृप्य तक 
को अनुप्राणित करता है, एक ऐसी उन्मेपश्ञाली घारणा हे जो इस बात पी ओर इंगित करती हे कि सभी 
जीव भाई-माई है और ज्ष्टा की खोज कर रहे ह। यह विब्वास साधारण विव्वास नही हे। आज के विव्व 
मे, जो अहकार एवं स्वार्थभावना से परिपूर्ण है, जहाँ प्रत्येक व्यक्ति अपनी व्यक्तिगत समृद्धि की उन्नति में 
लगा हुआ हे, यह धारणा एवं विच्वास मघुर एवं सन्तोषप्रद हं। देखिए डुइशेन कृत दि फिल्ॉसॉफी आब दि 
उपनिषद्स” (ए० एस» गेडेन द्वारा अनूदित, १६०६, इडिनवरो में प्रकाशित) एवं ज० रॉयमकृत दि वर्ड 
एण्ड दि इण्डिविडअल' (विशेषत पृ० १५६-१५७)॥। 
उपतिपदे सृप्टि एव मूल तत्त्व के रूप से सम्बन्धित सिद्धान्ता से परिपूर्ण हें। सुष्टि के विषय में कुछ वचन 
दिये जा रहे ह्‌। बु० उप० (१।४।३-४, ७) में सृष्टि पर मौलिक एव महत्त्वपूर्ण वचन हे, जिसका एक अञ यह है-- 
आरम्भ मे पुस्प के रुप मे केवल यही आत्मा या, उसे (अकेला होने के कारण) आनन्द न मिला, उसे एवं 
अन्य (साथी) की कामना हुई, वह आलिगन मे बद्ध एक पुरुष एव नारी के फंलाव में आ गया, उसने इसी आत्मा 
को दो थागो में अलग-अलूग हो जाने दिया जो पति एवं पत्नी बन गये, इनसे मनुप्य उत्पन्न हुए और उस (पुस्प) ने 
चीटियो तक के छोटे-छोटे जीव उत्पन्न किये , ग्ह्‌ (विश्व) तब अविकसित (या अनावृत नही) था, तब यह नामां 
एवं रूपो में विकसित हुआ, वह (आत्मा) उसमे अँगूली के पोरो तक उस प्रकार प्रविष्ट हो गया, जिस प्रकार छूरा 
आवेष्टन (कोप) मे छिपा रहता हे या सबको आश्रय देने वाली (अग्नि) काष्ठ में नही दिखाई पड़ती ।' इस वचन 
में सुष्टि-सम्बन्धी प्रचलित धारणा उठायी गयी है और वह एक वास्तविक तत्त्व आत्मा से सम्बन्धित रुणी गयी ह£ं 
ओर इस सिद्धान्त पर बल दिया गया हे कि इस वस्तु-जगत्‌ के मायाजारू मे एक मात्र वास्तविकता आत्मा ही हैं| 
छा० उप० (७१०॥१) भे आया है--यह पृथिवी, ये मध्य में स्थित क्षेत्र या स्थल, स्वर्ग , देव एवं मनुष्य, पशु 
एव पक्षीगण, घास एवं ओपधियाँ तथा कीटो, पतगों (तितलियों), चीटियो से सयुक्त अन्य पशु--कुछ नही हैं प्रत्युत 
वे अद्वव रूप मे जल ही हू।' छा० उप० (६।२।३-४ एवं ६३।२-३) में आया हे--आरम्भ मे केवल सत्‌ ही था, 
केवद एक, जिसके साथ कोई दूसरा नही, उसने विचारा, 'मे बहुत होऊँगा, मैं सन्‍्तति प्राप्त करूगा', उसने तेज उत्पन्न 
किया, तेज से जलो की उत्पत्ति हुई, जल से ग्गेजन (अन्न) , उस देवता ने सकल्प किया, मैं इन तीन देवों (अग्नि, 
जल एव अन्न) मे इस जीवित आत्मा के साथ प्रवेश करूँगा आर नाम एवं रूप को अनावृत करूँगा (खोलूगा) । यहाँ 
पर तीन तत्त्वो, तेज, जल एव पूथिवी (अन्न की उत्तत्ति पोधो से होती हे और पाधे पुथिवी से प्रस्फुटित होते ह) की 
ओर इंगित हे। ऐसा नही सोचना चाहिए कि केवछ तीन ही तत्त्वों को स्वीकार किया गया या। वाह्तव में ये तीनों 
अत्यन्त प्रकद एवं स्पष्ठ थे, अन्य दो, यधा--बायु एवं आकाश को, जो एऐंत० उप० एवं तै० उप» में उल्लिखित 
ह, अन्तहिंत रूप भे मान छेना होगा। एँत० उप» (देखिए ऊपर पाद-टिप्पणी २०) मे आया है--/आरम्भ में वहाँ 
पर केवल आत्मा था, कोई अन्य ऐसा नही था जो गतिशील हो (अर्थात्‌ जो आँखे खोलता या वन्‍्द करता हो), उतने 
विचारा, मे लो फ़ो की स्‌ ष्टि करूँगा ।! उसने इन छोको की रचना की, अम्म (स्वर्ग के ऊपर जल) , मरीचि ('किग्णे ) 
वायूनण्डीय क्षेत्र, मृत्यु, जछ ।” उपनिषद्‌ और आगे कहती है---उसने लोक के रक्षको की रचना की और उनके 
लिए भोजन की आकाक्षा की। तब उसने विचारा--यह ढाँचा (आवेष्टव) मुझसे पृथक कसे रह सकता है ? 
नव उसने पुन सोचा---मैं किस ढग से या किस मार्ग से इसमे प्रवेश करूँ?” इसके उपरान्त ऐसा आया है कि उसने 
मिर वो सोला और उस द्वार से प्रविष्ट हो गया। तै० उप (२।६) में कथित है---“उसने (आत्मा ने) कामना वी 


विद्व-विद्या ३२६ 


'मै अधिक हो जाता, मै सच्तत्ति प्राप्त करना चाहता हैँ,” तप करके उसने यह (विद्दव), जो कुछ है, उत्पन्न किया, 
इसे उत्पन्न करके वह इसी मे प्रविष्ट हो गया।” उसमे (२७) पुन आया हे--आरम्म में यह _जसत्तू' (जावृत) 
था, इसके उपरान्त यह सत्‌' (व्यक्त या विकसित ) हुआ, इसने अपने को अनावृत विया/ यही वेदान्तसून (१ (४ । 
२६) का आधार है (आत्मकृते परिणामात्‌ ), जो यह स्थापित करता है कि ब्रह्म सृष्टि का कर्ता एवं कर्म दोनों 
है। इसी उपनिषद्‌ (२१) ने आत्मा से आकाश की, आकाश से वायु वी, वायु से अग्नि की, अग्नि से जरू की तथा 
जल से पृथिवी की रचना की वात कही है। यहाँ पर पाँच तत्त्वो का उत्लेख हे न कि छाल्दोग्योपनिषद्‌ की भाँति 
केवल तीन का, जैसा कि अभी ऊपर निर्देश किया जा चुका है। ऐतरेयोपनिपद्‌ (३३) ने पाच तत्त्वों के नाम लि 
है और उन्हे महाभूतानि' की सज्ञा दी है (यद्यपि वहाँ पर सामान्य क्रम नहीं रखा गया है) । प्रस्तोपनिपद्‌ (६४ 
इवेताब्वतरोपनिषद्‌ (२।१२) , कठोपनिषद्‌ (३११५) ने भी पॉच तत्त्वो का उल्लेख किया हे। कठोपनियद्‌ (३१५) 
मे पाँच तत्त्वो (अ।काश, वायु, अग्नि, जल, पृथिवी ) के नाम है ओर साथ-हो-साथ उनके विशिष्ट गुणों ( 
दब्द, स्पर्श, रूप, रस एवं गन्ध ) के नाम भी दिये गये है। 
हमने यह पहले हो देख लिया है कि भूत (जीव) ब्रह्म से निकलते हे ओर उसी में समा हित हो जाते हे 
(देखिए लैं० उप० ३११, पाद-टिप्पणी २, एव छा० उप० ३१४११, पाद-टिप्पणी ३) । प्ररूय का क्रम सृष्टि का 
प्रतिकोभ (उल्टा) है। यह वेदान्तसूत्र (२।३।१४ ) मे उल्लिखित है (विपयंयेण तु क्रमोउइतत उपपचते च' ) । शकरा- 
चार्य ते अपने भाष्य से इसके पक्ष मे शान्तिपर्व का एक इलोक उद्धृत किया है।'* * 
इस महाग्रन्थ के खण्ड ३ के मूल पृष्ठ ८८५-८४६ में हमने युगो, महायुगो, मन्वन्तरो एवं कल्पो के विषय 
मे पढ़ लिया है | खण्ड ५ के अध्याय १६ मे भी (मूल पृ० ६८६-६६२) इस विपय से अव्ययन किया गया है । विश्व 
के विलूयन को प्रहूय कहा जाता है, जो चार प्रकार का होता है, यथा--नित्य (जो जन्म छेते है उनमे बहुतो का 
9रतिदिन मरना), चेमित्तिक (जब ब्रह्म का एक दिन समाप्त होता है और विश्व का प्रलूय हो जाता है), 
प्राकृतिक (जब प्रत्येक वस्तु प्रकृति मे समाप्त हो जाती है) तथा आत्यन्तिक (मोक्ष, सत्य ज्ञान के उपराच्त जब 
आत्मा परमात्मा मे समाहित हो जाता है ) ।चैमित्तिक प्रलूय ब्रह्मा के एक दिन के उपरान्त होता है और 
ब्रह्मा का एक दित बराबर होता है १००० महायुगो के । प्राकृतिक प्रलय मे प्रकृति के साथ प्रत्येक वस्तु परमात्मा 
में लीन हो जाती है। गीता (८।१७-१८) में आया है और मन्‌ (१।७३) में भी इसका उल्लेख हे कि ब्रह्मा का 
एक दिन एक सहख्र यू गो के वराबर होता है और ब्रह्मा की रात्रि की अवधि भी इतनी ही लम्बी होती हे, यह भी 
आया है कि ब्रह्मा के दिन के आरम्भ मे सभी व्यक्त वस्तुएँ अव्यक्त (मूल तत्त्व ) से प्रस्फूटित होती है और ब्रह्मा 
को रात्रि के आगमन पर वे सभी उसी अव्यक्त में समा जाती हे। 
प्रस्तुत लेखक अन्य धर्मो के शास्त्रों मे पाये जाने वाले विश्व-विद्या: 


के सम्बन्धी सिद्धान्तो के विवेचन से नही 
पडना चाहता, कुछ पाइचात्य लेखको के तत्सम्बन्धी ग्रन्थो की ओर इगित कर देना ही पर्याप्त होगा । भरी रेने 


क्र्मसे 


२९ स्मृतावध्युत्पत्तिक्मविषययेणेवाध्ययस्तन्न तन्र प्रदर्शित “जगत्प्रतिप्ठा देवदें पृथिव्यव्सु प्रखोयते । ज्योति- 
"पाप प्रलौयन्ते ज्योति्षायों प्रछीयते ॥| इत्यादौ। यह इलोक ज्ान्तिपर्व (३४०२ &--३२६। २८) का है । अगछे तीन 
इलोक इस प्रकार हं--ख्ले वायु प्ररय याति सनस्याकाशसेव च। सतो हि परस शैत तदव्यक्ते प्रछीयतते 
पुरुषे ऋह्मन्‌-निष्क्यि सप्रलोयत्ते। नास्ति तस्मात्परतर पुरुषाहई 


नित्य हि यते ॥ अव्यक्त 

सनातनात्‌ ॥ नित्य हि नास्ति जगति भ्त 

जगमण्‌। ऋते तमेक पुरुष घासुदेव सनातनम्‌ 0 कप आस 
घ्र्‌ 


नर 


३३० धर्मग्ास्त्र का इतिहांसे 


ग्रौसेट ने अपने ग्रन्थ दि सम आव हिस्टी' एव इन दि फूटस्टेप्स आव बुद्ध! में भा तीय विश्व-विद्या तथा अन्य बातो 
की चर्चा की हे। उनका ग्र-य सिविजिजिशन आव दि ईस्ट' सी इस सिलसिले में पठनीय हे । थोर देखिए जेराल्‍ड 
हूड कृत उज गॉड एविडेप्ट' , जिसमे सस्कृत वाली विज्व-विद्या को सर्वश्रेष्ठ वहा गया हे। 

उपनिपदों में दो वारणाए साथ-साथ वहती है । पहली हे वह उच्च आ यात्मिक वारणा जिसके णनुसार वास्तव 
मे ब्रह्म के बाहर कोई विव्व नही हे, अर्थात्‌ केवल बहा ही ब्रह्म हे, जो चिर्गुण दे। टूसरी हे वह लोवप्रसिद्ध एवं 
प्रयोगसिद्ध धारणा जिसके अनुसार एक दहिक ईव्वर हे जो सृप्टि करता हे, आर सगुण अहम कहलाता हे आर एक 
वास्तविक विश्व जी है। प्रब्म उप० (५२) में आया हे कि 'ओम्‌' पर (सर्याच्च) ब्रह्म एवं अपर (दूसरा, अवस्थ) 
ब्रह्म दोनों है। गकराचार्य (वे० सू० १११२, जातत्दमयो-श्यासात्‌ ) का वन हे कि उपनिपरो मे ब्रह्म झो उल्लेख 
दो प्रकार फा है, पथम वह हे जिसके अनुसार ब्रह्म पी कई उपादिया है, यत्रा--उसका नाम हे, रूप हैं, उसने 
पदार्थों की सृप्टि की हे जार वह पू्ित होता हे, तथा दूसरा वह ऐ जिसके जनुसार ब्रह्म गृणरहित अथवा निर्गुण 
है (जिसका परिज्ञान रहस्यवादी ढग से होता ६) । दूसरे प्रकार (विरुफ्धिक या निर्गुण ब्रह्म) के दिए जकक्‍राचार्य 
ने कतिपय वचनो के उदाहरण दिये हुं, यथा--बु० उप० (०५१५, शेना।२६ -४।४।२२, जाटाट), छो० 
उप० (७२४१) , व्वेताव्वतरोपनिपद्‌ (६।१४ ) । अन्य वचन हू ब० उप» (४४१६ नेह नानारित किचन), कठ 
उप० (४।१०-११, मृत्यो स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पम्यति ) । उपनिपद्‌ अर्थात्‌ वेदान्त का चोथा स्वरूप हे शरीर 
की मृत्यु के उपरान्त जात्मा की नियति तथा अन्य बाते, जो उसके साथ चरूती हू (अर्थात्‌ आचार-शास्त्र एव पर- 
लोक-सम्बन्धी बातें) । 

उपर्यवत वचन यह बताते ह॑ फ़ि ब्रह्म का वर्णन करता असर भव है, अर्थात्‌ ब्रह्म वर्णनातीत है, हम केवल वहीं 
कह सकते है जो वह नही हे। शकराचार्य (वे० सू० ३३२१७) ने वाप्कलि एवं बाध्व के सवाद का उदाहरण दिया 
है, जहाँ वाव्व ने मोन रहकर ब्रह्म की विशिप्टता प्रकट वी हे। वाप्कलि ने कहा,--महोदय, मुझे ब्रह्म के विपय 
मे बताये ,” तब बाध्व मोन रह गये , जब बाप्कलि ने दूसरी एवं तीसरी बार भी पूछा तो वाब्य ने उत्तर दिया,--हिंम 
वास्तव में कह रहे ये , किन्तु तुम समझ नही रहे हो, यह आत्मा उपशान्‍्त हे (विता कसी किया वला ) । शकराचाय 
से पर-ब्रह्म एवं अपर-ब्रह्म (दैहिक ईश्वर) में अन्तर बताया हे+१---जहाँ नामों एवं रूण्णे से, जो अविद्या से 
उत्तन्न होते ह, प्रद्म के सम्बन्ध को छोड दिया जाता हे (अर्थात्‌ उस सम्बव को टीक नहीं माना जाता अथवा उसका 
त्याग किया जाता है) ओर प्रह्म को अभावात्मक ढंग से, यथा >स्यूल आदि जब्दो से व्यवत किया जाता हे तो वहाँ 
पर ब्रह्म' है (अर्थात्‌ उसका यर्थ हे पर ब्रह्म), कि तु यह ऐसे वचन हे, यया--वह मनोमय हूं, प्राणरूप है, यरीर- 
रूप हे, प्रकाश रूप हे, जिसके विचार सत्य हे, जिसका स्वभाव आकाश के समान (सव स्थानों में उपस्थित) है, जो 
सब कुछ की सृप्टि करता ह आदि, वहाँ ब्रह्म का उल्लेख उपासना के लिए है ओर वह अपर ब॒ह्ठ हे 


२३ कि पुत्र एर जरह्म क्मिपरसिति। उच्चों । यन्नाविद्याउतनासरूपादिधिशेषत तियेधादरथूला दिदब्दतहो- 
पदिययते धत्परगू। तोंद घन पासरपादिव्श्षेषेण केनविड्विशिप्टरुप्रसआयोपधिध्यते लगोझग प्राणदारीरों भाप ऐ 
(छा० उप्‌० ३"१४,०२) हत्पादिवन्रैस्तदपरभ। भाग्य (से० सू० ४३११४) । एदसेक्मपि इत्मापेक्षितोपाधिसम्वन्ध 
निरस्तोपाधिसम्पन्ध दोपारदत्पेन ज्ञेवस्थेन च वेदास्तेपूपदिः्णस <ति । दइकराचाय (बे० सु० १११२) । यह इृ्टव्य 
ह कि याशज्ञवरुण्य वो प्रह्म-सग्बन्धी व्यारथा से 'नेति नेति! झब्द चार बार आये ८ (बृ० उयप० ४ैी२।४,. ४४२२ 
४9११५, ३६२६) । पर ब्रह्म को देश, काछ एव कारण-नियम से जतौत माता गया हे। 


विश्व-विद्या ३३१ 


विश्व की सप्टि एवं प्रलय का वर्णन तभी सयुक्षितक कहा जायगा जब वह व्यावहारिक क्षेत्र पर आधृत हो । 
अद्वैत वेदा त में सला के तीन पार है, यधा--परारमाथिकी (सोच्च पम, केवछ वही), व्यावद्ारिकी (व्याव- 
हारिक जीवन बाली ) एवं प्रातिभासिकी (वतावव)। इनमे प्रवम (जवत्‌ पारमादिकी सत्ता) परा धिद्या विषयक 
है जिससे यह प्रक्‍ट दिया जाता है व. वसा या हो वजद जस्तिव है, पिज्द उसी जात्मा मे निवास कर्ता है और 
इरासे ऊपर कसी जन्य वरतु पी बवावता या पयता नहीं ट । उस उच्च जाव्यात्मिक दृप्टिगोण से, वास्तव से 
नतो कोई सुप्टि है आर न प्रक्य, जीवात्मा वास्तव मे बन्बन में नहीं ट, जत कोई मुतन नहीं होता (मुक्‍त होने 
की वात ही नही उठती) | दूसरे प्रक्नार शी सत्ता (अर्थात्‌ ध्यावहारिक्ी रात्ता) फेवल व्यावहारिक है, प्रयोग-सिद्ध 
है, विश्व की सप्टि एव प्रय के तथा जीवात्मा एवं उसे बच्चन, आवागमन एवं जन्तिम मुक्ति फै सिद्धन्त केवरू 
अपरा विद्या के लिए युक्तिसगत (अथवा सयुक्तिक ) है | अपिवाश धम तीन प्रकार की सत्ताओं की परितत्पना करते 
है, यथथा--ईइबर, जौद्यात्मा एव बाह्य ससार। ये तोना सत्य ह फिन्‍्तु एए निख्चित सीमा तक ही (क्वल तमी तक, 
जव तक व्यक्ति अहफा रवश अपनी सत्ता स्वीकार व या ह), किन्तु ये तीनो जन्तिम सत्ता के द्योतक नही हं । किस्तु 
इस निम्त स्तर वाली सत्ता मे भी वह व्यक्ति जो पर्मीर निद्रा मे रहता हे ( कुछ देर के लिए) सत्य सत्ता मे लीन 
हो जाता है, जैसा छा० उप० (६।८।१, य्ेतत्‌ पुम्प सवपिति नाम सता सोम्य तदा सम्पन्नों भवति ) में कहा गया 
है। तीसरी सत्ता (प्रातिभासिकी सत्ता) स्वप्न की जव्स्था की द्योतए है । रवप्न म सुस, [दु ख एवं दुदणा की अनुभूति 
होती है ओर इत मानसिक स्थितियों वा सम्वस्व स्वप्न मे दिखाई पडने वाले दृज्यो से होता हे, जो स्वप्न के चरूते 
समय तक वास्तविक रूगते ह, कि तु जब व्यवित जग जाता हे तो ये सभी दृश्य अदृश्य हो जाते हू । विश्व की सष्टि 
के वणनो में फेवल यही वात पायी जाती हे कि कारण एवं काय मे कोई भेद नहीं हे ओर वे सभी ब्रह्म के विषय 
मे सच्चा ज्ञान कराते है । जकराचार्य ने यही तक॑ अन्य आत्माओ के विपय में भी दिय, हे (वे० सू० २३३३० ) जिसे 
हम आगे के अध्याय मे उद्धू त॒ करेगे । 

उपसिपदो मे जो सृप्ट अथवा रचित हे उसके विषय में तथा सृष्ट वस्ठुआ क क्रम के विषय मे स्पष्ट विरोध 
पाया जाता हू। * ब्‌० उप० (५।५१) में आया है--आरग्म में केवह जल ७9, जलो ने सत्य की रचना वी, 
जो यह हे, ब्रह्म ने प्रजापति को बनाया, जिसने देवो फी सृष्टि की ।! छा० उप» (६२३) मे प्रथम स॒प्टि (रचना) 
के रप मे जो एपप्ड रुप से उल्लिखित हे, वह है तेज और आकाश का तो कोई उल्लेख ही नही हे। किन्तु तै० 


रड यह द्रप्टव्य हे कि उपसिपतों मे बिश्व-उत्पत्ति-सम्बन्धी धारणा बह 
निश्चित तिथि नहीं दो जा सकती, जेसा कि बाइबिल-सम्बन्धी शास्त्रीय तिथि-क 
ईं० पुृ०) । देखिए पिगिल-पैटिसन कृत आइडिया आच गॉड! (१६१७ का 
एंथॉनी कृत 'साइस एण्ड इट्स वेकग्राउप्ड (मैकमिलन, १६४८, पु० 
जब्त पार मे ६ दी मे गालिकन बर्थ मेड 9 पुठ ४००४ नासक करे निश्चित किया, अर्थात 
ई० ६० 4००४ वर्ष पहले हुईं। सध्यकालीन ईसाई सिद्धान्त यह ह्‌ थि सृष्टि केबल ईइ्चर के अस्तित्व में एक के 
साथ हे आर सानव इेब्वर फी प्रतिमृ ति के पनुरुप ही बना हे ओर ईश्वर, फी सांस व सेएक घटना 
(जेंनेंएिस १। हा एव २७) । सनृप्य के दिदय से ईसाई एव वेदान्त-सिद्धान्तो मे एक अन्य सहस्वपूर्ण बना 
फ़ि जहाँ ईसाई सिद्धान्त के अनुस्तर सनप्य का गर्भा जन्म 
सार मानव आत्मा दिव्य हुई... कमा ध की गा से: होता है, वहो वेदान्त के अन- 


ले भ्राचीन है, उसके लिए कोई 
से निर्धारित किया गया है (४००४ 
सस्करण, पृ० २४७) । एच० डी० 
२) से आया हे कि आर्माघ के भधात पादरो 


३३२ धर्मशास्त का इतिहास 


उप० (२।१) में आकाश को प्रथम रखित माना गया है और उसके उपरान्त वायु (आकाश से उत्पन्न) एवं अग्नि 
(वायू से उत्पन्न ) को माना गया है। इसी प्रकार छा० उप० (2२) में, जहाँ तेज, जल एवं अन्न (अर्थात्‌ पुथिवी) 
की रचना का स्पप्ट उल्लेख है, वायु (जो तै० उप० २११ में वर्णित है) की रचना के विपय में कूछ भी नहीं कहा 
गया हे। तत्त्वों की सृप्टि एव उनके क्षम के विषय में बे० सू० (२३।१-११) में व्यास्या की गयी है। शकराचार्य 
(वै० सू० २।३।६ पर भाष्य) का उत्तर यह हे कि छा० उप० में पाये जाने वाले श्रुतिवचन का सम्बन्ध केवल 
तेज ऐसे तत्त्वो की सष्टि से है, इसका कोई अन्य उद्देश्य नही हे । यह ऐसा नहीं प्रदर्शित करना चाहता कि तै० 
उप० में आकाश की सुष्टि न्रुटिपूर्ण है ऑर इसलिए त्याज्य है। 

सृष्टि के विपय में चर्चा करते हुए एक प्रश्न उठ खडा होता है कि कया जीवात्मा भी पृथिवी, वृक्षों एवं 
लता-गुल्मो की भाँति एक सृष्टि है। उपनिपदों ने इस विषय मे विस्तार से कहा है। यहाँ, भी हमे दो प्रकार के 
बचनो पर ध्यान देता होगा। प्रथम प्रकार के ऐसे वचन है जो यह कहते है कि विभिन्न आत्मा पर-बरह्म से उद्भूत 
होते है। कुछ वचन पाद-टिप्पणी में उद्धृत किये जा रहे है।*५ बु० उप० में आया है--जिस प्रकार अज्ति से 
छोटी-छोटी चिनगारियाँ छूटती है उसी प्रकार इस आत्मा से सभी प्राण, सभी लोक, सभी देव एवं जीव उद्भूत होते 
है मुण्डकोपनिपद्‌ ने भी यही विचार इस प्रकार बढाकर कहा है---जिस प्रकार मली मॉाँति जलायी गयी अग्नि 
से उसके स्वभाव वाले सहस्रों स्फुलिग (चिनगारियों) फूटते है, उसी प्रकार इस अक्षर (अनाशवान्‌) से विभिन्न 
जीवित प्राणी निकलते है, और वही लौट आते ह्‌।' याज्वल्क्य-स्मृति में भी अग्नि एवं स्फुलिग वाला उदाहरग 
उल्लिखित है। कठोपनिपद्‌ मे एक अपेक्षाकृत अविक उचित उदाहरण पाया जाता है--जिस प्रकार एक शुद्ध जरु 
दूसरे शुद्ध जल मे डाले जाने पर एक समान हो जाता (पृथक्‌-पुथक नहीं किया जा सकता) है उसी प्रकार विश 
का आत्मा भी (पर ब्रह्म से अपरिच्छेद्य या अलक्ष्य) हो जाता है । द्वितीय प्रकार के ऐसे उपनिपद्-वचन हैं जो 
स्पष्ट रूप से कहते हं कि जीवात्मा अजन्मा हे, अमरणशील हे, वह कोई सृष्टि नही हे, पर ब्रह्म जीवात्मा रुप 
में ही प्रवेश करता हे, पर ब्रह्म एवं जीवात्मा में कोई भेद नहीं है। इसमें से कुछ वचन देखिए नीचे पाद-टिप्पणी 
मे।* ६ ज़कराचार्य (वे० सू० २।३।१७) ने इन वचनो को उद्‌्वृुत किया है और इनके आधार पर दो प्रमेय उपस्थित 


२५ यग्थास्ने क्षुद्रा विस्फालिगा व्यच्चरन्त्येवसेवास्मादात्मन सर्वे प्राणा सर्वे लोका सब्वे देवा सर्वाणि भूतानि 
व्यूच्चरन्ति । बुहदारण्यकोपनिषद्‌ (२११२०) , यथा सुदीप्तात्पावकाद्विस्फॉलगा सहस्नरश प्रभवन्‍्ते सरूपा । तथा: 
क्षराद्विविधा सोम्य भावा प्रजायस्ते तन्न चैबापियन्ति ॥ मुण्डकोपनिषद्‌ (२११) । मिलाइए कौषीतवयुपनिषद्‌ 
यथाग्रेज्चंछत सर्वा दिशो विस्फलिगा विप्रतिष्ठेरन्नेवमेवेतस्मादात्मान प्राणा यथा यतन विप्रतिष्ठन्ते। प्रा्मेभ्यों देवा 
देवेभ्यो लोका ' (४१८) एव मैँन्नी० (६॥२६ एवं ३१) जिसमे ऐसा ही इलोक आया हे। याज्० (३४६७) में ए्‌सा 
आया है---नि सरन्ति यथा लोह पिण्डात्तप्तत्स्फालगका । सकाशादात्मनस्तद्वदात्मान् प्रभवन्ति हि. ॥+ यथोदक 
शुद्धे शुद्धमासिक्त तादुगंव भवति। एवं मुनेविजानत आत्मा भवति गौतस ॥ कठोपनिषद्‌ | (४॥१५) । 

२६ जीवापेत वाव किलेद सियते न जीवो स्रियत इति। छा० उप० (६१११३), स वा एव महानज आत्मा" 
$जरोष्मरोश्मृतोष्भयो ब्रह्म । वृ० उप (ड।४॥२५), न जायते म्रियते वा विपक्चित॒  अजो नित्य शाइवतोप्य 
पुराणों न हन्यते हन्यसाने शरीरे । कठोपनिषद (२१८) , तत्सुप्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌ । तै० उप» (२॥६)/ मेने 
जीवेन/त्मतानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि। छा० उप० (६३२) , स एप इह प्रचिष्ट| आ नखाग्रेम्य । बुहं० ( शडी- 
७)+ तत्त्वमसि (छा० उप० ६(८७) , अह ब्रह्मास्मि (बृ० उप० १४१०), अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभू । बृ० उप० 
(२५-१६) । 


चिइव-वियां १३३३ 


तिबचनों के आ है (नात्माश्वतेनित्यत्वाच्च 
किये है, यथा (१) जीवात्मा अजन्मा हे तथा (२) यह कं 825 हु दा कर 
ताभ्य ) । यह पर ब्रह्म किस प्रकार वहुसस्यक विश्व मे किक हें आ व गज नितिन तल आय अत 
बडा रहस्य है, जिसे हम उदाहरणो से समझा बक़त है।. कर के ३ हि ; 2 लि जा 
का उल्लेख-सा प्रतीत होता हे, हम उन्त उपाधियों को ओर इंगित ; का हे आग तक मर का ले “न दिया 
हो जाता है। मैत्रेयी को समझाते हुए याज्ञवल्व्य ने अन्तिम निष्कर्प निकाल है हे तो उसका तात्पर्य यह है कि) 
है---यह आत्मा अविनाशी एवं अक्षय हे, किन्तु (जब कोई मृत्यु की बात करता हे त |! ०१२६-२८७+ १८७।२७-२६ 
आत्मा का भोतिक पदार्थों से 'कोई सम्बन्ध नही होता।' व 3 कप शक ।॒ 
क्‌ 
00000 माहिर, 240 जी 75 कक हम को समझ सता हुँ। कोटि-फोटि लोगो के लिए ५७४ 
सिद्ध 2०0 के रहता हे, और उन्ही के लिए उपनिपद्‌-वचन 2 कक की कह है 
वलरस्था देते हूं, ऐसे लोग प्रकाश की सीढी के प्रथम चरण पर ही अवस्थित है हक र हक आजम की 
जानते है, उपरि-वर्णित लोगों की अपेक्षा थोड़े से अन्य लोग है, जो ईइवर की पूजा करते हे, स के जो जल 
इसकी अनभति करते हे कि ईइवर अन्त स्थ एव सर्वोत्तम है, बहुत है तप लोगो की १3 बा व ला के कल 
बडे-बडे ऋषि-मुनि, आध्यात्मिक विशिष्ट लोग हे, यथा शकराचार्य जंसे बज ते की पूर्ण अवस्था मे हे और 
पर पहुँच पाते है, जो अहकार का त्याग कर देते है, जो पर ब्रह्म से की लि 52 लक माय ) 
ने ऐसा नही कह सकते और न उन्हे ऐसा कहना ही चाहिए कि जीवात्मा एव ; दोनों मंगकपत 5 
ह। बादरायण (वे० सू० २रारदे, वेवर्म्याच्च न स्वप्तादिवत्‌”) एवं शकराचार्य पा बात के पढे रे 
सामान्य भोतिक ससार स्वप्नो से पूर्णतया भिन्न है ओर जाग्रत्‌ अवस्था के की 5 
हे। इस प्रबन के रहते हुए भी कि क्या माया शब्द (वे० सू० ३।२३ मे प्रयुक्त--मायामात्र तु.) 
बादरायण द्वारा उसी अर्थ मे प्रयुक्त है जिसे शकराचार्य ने समझा है, ऐसा नहीं कहा जा सकता कि कठो- 
पतनिषद्‌ (२।४॥२), प्रश्नोपनिषद्‌ (१॥१६), हक 20% (८।३।१-२) के रा तथा बृहदारण्यकोप- 
सिख (१३२८) की प्रार्थना ('असतो मा सद्‌ गसय ह ) से बडी सरलतापूर्वक माया के सिद्धान्त का 
निर्देश मिल जाता हे और वह एक बुद्धियुक्त विकास का द्योतक हे । अत अधिकाश में सभी मनृष्यो के 
लिए ही उचित है कि वे विश्व को माया न कहे। यदि जीवात्मा एवं ससार अवास्तविक है तब तो 
उस व्यक्ति द्वारा जो मायावाद को स्वीकार नहीं करता, ऐसा तर्क किया जा सकता हूं कि मायावादी ऐसी शिक्षा 
दे रहा है कि अवास्तविक आत्मा को अवास्तविक ससार से छुटकारा प्राप्त करना हे और प्राप्त करना 


२७ अविनाशी वा अरे आत्मानुच्छित्तिधर्मा सात्राससमंस्त्वस्थ भचत्ति। बूहु० उप० (४५१४) । यह 
शकराचार्य द्वारा (बे० सू० २३३१७) उद्घृत हे। 
२८ न जीवनाशो5स्ति हि देहभेदे मिथ्येतदाहुम त इत्यबुद्धा जीवस्तु देहान्तरित प्रयाति रशाधंतेबास्थ 
द्वारोरभेद ॥ एव सर्वेषु भूतेष्‌ गूढइचरात सबृत । दृश्यते त्वग्रचया 


3) सेक्षमया तस्‍्वदशिभि ।। त पूर्वापररात्रेष 
युज्जान सतत दुध । र्वाहारों विशुद्धात्मा पव्यत्यात्मानमात्मनि॥ शान्ति० (१८०२६-२,८ १८७ । २७-२३, 
चित्रशाल ) । दशाघं! का अये हे पाँच एव दह्शार्धता का अभिष्नाय है 'पड्चत्व'। 


न जीवनाशोस्ति' को समिलाइए छा० 
हप० (६।११॥३)--जीवापेत. इति (देखिए ऊपर पाद-टिप्पणी २६ ) तथा कठोपनिषद्‌ (३११२ )१ 


श३४ धर्मंशास्त्र का इतिहास 


है उसे जिसे वह मोक्ष कहता हे और वह भी ऐसे साधनों द्वारा जो स्वय अवास्तविक है (यथा उपनिषद्‌ 
का अव्ययन), अत मोक्ष स्वय अवास्तविक हे । किस प्रकार एफ ही सत्ता बहुत हो जाती हैँ ओर अपने को 
सतत परिवतनशील भातिक लोक के रुप में अभिव्यवत करती हूं, वास्तव में यह एक अव्यारयेय एवं दुबंधि 
रहस्य हं। किन्तु इससे हम छोग यह कहने का अधिकार नही पा जाते कि यह जगत्‌ अवास्तविक या स्वप्त 
है। बहत योडे से अत्यन्त उच्च दार्शनिक लोग ही ऐसा कह सकते हे कि जो वास्तविक है बह है एके 
परम, केवछ एक, अत्य सव कुछ उस केवल का आभास या छाया मात्र हे। सामान्य छोग ऐसा कह सकते 
हु कि इन दाशनिको ने जो व्यार्याएँ उपस्थित की हं वे उन्हे सनन्‍्तोप नहीं दे पाती और उनकी समझ के 
वाहर की हू । 
जव इस पर वल देना होता है कि ससार के पीछे क्या सत्ता है, तो उस पर ब्रह्म का उल्लेख 
किया जाता है। किन्तु जब उस एक सत्ता का अन्य आत्माओं एवं भोतिक ससार के सम्बन्ध में उल्लेख 
किया जाता है तो दहिक ईद्वर की चर्चा हो उठती हे । जब वेदान्तसूतच्र (२।११४) यह कहता है कि 
यह लोक ब्रह्म से अन्वित (पृथक्‌ नहीं) हे, तो इसका तात्पर्य यह नहीं है कि दोनो _अभिन्न है, प्रत्युत उसका 
अथ यह है कि आत्माओ एवं छोक ब्रह्म से पृर्णतया भिन्न नहीं ह। जब ऐसा कहा जाता हे कि ब्रह्म की 
अनूभति से मोक्ष की प्राप्ति होती है तो लोक के नाश का प्रइत नही उठता, प्रत्युत बात यह हैं कि उस 
विपय में जो भिथ्या भावना या झुकाव हे, वह दूर हो गया हे या किसी सत्य भावना द्वारा हटा दिया गया 
है । यह परिमित (सीमित या नियत) ससार किस प्रकार अपरिमित या असीम से उत्पन्न होता हे, यह एक 
स्प है, जिसके लिए जकराचाय 'साया' शब्द का प्रयोग करते ह। किन्तु वे इस विपय में असदिग्ध हैं 
कि जब तक व्यवित एक जात्मा की अनभति करता हे , सभी धासिक एवं सासारिक जीवन-गतियाँ (वास्तविक 
या अवास्तविक) विता किसी बाधा के चलती रहती हे | शकराचार्य द्वारा प्रतिपादित माया का सिद्धान्त विदान्त 
के उन तत्त्वों में एफ 6 जिल्‍्हे छोगो ने अत्यन्त मिथ्यापूर्ण हग से समझा हं । यह नहीं भूलना चाहिए कि 
बहुत से दाशमिक रुचि वाले हिन्दू इस सिद्धान्त का प्रतिपादत नही करते कि यह जगत्‌ मिथ्या है, अद्वेत- 
वादी लछोग जो बुठ कहते ह वह यही है कि ससार वैसा वास्तविक नही हं जेंसा ब्रह्म है । शकराचार्य ने 
अपनी स्थिति व्यक्त की ह (वे० सू० २।१।१४) । उनका कहना हे कि अपने विभिन्न अच्तर्मेदों के साथ यह 
ससार टीखता हे, किस्तु इसका कोई जन्‍्य आधार होना चाहिए, जहाँ यह अवस्थित हो सके, वही कोई अन्य 
आवार पर ब्रह्म हें । दोनो का सम्बन्ध अव्यारयेय (जिसकी व्यारया न की जा सके) हं, इसीसे इसे माया 
कहते हू । इस रीति से शकराचार्य निरीश्वरवादी भी कहे जाते हूं , जब कि अन्य वार्मिक दाशनिक विश्व 
एवं परमात्मा के सम्बन्ध में सामान्य रूप से मान्य एवं ताकिक सिद्धान्त को रसने में सिद्धान्तों की अयथायता 
या अपनी जसहायता को स्वीकार करने को सन्नद्ध नही होते। 
इसे नहीं विस्मृत करता चाहिए कि हमारे शास्त्रो के अनुमार मानव-जीवन के चार व्येय (पुरुषार्थ ) 
हं--धर्म (जो उचित या ठीक हो उसी को करने का नैतिक जीवन), अर्थ (सम्पत्ति एकत्र करने का जीवन 
या न्याय पर जावुत आशिक जीवन), काम (निर्दोष आनन्दों एव उचित कामनाओं के उपभोग का जीवन ) 
एव मोक्ष (मुक्ति) | यह अन्तिम व्यय (लक्ष्य) सर्वोत्तम हू जार यह बहुत ही थोडे लोगों द्वारा प्राप्त किया 
जाता हु । इसे परम पुरुषार्थ कहा जाता है । ऋग्वेद (१॥८३॥८) में भी ऋषि ने शारीरिक स्वारथ्य, सुरा 
एवं शत वा के जीवन के लिए प्राथना की ह--हें देवगण, हम लोग कत्याण (भद्र) के शब्दों को सुतने 
के योग्य हो (जर्वात्‌ हम लोग मृत्यु तक वहरेपन से ग्रसित न हो), अपनी जाँखी से सुच्दर दुन्यो को देखते रहु 
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इसी प्रकार मुण्डकोपनियदप (१॥२।१२-१३)३० में भी व्यवस्था हे---कर्मों हारा सगृहीत (उपलब्ध 
या प्राप्त किये हुए) छोको की परीक्षा करके ब्राह्मण को इस प्रकार के निर्वेद मे आना चाहिए कि त्रियाओ 
(जो अस्थिर हे) द्वारा अविनाशी नहीं प्राप्त हो सकता, विशज्षिष्ट रूप से उसको समझने के लिए उसे समिधा 
लेकर उस गुर के पास पहुँचना चाहिए जो विद्वानू हो और पुणतया ब्रह्म मे निवास करता हो, विज्ञ (गुर) 
उसी के समक्ष ब्रह्मविद्या का उद्धोप करता ह॑ जो इस प्रकार उचित ढंग से (गुरु के पास) आता है, और 
जिसका मन ज्ञान्‍्त है (अर्थात्‌ अहकार आदि से विचलित नहीं होता)। जिसका मत अब इच्द्रिय-विषयों के 
पीछे नही भागता, उसके द्वारा शिष्य उस अक्षर पुस्प को जानेगा । यहाँ पर 'रीक्ष्य/ शब्द यह प्रदर्शित करता 
हे कि ब्रह्मविद्या की उपलब्वि केवल उसी को हो सकती है जो इन्द्रिय-सुसों से थक चुका हो, अर्थात्‌ जिसमे 
अब ससार से विराग उत्पन्न हो गया हो। ऐसा आगे कहा गया हे (कठोपनिपद्‌ ६॥१४ एवं बुह० उप० ४॥४७ ) 
कि जब व्यवित उन सभी वासनाओ से मुक्त हो जाता हे जो मनुष्य के हृदय में चिपकी रहती है, तो वह अमर 
हो जाता है और इसी जीवन मे ब्रह्म की उपलब्बि कर लेता हे ।१ और देखिए वृह० उप० (४।९।६) जहाँ 
उसके वारे में आया हैँ जो कामना नहीं करता, जो कामना न करते हुए सभी कामनाओ से मुक्त है, जो 
इसकी अनुभूति करता है कि उसे केवल आत्मा की कामना है और इस प्रकार (इस कामना से) सारी कामनाओ 
की उपलब्धि कर लेता है , जीवनोच्छवास अन्य उच्च छोको (स्वर्ग आदि) की ओर नही जाता, क्योकि 
वह (वास्तव में) ब्रह्म हो जाने के कारण ब्रह्म में ही छीन हो जाता है कठोपतिपद्‌ (२।२४) में आया 
है--जिसने कदाचरण नहीं छोडा है, जिसका मन शान्‍्त नहीं है, जो ध्यान नहीं रूग्राता, वह केवल ज्ञान 
की सहायता से आत्मा की अनुभूति नहीं कर सकता ॥' 

उपनिपदो के सिद्धान्त के अनुसार ऐसा प्रतीत होता है, व्यक्ति जब सत्कर्म करता है तो उससे जो अच्छे फल 
फ्राप्त होते हे उन्हे भोगने के लिए वह नये जन्म प्राप्त करता जाता हे और इस प्रकार मोक्ष विलूम्बित हो 
जाता है । अल सन्यासियों का कमो एवं फलो से पूर्ण विराग ले लेना आवश्यक माना गया है। जब तक देंह 
जीवित हे तब तक उसे सम्पत्ति, सन्‍्तति एवं उच्चतर छोको की कामनाएँ छोडनी पडती है और भिक्षा पर ही 
निर्भर रहना पडता है । सन्‍्यासियों के रिए कोई अन्य आचार-सहिता यहाँ ज़्यवस्थित नहीं है, अत यह मानता 
पड़ेगा कि उपनिपदो ने केवल यही शिक्षा सन्‍्यासियो के लिए उपयुक्त ठहरायी हे। अन्य वचनों से भी यही 
दृष्टिकोण झलकता हे । ऐसा आय्ग हे कि मुक्त लोग सुकृत (सत्कर्म एव उनके फ़्ल) एवं दुष्कृत (असत्कर्म 
एवं उनके फल ) के ऊपर होते ह्‌। छात्दोग्योपनिपद्‌ (८॥९१) ३१ में आया है---'यह आत्मा सेतु हे जिससे ये छोक़ 


३०, परीक्ष्य लोकान्कर्म चितान्‌ ब्राह्मणों निवदमायाज्ास्त्यकृत कृंतेन। तद्विज्ञानार्थ स गुरुमेवाभिगच्छेत्‌ 
समित्पाणि श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठम्‌। तस्मे स विद्वान पसन्ााय सम्यक्‌ प्रशान्तचित्ताय|शर्मान्विताय। येनाक्षर पुरुष वेद संत्य 
प्रोवाच ता तत्त्वतो ब्रह्म विद्याम्‌ ॥ भुण्डकोप० (१।२।१९२-१३), नाविरतों डुडचिरतान्नाश्ान्तों नासमाहित । 
नशान्तमा नसो घापि प्रज्ञानेनेनसाप्नुयात्‌ ॥ कठोप० (श२४) 

३१ यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येडस्य हृदि श्षिता । अथ [मर्त्योज्मृतो भवत्यत्र ब्रह्म समदनुते ॥ कठोप॑० (४ 
१४) एवं बृहु० उप० (डडी७)। धर 

३९ अथ य आत्मा स सेतुविधृ तिरेषा छोकानामसम्भेदाय। नेन शसेतुमहोरात्रे त्रतों न जरा न मृत्युर्त शोको 
न सूकृत न दुप्कृतम्‌ । सर्वे पप्मानों ध्तो निवर्तन्ते | अपहतपाप्मा हयेष ब्ह्मलोक | छा० उप० (दाडा१), से एप 
विसुकृतो विदुप्कृतो ब्रह्म चिद्दान्ब्रह्मैद्ाभिप्रेत्ति। कौषी० उप० (शा<ई)। नस 
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दूर-दूर पड जाते है, और एक-दूसरे से व्यामोहित नही हो पाते, दित एवं रात्रि इसके ऊपर नहीं हो पाते (वहीं 
तैर पाते), और न जरा न मृत्यु, न शोक और न सुकृत एवं दुष्कृत ही (इसके ऊपर हो पाते), सभी 
दुष्कृत अथवा पापमय कर्म इससे दूर माग जाते हे, क्योकि ब्रह्मलेक सभी पापमय कृत्यों से मुक्त है। इसी 
प्रकार कौषीतकि उप० (१।४) में भी आया हे--अच्छे कर्मों एवं बुरे कमो से युक्त होने पर यह ब्रह्मज्ञानी 
ब्रह्म की ओर बढता है” (ब्रह्म से एक हो जाता है या ब्रह्म में समाहित हो जाता हे अथवा प्रद्मयडीन हो 
जाता है) । 
उपर्युक्त वचनों से प्रकट है कि उपनिषदो के अनुसार सन्‍्यासी को केवल जीने के लिए, जब तक शरीर 
चलता रहता है, छोडकर सभी प्रकार के कर्मो का पूर्णतया त्याग करना होता है। जाबाछोपनिपद्‌ (४ यदहरेव 
विरजेनदहरेव प्रत्नजेत्‌') मे आया हे--'जिस दिन विराग हो जाय उसी दिन सनन्‍्यासी (परिन्राजक, घूमने वाला 
सच्यासी) हो जाना चाहिए 7 इससे प्रकट है कि केवल ज्ञान ही नही, प्रत्युत सासारिक जीवन से विराग हो 
जाना भी सन्यास ग्रहण के लिए आवश्यक है । और देखिए कठोपनिपद्‌ (२॥२४) । प्रश्नोपनिषद्‌ (११६) 
मे दृढतापूर्वक कहा गया है कि केवल उन्ही के पास ब्रह्म का पवित्र लोक आता हे, जिनमे वक्रता नहीं 
होती, झूंठ नही होती और माया या द्वैधीमाव नहीं होता ।7* उपनिपदे कभी-कभी कहती है कि 'जो ब्रह्म 
को जानता हैँ वह स्वय ब्रह्म हो जाता है! (मुण्डकोप० २॥३।६), किन्तु वे ही पुन कहती है (मुण्डकोप० 
१२१२-१३) कि ब्रह्मज्ञान के अतिरिक्त महान्‌ नैतिक एवं आत्मिक उपलब्धियाँ आवश्यक है । 
सस्कृत-साहित्य में मोक्ष के लिए कतिपय शब्दों का प्रयोग हुआ है । अमरकोश ने मुक्ति, कंवल्य, 
निर्वाण, श्रेयसू, नि श्रेयस्‌, अमृत, मोक्ष एवं अपवर्ग को एक दूसरे का पर्याय माना है। उपनिपद्‌ एवं गीता ने 
बहुधा मुक्ति, मोक्ष एवं अमृत (या अमृतत्व) का प्रयोग किया है । कई दृष्टिकोणो से उन्होने मोक्ष की 
अवस्था का उल्लेख किया है । मानव में वासनाओ के प्रति गम्भीर पिपासा एवं तृष्णा होती हे और बह 
जन्मो एवं मरणों के चक्त मे पिसता रहता हे, अत जब आत्मा इन सबसे छुटकारा पा लेता हे और ब्रह्म की 
अनुभूति कर लेता है तो ऐसा कहा जाता है कि यह अमर हो गया है या इसने अमरता प्राप्त कर छी हे । 
देखिए बु० उप० (६।४।७ एव १४, ५१५१-१७, 'विद्ययामृतमरनुते ) छा० उप० (२२३२, जो ब्रह्मज्ञान को 
भरी भाँति जानता है वह अमरता प्राप्त करता है), कठोप० (६२ एवं 6), शवे० उप» (४१७ एवं २०, 
३॥१, १०१३), गीता (१२१३, १४२०) । 'मुक्ति! एवं मोक्ष दोनो 'मुच्‌' (स्वतन्त्र हो जाना) घातु 
से निकले है और मुच्‌ के क्रियारूप वहुधा अमरता” के साथ प्रयुक्त होते ह, यथा--कठोप० (६८, य ज्ञात्वा 
मुच्यते जन्तुस्मृतत्व च गच्छति एवं १४), बु० उप» (४४७), इबे० उप» (१।८ एवं ४१६, ज्ञात्वा देव 
भुच्यते स्वेपाश ) | “मोक्ष शब्द का प्रयोग इ्वे० उप» (४१६) एवं गीता (५२८, ७२६, १८३३० ) 
में हुआ है। नि श्रेंयस (मोक्ष, इससे बढकर अन्य कुछ नही) का प्रयोग कौषीतकि उप० (३॥२), गीता 
(श२) मे हुआ है। श्रेयस्‌ शब्द का अर्य हूँ उससे अपेक्षाकृत अच्छा” और इसका प्रयोग उपनिपदो (तै० 
उप० १॥१६ एव हैक ४६॥५) एवं गीता (२७,३२१, ३३५, १८॥४७ आदि) मे हुआ है, किन्तु कठोप- 
तिषद्‌ (२॥१ एवं २ श्षेयस्‌ जिसका प्रतिलछोम हे प्रेयस” अर्थात्‌ आनन्द) में इसका अर्थ हे 'निश्रेयस (मुक्ति) । 


रे नाविरतो दुइ्चरितान्नाशान्तो नासमाहित । नाशान्तमानसो वापि प्रशानेनेतमाप्नुयात्‌ (३ कठोप० ( 
२४), तैधामसी विरजों ब्रह्मलोको न येषु जिह्ममन्नृत न माया चेति। प्रइ्नोप० (१३१६ ते ३3 
डजे 
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पाणिनि (५/श७७, ने 'निश्रेयस” शब्द को उन पचीस दब्दो मे गिना है जो अनियमित कहे जाते हैं और 
महाभाष्य ने इसकी व्याख्या की हे निश्चित श्रेय! । कैवल्य शब्द का प्रयोग उपनियदों में नहीं हुआ है, किच्तु 
केवल” (अर्थात्‌ गुणो से रहित, शुद्ध चेतना के रूप में पृथक) का प्रयोग स्वे० उप० (४१८ एवं ई। ११ 
--साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च ) में हुआ है। निर्वाण शब्द गीता (६१५, वह योगी, जिसने मन पर अधिकार 
कर लिया है, और सदा योगाभ्यास करता रहता है, मुझमे अवस्थित शान्ति पाता है, वही सर्वोच्च निर्वाण 
है) मे आया है, गीता (२।७२ एवं ५५२०-२५) मे 'ब्रह्मनिर्वाणम्‌' आया है जिसका अर्थ है ब्रह्म में परमसुख।' 
अपवर्ग का प्रयोग केवल मैत्री उप० (६।३०) में हुआ है और न्यायदशंन के प्रथम सूत्र द्वारा यह लक्ष्य के 
रूप में निर्धारित है। 

यह द्रष्टव्य है कि विश्वविद्या, उपनिषदों मे या पश्चात्कालीन ग्रन्थों मे, भूकेद्वीय सिद्धान्त पर 
आधृत है और इसका अधिकाश मे सम्बन्ध है--सामानन्‍्य रूप मे (बिना किसी विस्तृत उल्लेख के) पृथिवी, तत्तवो, 
सूयं, चन्द्र, ग्रहों एवं नक्षत्री से । 

मनुस्मृति में सृष्टि-सम्बन्धी कई सिद्धान्त हैं। १।५-१४ में प्रथम सिद्धान्त पाया जाता है-यह विश्व 
अन्धकार के रूप मे अवस्थित था , अज्ञात था, और था स्पष्ट सकेतो से रहित, तिर्कहीन, न जानने योग्य, मानों 
गम्भीर निद्रा मे निमग्न हो । इसके उपरान्त देव स्ट्यम्मू दुनिवार शक्तियों के साथ अन्धकार को हटाते हुए 
तथा महान्‌ तत्त्वो के साथ इन सभी को स्पष्ट करते हुए प्रकट हुए, वे अपनी इच्छा से हो चमक उठे, 
उन्होनें विभिन्न प्रकार की वस्तुओ को अपने शरीर से उत्पन्न करने की इच्छा से तथा सोचने (सृष्टि करने की 
भावना करने) के उपरान्त सर्वप्रथम जल की उत्पत्ति की और उसमे अपना वीज लगाया । वह बीज सोने का एक 
अण्डा (हिरण्यगर्म ) वन गया, जो दीप्ति मे सूर्य के समान था, और उस अण्डे मे वे ब्रह्मा के रूप में उतन्ने 
हुए, जो सम्पूर्ण ससार के पूर्वज रूप में थे। वे नारायण कहे जाते हैं। 3४ क्योकि जल (बहुवचन में प्रयुक्त) 
जो नारा (नर की सन्ताने ) कहे जाते है, उनके निवास का प्रथम स्थल बने । उस प्रथम कारण से, जो भमी 
व्यक्त नही था, जो न तो सत्‌ कहा जा सकता और न असत्‌, एक पुरुष उत्पन्न हुआ, जिसे लोग ब्रह्मा कहते है । 
उस अण्डे में वह देवी शक्ति एक वर्ष तक निवास करती रही, उन्होंने उस विषय में सोचनो-विचारने के 
उपरान्त उस अण्डे को दो भागो में विभ।जित कर दिया, इन दोनों मे से उन्होने स्वर्ग एवं पृथिवी का निर्माण 
किया, इन दोनो के बीच मे अन्तरिक्ष, आठ दिश्ञाएं एव जलो का निवास (अर्थात्‌ समुद्र) बनाया। उन्होने 
अपने से से मत को तिकाछा (बनाया) जो ने तो सत्‌ है और न असतू, मन्र से अहुकार (आत्म-चेतना) एवं 


३४ आपो नारा इति पोदता आपो वै नरसूनव । ता यदस्थायन पूर्व तेन नारायण स्मृत ॥ मनु (११०) 
शास्तिपर्व (३४२४० चित्रद्माला सस्करण) मे इसकी प्रथम अर्घाली है ओर दूसरी अर्घाली यो है-- अयन 
मम तत्पूर्वमत्तो नारायणों हययम्‌ । विष्णु पु० (१, ४४-६), ब्रह्माण्ड पु० (१५४५-३६), कूर्म पु० (१ ।ह्ई-१) + 
इस चोदाहरतत्यत्त इलोक नारायण प्रति।.. आपो नारा. सूनव । अयन तस्थता पूर्व स्मृत ॥ यह स्पष्ट है कि 
दोनो पुराणों ने किसी एक ग्रन्थ से उघार लिया है, जो सम्भवत मनुस्मृति हो है। मार्कण्डेय पु० (४४।४-४) मे 
विष्णु पु० के ही इलोक है, यथा--इ_म चोदा० एव आपो . सूनव । तासु ज्ञेते स यस्माच्च तेन नारायण स्मृत ॥ 
बराह पु० (२२५-२६) से दिष्पु पु० (१।४५-६) के समान ही पाया जाता है। ब्रह्म पु० (१३३८-३४) में आया 
है आपो नारा सूनव | अयन दस्य चा.- स्मृत ॥ 


विश्व-विद्या श्रेदे 


'भमहत्‌-आत्मान्‌”, सभी उत्पन्न वस्तुएं तीन गुणो के सम्मिलन से बनी, पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ बनी जो इन्द्रिय-विपयो 
का प्रत्यक्षीकरण करती है | उन्होने ६ (अहकार एवं पाँच तन्मात्राओ) के सूक्ष्म भागो को मिलाकर और 
अपने अञ्यों के सम्मिश्रण से सभी जीवों को बनाया, पाँच तत्व सभी जीवो के ढॉचे के निर्माता में प्रवेश 
कर गये । इस सिद्धान्त मे ऋ० (१०१२६ के विशेषत १-३ मन्त्र), शत० प्रा० (११।१।६॥१) एवं छान्दोग्योप० 
(३।१६।१-२, हिरण्यगर्म के विषय वाली) एवं साख्य सिद्धान्त की (तत्त्व एवं गुण, यद्यपि महत्‌, अहकार 
एवं पच तत्त्वों के क्रम में समानता नहीं है) बातो का समावेश है। मनुस्मृति के [!।२१ में ऐसा आया है कि 
हिरप्यगर्म ने सुष्टि के आरम्म मे वेद के शब्दों द्वारा समी रचित जीवो को नाम दिये तथा उन्तकी विशिष्ट क्रियाएँ 
एवं अवस्थाएँ (परिस्थितियाँ) निर्धारित की। इस विषय में मनुस्मृति ने एक श्रुति वचन का अनुसरण किया है, 
यथा ऋ० ४।६२।१, जिसे शकराचायें ने (वे० सू० १३२८) उद्धृत किया है। 
सृप्टि-सम्बन्धी दूसरा सिद्धान्त मनुस्मृति (१॥३२-४१) में यो आया हे--अह्मा ने अपने शरीर को दो 
भगो मे विभाजित किया, एक अर्धाश पुरुष के रूप में और दूसरा नारी के रूप मे। नारी के रूप से उन्होने 
विराट्‌ की सृष्टि की, जिसने तप किया और एक पुरुष उत्तन्न किया जो स्वय मन्‌ (जिसने मनुस्मृति का उद्घोष 
किया है) था। मनु ने सृष्टि की कामना से जीवो की सृष्टि की, सर्वप्रथम उन्होने, दस ऋषियों को प्रजापतियों 
के रूप मे बनाया जिन्होने सात ऋषियो, देवो, देवो की कोटियो, महान्‌ ऋषियो, यक्षो, राक्षसो, गन्धर्वों, अप्सराओ, 
सर्पों, पक्षियों, पितरों की श्रेणियों (वर्गों), बिजली, मेघो, बडे-छोदे नक्षत्रो, बन्दरो, मछलियों, हरिणो, गायो, 
मनुष्यों, सिहो, कीटो, मक्षिकाओ, अचल पदार्थों आदि की रचना की। यह वर्णन ऋ० के पुरुपसूक्त (ऋ० 
5०) से, विशेषत ५ एवं ८-१० ऋचाओं से प्रभावित है। 
सृष्टि-सम्बन्धी तीसरा सिद्धान्त मनुस्मृति (७४-७८) में सक्षिप्त रूप से आया है। निद्रा से जागते 
पर ब्रह्म ने अपने मन को रचा (लर्थात्‌ नियुक्त किया), जिससे ब्रह्मा से प्रेरित होकर आकाश बनाया, जिसका 
विलक्षण गुण है स्वर। उस आकाश ने अपने को परिमाजित करके वायु की रचना की जिसका गुण है स्पर्श । वाय 
से देदीप्यमान (मास्वत्‌) प्रकाश का उदय हुआ, जिससे जल की उत्पत्ति हुई । जल से पृथिवी की उत्पत्ति हुई जिसका 
विशिष्ट गुण है गन्घ। यह सिद्धान्त साख्य सिद्धान्त का परिमार्जव है, जिसके अनुसार (साख्यकारिका २५) पाँच 
तत्व अहकार से उद्भूत होते है। यहाँ ब्रह्मा (जिनका साख्य सिद्धान्त मे कोई स्थान नही है) को बैठा दिया गया 
है। एक ही विषय पर सन्‌ स्मृति ने कई विरोधी मत प्रतिपादित किये है। उदाहरणार्थे मिलाइए मास-प्रयोग पर मन 
(५४२७-४६) एवं मन्‌, (३२४८-१६), मन्‌ (३१३) एवं मन्‌ (३३१४-१६) जहां ब्राह्मण द्वारा शद्व नारी से 
विवाह की वात की ओर इंगित है, मन ( 4४४८-६२ ) एवं मनु ( ६६४-६८ ) जहाँ पर नियोग-प्रथा की 
ज में (विशेषत शास्तिपवे मे) सृप्टि-सम्बन्धी बातो 
महामारत म ईप्ट-सम्बन्धी बातो का चहुचा उल्लेख 
बाते नहीं दी जा सकती। कुछ का उल्लेख हो रहा है । शातिपव (१७५॥१ हर हे 30 
सस्करण) मे आया है कि अव्यक्त से सभी जीवो का जन्म हुआ। उन्होने सर्वप्रथम 'महान्‌” (जिसे आकाश भी 
कहा जाता है) की रचना की, आकाश से जल उत्पन्न हुआ, जल से अग्नि एवं वायु की उत्पत्ति हुई, इन ३५ हे 
मिश्रण से, पृथिदी बनी | तव स्वयम्भू ने एक कमर बनाया, जिससे ब्रह्मा उदित हुए, जिन्हे अहकार ; कहा जाता 
ओर. उत्होंने सम्पूर्ण विव्व को रचा। अध्याय १७६ (चित्रशारू का १८३ ) मे आया है न अत है 
जल बनाया, जल से वायु उठी, जल एवं वायु के मिश्रण से अग्नि की उत्पत्ति हुई और आर पल हे सवप्रथम 
के सम्मिल्न से पृथिवी बनी 3 अध्याय १७७ (१८४, चित्रद्मरा संस्करण ) मे व्याख्या है कि महामूत (बाग पत्क 


१०।- 


३४० धर्मशास्त्र का इतिहास 
पाँच है, यथा--वायु, आकाद, अग्नि, जल एव पृथिवी, इन्ही से सभी जीव बने है, पाँच इच्द्रियाँ है, ज्ञानेद्धियों 
के पॉच पदार्थ या विधय हे और पाँच गुण है--शब्द, स्पर्श, रूप (रग), रस (स्वाद) एवं गन्ध, इसके उपरातती 
इनके कतिपय उप-भागो का उल्लेख है। अध्याय. १७८ (-+१८४, चित्रशाला) में पॉच प्राणो एव उनके कार्य क्षेत्रों 
का वर्णन है। अध्याय १७४-१८० (5-१८६-१८७, चित्रशाला) में जीव की चर्चा है और अन्त में कहा गया 
है कि शरीर (देह) नाशवान्‌ है, आत्मा एक देह से दूसरी देह मे जाता है ओर योग द्वारा व्यक्ति परमात्मा मे 
आत्मा को देख सकता हे । अध्याय २०० (२०७ चित्रशाला) में आया है कि पुरुषोत्तम ने पाँच तत्त्व निर्मित 
किये, वे जलो पर छेट गये, उनकी नाभि से सय॑ के समान देदीप्यमान एक कमल निकला, जिससे ब्रह्मा प्रकट हु! 
जिन्‍्होने अपने मन से सात पुत्र उत्पन्न किये, यथा--दक्ष, मरीचि, अति, अगिरा, पुलस्त्य, पुलह एवं कैंतु । दक्ष की कई 
पुत्रियाँ थी (सबसे बडी थी दिति), इन पुत्रियो से दैत्यो, आदित्यो, अन्य देवों, काल एव इसके भागों, पृथिवी, चार 
वर्णों, सभी प्रकार के मनुष्यो, आस्थ्ो, पुलिन्दो, शबरों एवं अन्यो की उत्पत्ति दक्षिणापथ में तथा उत्तरापषध में 
योनो (यवनो), काम्बोजो, गान्धारो, क्रातो, वबरो आदि की उत्त्ति हुई। ज़ध्याय २२४ (२३१ चित्र०) 
में कहा गया हे कि आरम्भ मे ब्रह्म था, जो अनादि एवं अनन्त है तथा बोधगम्य नही है और वह निर्मेष से लेकर 
यूगो तक एवं उनकी विश्ेपताओ तक काल का विभाजन करने वाला है । यही पर वे इलोक आते है जो मनु- 
स्मृति (१६४५-६७, ६४-७०, ७५-७७, ८१-८३, ८५-८६) के समान है। यह वताना कठित है कि किसने किसकी 
अनुकरण किया है, क्योकि मनुस्मृति (१०४४) ने भी पौण्डरको, आद्रो, द्वविडो, काम्बोजो, यवनों, शको, पारदो, 
पहलवो, चीनो, किरातो, दरदो एवं खशो का उल्लेख किया है जो मौलिक रूप मे क्षत्रियो के उप विभाजन या उप 
जातियाँ (क्षत्रिय जातय ) थे, किन्तु अब ब्राह्मणों से सभी प्रकार के सम्पर्क टूट जाने तथा धामिक संस्‍्कारी 
(यथा, उपनयन आदि) के बन्द हो जाने के कारण शूद्रो की श्रेणी मे परिगणित हो गये है । शात्ति० के अध्यात 
३११ मे सृष्ठि का उल्लेख सास्य के पारिभाषिक शब्दो मे हुआ है, केवल ब्रह्मा को रख दिया गया है। ब्रह्मा (जों 
महान्‌ कहे गये है) हिरण्यगर्भ मे उत्पन्न हुए, वे अण्ड के भीतर एक वर्ष तक रहे, इसके उपरान्त उन्होंने अप्ड के 
दो भागों (स्वर्ग एव पृथिवी) में अन्तरिक्ष की रचना की, अहकार से पड्च तत्त्वो की उत्पत्ति हुईं, इसके उपरार्स 
उनके पाँच गुण उल्लिखित है। आश्वमेधिक पर्व (अध्याय ४०-४२) शान्ति" (अध्याय ३१६ ) के समान हैं और 
उसमे सृष्टि-क्रम यो है---अव्यक्त-महत्‌-अहकारपञ्चतत्त्व । अच्तर केवल यही है कि इलोक २ मे महान्‌ को विष्पु, 
शम्मु, वुद्धि के नाम से कहा गया है और बहुत से उनके पर्यायवाची शब्द आ गये है । 
याज्ञवल्क्यस्मृति (३३६७-७० ) में ऐसा उल्लिखित है कि एक आत्मा से बहुत-से आत्मा उसी प्रकार निकलते 
हे जिस प्रकार एक प्रज्ज्वलित लौहपिण्ड से स्फुलिंग फूटते है और अजल्मा एवं अविनाणी आत्मा देह के सम्पर्क में 
अगसे पर ही जन्म लेता हे। सूप्टि के आरम्भ में परमात्मा पञ्च तत्त्वो की रचना करता है, यथा---आकाश); वर्ड: 
तेज, जल एवं पूथिवी, जिनसे आगे आने वाला प्रत्येक तत्त्व गुणो का आधिकक्‍य ग्रहण करता जाता है, (परमात्मा) 
जब जीवात्मा के रूप में प्रकठ होता है तो वह (अपने शरीर के लिए) ये ही तत्त्व ग्रहण करता है। इसके उपरात्त 
स्मृति गर्माधान, आूण आदि का उल्लेख करती है, मानव-शरीर में स्थित अस्थियो, स्तायुओ, मासपेशियों की सत्य 
बताती है ओर घोषित करती है कि सम्पूर्ण विश्व परमात्मा से ही प्रकट होता है तथा जीवात्मा तत्त्वो से ही प्रकट 
होता है (अर्थात्‌ उसका शरीर इन्ही तत्त्वो से बना हुआ है) । आत्मा अनादि है, अजल्मा है, किन्तु यह शरीर के 
घ॒निष्ठ सपर्क मे आता हु जो असत्य मावनाओ, तृष्णाओ एव ढ्वेपो से प्रभावित कर्मों के कारण हैं (३१२५) ! 
कतिपय रूप घारण करने वाले मूल तत्त्व परमात्मा के कतिपय [भागों (मुख, बाहुओ, जाँघो, पाँवों आदि) से नरम 
से चारो वर्णों, पृथिवी, स्व, प्राणो, दिशाओ, वायु, अग्नि, चन्द्र (भन से), सूर्य (उसकी आँखों से), आकाश तवा 


विश्व-विद्या ३४१ 


सम्पूर्ण चल एवं अचल विश्व की उत्पत्ति होती है (४१२६-१२८) । यहाँ पर पुरुपसूततत (कू० १०<०१ एव 
१२-१४) रु पूर्ण अनुसरण हे। या “कर जद कल 
पुराणों ने विश्व-विद्या एव विश्व-विवरण-सम्बन्धी न्‍्तो के विषय में सहस्नो इलोको की रचन की रा | 
यहाँ हम वहुत सक्षेप मे कतिपय अति प्राचीन पुराणों, यथा--मत्स्य, वायु, ब्रह्माण्ड, विष्णु एन माकपा: से श् रण 
उपस्थित करेगे। पुराणो में पाँच विषयो पर चर्चा होती है, यधा---सर्ग (सृष्टि), प्रतिसर्य (पुन सृष्टि एव प्रल्य), 
वश (राजकूलो का उल्लेख ) , सच्चन्तर (काल की विशद अवधियाँ) तथा बशानुचरित (सूर्य, चन्द्रवणी तथा अन्य 
वी कूलो का इतिहास ) । इस प्रकार बहुत से पुराण विणद प में सृष्टि का उल्लेख करते है । यहाँ हम योठे-से 
अति प्रसिद् एवं विलक्षण सिद्धान्तो एव वचनो का उल्लेख कर सकेंगे । | े 
मत्स्यपुराण ने सृष्टि के विषय मे मनुस्मृति के सदृश ही उल्लेस किया हूं ओर उसके बहुत-मे इलोक सर्वथा 
अनुरूप है या वही है। मत्व्य० (२२७) में आया हे---आर म्म में सर्वप्रथम नारायण ही प्रकट हुए आर विविध रूपी 
विश्व के निर्माण की कामना रखने के कारण उन्होने अपने शरीर से जलो की उत्पत्ति की, उनमे वीज डाला आर 
एक सोने का अण्डा प्रकट हुआ, उस अण्डे के मीतर सूर्य प्रकट हुआ जो सूर्य एवं ब्रह्मा कहलाया उसने उस अण्डे 
के दो भागों को स्वर्ग एवं पृथिवी के रूपो मे परिणत किया और उन दोनो के बीच सभी दिशाएँ बनायी तथा 
आकाश बनाया । इसके उपरान्त मेरु एवं अन्य पर्वतो तथा सात समुद्रो (छवण, ईख के रस आदि वाले समुद्रो) 
का निर्माण हुआ। नारायण प्रजापति बन गये, जिन्होने देवो एवं असुरो सहित यह विश्व बनाया? मत्स्य० के 
तृतीय अध्याय ने वेदो, पुराणो एवं विद्याओं को उनके अधरो से निकला हुआ कहा है और कहा है कि उन्होने 
अपने मन से मरीचि, अत्रि आदि दस ऋषि उत्पन्न किये (३।४-८) । इसके उपरान्त मत्स्य० ने सास्य सिद्धान्त- 
सम्बन्धी विद्व-रचना का उल्लेख किया है (३४१४-२८) और उसमे आया है गुण तीन है, यथा--सत््व, रज 
एवं तम और उनके सस्तुरून की स्थिति प्रकृति कहलाती है, जिसे कुछ लोग प्रधान कहते है, अन्य लोग अव्यक्त 
कहते है यह्‌ प्रधान सृष्टि करता है । तीन गुणों से ब्रह्मा, विष्णु एव महेश्वर प्रकट हुए । प्रवान से सहान्‌ का 
उदय हुआ, महान्‌ से अहकार को उत्पत्ति हुई और तब पाँच ज्ञानेन्द्रियों एव पाँच कर्मेन्द्रियो की उद्भूति हुई 
और मन एक ग्यारहवी इन्द्रिय वता और पाँच तन्‍्माजाएँ (सूक्ष्म तत्त्व) बनी। आकाश की उत्पत्ति शब्द 
नामक तनमात्रा से हुई, आकाश से बायु, वायु से तेज तथा तेज से जलू की उत्पत्ति हुई, और जल से प्‌थियी 
बनी और पुरुष रश्वॉँ तत्व है। इसके उपरान्त मत्स्यण (३।३०-४४) एक विलक्षण गाथा कहता हल जग 
ने अपने में से एक स्त्री (शतरूपा, सावित्री, सरस्वती, ग्रायत्री या ब्रह्माणी नाम से पुकारी जाने बाली) की 
रचना की, और उससे मोहित हो गये और एक हरूम्बे समय के उपरान्त उससे एक पुत्र प्राप्त किया जिसका 
नाम था सन्‌ (स्वायम्घुद नामक), एक अन्य पुत्र भी हुआ, जिसका नाम था विरादू । इसके उपरान्त बह्मा ने 
अपने पुत्रों से छोगो को उत्नन्न करने के छिए कहा। मत्स्य० नें अध्याय ४ मे कहा है कि ब्रह्मा को शत्तस्पा 
20406 कह 2 सद५ वजन आद (इलोक २५-२६, जो ३।५-८ के विरोध मे आ जाते है), उससे 
स्वायम्मूव मनु के किक 42203 वशजों का उल्लेख किया है। पॉँचवे अध्याय के उपरान्त कुछ अध्याय 
दक्ष, कश्यप, दिति के वदाजो की तथा पृथु के राज्यामिषेक, सूर्य एवं चन्द्र के कुलो तथा पितरो के विभिन्न 
वर्गों की चर्चा करते है 
वायुपुराण ने सृष्टि-विषयक बातों पर पाँच अध्याय (४-६) लिखे है, जिनमे ६०० से अधिक इलोक 
लक कम (डोक २९-६१) में साल्य सिद्धान्त के अनुसार प्रधान, महत्‌, अहकार, तन्‍्मात्रा का उल्लेख 
हैं और उसके साथ हिरथ्यगम सिद्धान्त जोड दिया गया है (इलोक ६६ तथा आगे) । अध्याय ६ मे रूमता है 
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पल्पसकत (ऋ० १०4०१-२) की ओर इग्वि है (इलोक २-३ ) , उसमे ऐसी व्यास्या है कि नारायण का 
नाम इसलिए पड़ा हे कि वे जलो पर लेटते है, इसमे कूर्म अवतार की ओर सकेत है, सृष्टि के नौ प्रकारो 
का उत्लेख हैं | इसमे एक नया सिद्धान्त यह आया है कि ब्रह्मा ने आरम्भ में मनु से उत्पन्न पुत्रों तर्था 
पनेन्दन एव सतक की रचता की (६।६५) । अध्याय ७ में फिर से हुई सृष्टि की ओर सकेत है । अध्याय ८ 
में (जिसमे १६८ इलोक है) युगो, उनकी अववधियों, ८ देवयोतियों, पशुओ, मात्राओं (छन्दों) आदि तथा 
ब्रह्मा के विभिन्न पुत्रों की चर्चा हे । 


त्रह्माण्डपुराण (१ के अध्याय ३-५) में हिरप्यगर्भ के प्रकट होने तथा विभिन्न प्रकार की सृप्टियों (रव- 
नाओ) का उल्लेख है | चौथे अध्याय में प्रधाना, एवं गुणो का उल्लेख हे और ऐसा आया हे कि प्रवात्र में 
पाये जाने वाले गुणों के असमान मिश्रण से सृष्टि होती है। उसमे ब्रह्म के मनस पुत्रों का भी उल्लेख है । 
इस पुराण के पनुष्गपाद (द्वितीय परिच्छेद) के अध्याय ८ एवं ११ मे देवो, पितरो, मनुष्यों एवं भहान्‌ 
ऋषियों, भूगु आदि की सृष्टि की चर्चा है। 


बह्मपुराण के प्रथम तीन अध्याय (जिससे लगभग २४० इलोक है) सृष्टि का उल्लेख करते है। 
प्रथम अध्याय (इलोक ३४ तथा इसके आगे के इलोक) मे ब्रह्मा को भूतो का ख्ष्ठा एवं मारायण का भक्त 
कहा गया है, इसमे आगे आया है कि महूत्‌ से अहकार का उदय हुआ ओर अह॒कार से पाँच तत्त्वों की 
उत्पत्ति हुई । मत्त्यपु० के समान ब्रह्मपुण (३७-४१) भी मनु (१५-१३) का अनुसरण करता है। इसमे 
मरीचि, अन्रि आदि सप्तधियों की जो सप्त ब्राह्मण ' थे, उत्पत्ति का उल्लेख है तथा साध्यो, देवों, ऋग्वेद 
एवं अन्य वेदो, पक्षियों एव सभी प्रकार के जीवो की सृष्टि की भी चर्चा है। इसमे (१५३) आया है कि 
विष्णु ने विराज की सृष्टि की, जिसने पुरुष की रचना की (यह पुरुषसूवत, ऋ० १०४०५ पर आधृत है) और 
पुरुष ने लोगो को उत्पन्न किया | अध्याय २ मे आया है कि पुरुष ने शतरूपा से विवाह किया, इस प्रुरुंप 
को स्वायभुव सन्‌ कहा जाता है। पुरुष (स्वायम्मुब सन्‌ ) एवं शतरूपा को वीर तामक पुत्र उत्पन्न हुआ। वीर 
के दो पुत्र थे---प्रियत्नत एवं उत्तानपाद । इसके उपरास्त इनके वशजों का उल्लेख है, जिनमे दक्ष की हक 
पत्रियों थी, जिनमे १० धर्म को, १३ कश्यप को एवं २७ (नक्षत्र) राजा सोम को व्याही गयी। तीसरे 
अध्याय में देवी एवं असुरो की रचना का उल्लेख है । 


विष्णुपुराण के अबम अश के अध्याय २,४,६,एव ७ भे सृष्टि के कई प्रकारों का उल्लेख है। अध्याय 
है का आरम्म विष्णु से होता है और ऐसा आया है कि प्रधान एवं पुरुष उसके रूप हैं और इलोक ३४-५० 
में सास्य सिद्धान्त की सविस्तार चर्चा है और इलोक ५४ में महत्‌ एवं अन्य तत्त्वो द्वारा हिरण्यगर्भ (सोने का 
अण्डा] की रचना का उल्लेख है । अध्याय ३ में आया है कि किस प्रकार ब्रह्म ने, जो गृणरहित है, बोध- 
गम्थ नहीं है, शुद्ध है, निष्कलक है, सुप्टि की, ओर इसका उत्तर दिया हुआ है कि सभी पदार्था में कुछ स्वा- 
भाविक शक्तियाँ है, जो वोबगम्य नही है, अत ब्रद्य में विश्व की सृष्टि करने की शक्ति हे । अध्याय £ में 
नी प्रकार की सृष्टियो, यथा---महत्तू, तन्‍्माचाओं, भूतों (तत्त्वों), वैकारिक (अर्थात्‌ ऐच््रियक), मुख्य (अर्थात्‌ 
अचछ पदार्थ), विम्नश्रेणी के पमुओो, ऊध्वेरेतो (देवी जोवो), मानवों, कुमारो (अर्थात्‌ सनत्कुमार आदि) 
का उल्लेख है। 


सार्कण्डेयपुराण के अध्याय ४२ में प्रवान, महत्‌, अहकार, तनन्‍्माचाओं की सृष्टि का उल्लेख है, किन्तु 
बहंश हाय ही इनकी सूप्ठि कही गयी है । अध्याय ४४ में विष्णुपु० की भाँति ८ सृष्टियों की चर्चा है। अध्याय 


विश्व-विद्या कप 


४५,४७६ एवं ४७ में देवो, पितरो, मानवो, चार वर्णों, पशुओं, पक्षियों, वृक्षो, गुल्मो हे की रचना का 
वर्णन है। इसमे अन्य पुराणों के वचन उद्धृत हे, जिन्हे स्थानाभाव से नहीं दिया जा रहा है। 7 

उपनिपदो में भौगोल्कि वाते बहुत कम हूं और वे हिमालय एवं विन्ध्य के मध्य के सूमिक्षेत मे ही 
सम्बन्धित है (कोषीतक्यूपनिषद्‌ २१३ ने दो पर्वतों का, जो उत्तर एव दक्षिण में हुं, उल्लेख फ्िया है, 
बह० उप० १११-२ ने पूर्वी एवं पश्चिमी समुद्रों की ओर इंगित किया है, ऐसा प्रतीत होता है) । सुन्दर 
एव भव्य अदव सिन्धु देश से लाये जाते थे. (बु० उप० ६११३), गान्धार देश (छा० उप० है ।१४४२) का 
सम्भवत पता था और वह उपनिषद्‌ के प्रणयन-स्थल से कुछ दूरी पर था। मद्र देश का उल्लेख बु० उप० 
(३॥३।१७ एवं श७।१) में हुआ है। विदेह के राजा जनक थे, जिनकी राजसभा मे कुरु, पञ्चाल्ल से ब्राह्मण 
आते थे और याज्ञवल्वय से शास्त्रार्थ करते थे (वृह० उप० ३॥१॥१) । काशी (वाराणसी) के राजा अजातशत्रु 
ने वालाकि गाग्यं का गये चूर कर दिया (बृह० उप० २॥११ एवं कोषीतकि उप० ४|१॥१) । कोपीतबि 
उप० (४१११) ने तो वश, उशीनर, कुरु, पल््चाल एवं विदेह का उल्लेख किया है। कुरु का उल्लेख छा० 
उप० (११०११, ४।१७।१०) में हुआ है। पज्चाल की चर्चा भी छा० उप० (५३१) एवं वृ० उप० 


(६।२।१) मे हुई है। केकय (सुदूर उत्तर-पश्चिम) के राजा अइ्वपति ने ब्राह्मणों को वैश्वानर-विद्या का ज्ञान 
दिया । 


पुराणो ने जगत्‌ का विवरण विश्वद रूप से दिया है**, अर्थात्‌ उनमे द्वीपो (पृथिवी के मागो), वर्षो, 
पर्वतो, समुद्रो, नदियो, उनके पास के देशो एवं उनके विस्तार, सूर्य, चन्द्र एव नक्षत्रों की गतियो, युगो, मन्च- 
न्तरो एवं कलपो का उल्लेख पाया जाता है ।*” धर्मशास्त्र-ग्रन्थो ने इस विषय में पुराणो का आधार 


३५ वहुत-से पुराणों ने एक ही प्रकार के इलोक दिये है। उदाहरणस्वरूप थोडे-से इलोक यहाँ दिये जा रहे 
है---अव्यकत कारण यत्तत्मघानमृविसत्तम । प्रोच्यते प्रकृति सूक्ष्म नित्य सदसदात्मकम्‌ ॥ 


त्रिगूण तज्जगद्यो- 
निरनादिप्रभवात्ययम्‌ । 


चेदवदाविदो विट्वन्नियता ब्रह्मवादिन । पठन्ति चैंतसेवार्थ प्रधानप्रतिपादकस्‌ ॥ नाहो न 
रात्रि ने नभो न भूसिर्नासीत्तमो ज्योतिरभूच्च नान्यत्‌ । श्रोत्रादिवुद्धधानुपलभ्यमेक प्राधानिक ब्रह्म 


लत पुमास्तदासीत्‌ ॥ 
विप्णो स्वरूपात्परतोदिते द्वे रूपे प्रधान पुरुषइझ्च विप्र। विष्णु पु० (१२१६, २ १-२४ ) , ब्रह्माण्ड पु० (१३३। १-६8) 
अव्यक्तकारण ._ दात्मकम्‌। भ्रधान भ्र्क्नत चैब यमाहुस्तत्त्वचिन्तका ॥, वायु पु० (४१७) 


से आया है--.'अव्यक्त 
फारण यत्तु नित्य सदसदात्मकम्‌ । प्रधान 


तत्त्वचिन्तका ॥/ ब्नह्म पु० (१३३) से आया है--अव्यकतत त्मकम 
प्रधान पुरुषस्तस्मान्निम॑ मे विश्वमीश्वर ॥ मा्ेण्डेय पु०, अध्याय ४२३६-५२ एव ५८ म 


“इ३ सर्वथा विष्णु पु० (१- 
२१३४-४६, ५१-५५) के समान ही हैं। 

३६ पुराणों मे प्राचोन भारत के समय का जो भौगोलिक उल्लेख 
ऋमबद्ध ग्रन्य हें श्री डब्लू किफेंल कृत 'डाई कॉस्मोग्रेफी डर इण्डर” (बॉन, १६२०, पु० ४०१ )जिसमे चित्र भी उप- 
स्थित किये गये हैँ। उस प्रन्य मे पौराणिक बातें पृ० १-१७७ मे हे, बोद्ध पृ० १७८-२०७ भें तथा जैन प० २०८-२३६ 
भे। इतना ही नहीं, प्रत्युत एक नाम-तालिका भी अनुक्रमणिका (पु० ३४०-४०१ ) में दी हुई है। हे है 

३७ होपो के विषय से ऋषियो ने सूत से जो प्रइन किये हे, वे अधिकाद पुराणों मे उल्लिखित 
“खपया ऊचु । कति द्वीया समुद्रा वा पर्वेता था क॒ति प्रभो। फियन्ति 


ते हं-- 
न्ति चेव वर्षाणि तेषु नद्यरच का समता 


मिलता हे उस पर अत्यन्त पूर्ण एव 


( 
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रे४४ - का इतिहास 


लिया है। जम्बूद्वीप कम-से-क्म ई० पू० ३०० मे ज्ञात था, जैसा कि अज्ञोक के शिलालेख (स्पनाथ प्रस्तर 
लेख) से पता चलता है। द्वीप' शब्द ऋखेद (१।१६८।३ एवं ७२०४, “वि द्वीपानि [पापतन्‌,) से भी भाया 
है । पाणिनि (६३६७) ने इसे द्वि एवं आप से निष्पक्ष माना है । हम यहाँ पर केवल, सक्षिप्त वणन 
उपस्थित करेगे। मत्स्यपुराण (११३॥४-५) ने कहा है कि सहस्नो द्वीप हे, किन्तु सबका वर्णन सम्भव नहीं है, 
अत केवल सात द्वीपो का वर्णन उपस्थित किया जायगा ।२< इस पुराण के अध्याय १२१-१२३ में सात हीप 
ये है--जम्बूद्दीय, शकद्वीप, कुश, कौडच, शाल्मलि, गोमेंदक एवं पुष्कर, जिनमे प्रत्येक आगे वाला अपने से 
पीछे वाले से दुगुना है, प्रत्येक समुद्र से आवृत है, प्रत्येक मे सात वर्ष, सात प्रमुख पर्वत एवं सात मुख्य नदिया 
है । सात द्वीपो को घे रने वाले सात समुद्र क्रम से सब छबण (नमकीन) जल, दुग्ध, घृत (गला हुआ), दधि, सुरा, 
ईखरस एव शुद्ध जल से परिपूर्ण है ।१५ विभिन्न पुराणों में नाम-क्रम विभिन्न है, यथा विष्णु पु०४(२।११२-१४, 
२।२॥५) एवं ब्रह्म प०(१८।११)ने उन्हे प्लक्ष, शाल्मलि, कुश, क्रौज्व, शक एव पुष्कर नाम से अभिहित 
किया है । वायू पु० (३३११-१४), कूर्म पु० (१॥४५४३ ), मार्कण्डय पु० (५०१८-२० ) ने इन सातो को 
उसी त्रम में श्खा है । 

कल्प, मन्वत्तर, युग से सम्बन्धित पुराण-बृत्तान्‍्त हम इस महाग्रन्थ के खण्ड ३ एव इस खण्ड (अर्थात्‌ 
५) में विस्तारपूर्वक पढ चुके है । इन विषयो पर पुराणों में सहस्नो ब्लोक पाये जाते है । 

विष्णुपु० (२२१३-२४) ने निम्नोक्त वर्ष गिनाये हैं---मारत (सब मे प्रथम) किम्पुरुष, हरि, रम्थक, 
हिरिण्मय, उत्तर-कुरु, इलावृत एवं केतुमार | वामन पु० (१३॥२-४) ने भी यही उल्लिखित किया है, किन्तु 
रम्यक के स्थान पर चम्पक रखा है । विष्णु पु० (२११६-१७) में आया है कि नाभि, किम्पुरुष, हरिवर्ष, 
इल्वुत, रम्य, हिर्वान्‌, कुरु, भद्राइव, केतुमाल नौ राजा थे, जो आम्नीघ् के पुत्र, प्रियव्गरत के पौत्र, स्वाय- 
म्भुव मनु के प्रपौत्र थे । आग्तीध्र के नो पुत्रों को दिये गये वर्षों के नाम क्रम से यो है--हिमाहव (अर्थात्‌ 
भारत ), हेमकूट, नैपध, इलावृत, नीलाचल, श्वेत, ग्‌ गवान्‌, मेरु के पूर्व में एक वर्ष, गन्धमादन। अत राजाओं 


महाभूमिप्रमाण च लोकालोकस्तथव च। पर्याश्तिपरिमाण च गतिइचन्द्राकंयोस्तथा ॥ एतद्‌ बर्वाहै न सर्व विस्तरेण 
यथार्थ वित्‌ । त्वदुवतसेतत्सकल श्रोतुमिच्छामहे वयम्‌ 0 सूत उदाच । द्वीपनेद्सह॒ल्ञाणि सप्त चान्तर्गतानि च। 
न शवयन्ते क्रमेणेह्‌ वक्‍तु बे सकल जगत्‌ | सप्तैव तु प्रवक्ष्यामि चन्द्रादित्यग्रह॑ सह ॥ मत्स्य० (११३१-४५) वेयु० 
(१३४१-३, ६-७), ब्रह्माण्डण (२१४॥२-३, १-६), मार्कण्डेय० (५१११-३) । 

३८ द्वीय सामान्यत सात की सख्या मे परिगणित होते रहे है, परन्तु कभी-कभी थे १८ भी कहे गये 
हे, यथा वाय पु० (११५) मे--अष्टादश समुद्रस्य हीपानइनात्‌ पुरूरवा” तथा कालिदास (रघुबश इ्रे८) 
अप्टादशहीप-निखातयूप ॥* द्वीप को यहाँ पर महाद्वीप! (कण्टीनेण्ट्स) के अर्थ से न लेकर केवल द्वीप 
(आइलैण्ड) के ही अर्थ मे लेना सम्भव छगता है । पाणिनि (४३१०) के 'द्वीपादनुसमुद्रम्‌ यञा_ से पता 
चलता हे कि द्वीप समुद्र-तट के पास के आइल्ण्ड (हीप) के लिए प्रयुवत हुआ है । देखिए शशिभूवण चौधुरी 
का लेख 'नाइन ह्ीवज्ञ आब भारतवर्ष” (इण्डियन ऐण्टीक्वेरी, जिल्‍द ५६, |पृ० २०४-२०८ एवं २ २४-२२६) ! 

३४ एतेह्वीया समुद्रैरतु सत्त सम्तभिराबुता । लवणेक्षुसुरासपिंदंधिदुग्धजर्ल॑ समम्‌॥ विष्णु पु० (२।२।६ )2 
रहपु० (१८१२), मार्क० (५१७), लूवणे... द्धिक्षोरजलादिभि । ट्विगर्णद्विगणैव्‌ डचा सर्वेतत परिवेष्ठिता ॥ ) 
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के एव वर्षो के नामो मे सन्दिः्घता पायी जाती है। वायुपु० (३०३८-४०) मे पुत्रों के ये ही पर से हें 
और ३३॥४ १-४४ में उन्ही वर्षो का उल्लेख है, केवल भद्वाश्व के स्थान पर मॉल्यव्त तोम जाया है । ; 
वायूपुराण (४५७५-८१ ) में ऐसा आया हे कि भारतवप समुद्र के उत्तर और हिमालय के दक्षिण 
में हे और मन्‌ को भरत कहा गया क्योकि उन्होंने अपनी प्रजा अर्थात्‌ लोक का भरण किया और इसी से 
इस वर्ष को भारत कहा गया। यही वात ब्रह्मण्डपु० (२१६७) मे। भी है । वायुपु० ने स्वय्भय विरोबी 
बात लिखी है ( ३३५०-४२ ) कि नाभि का पुत्र ऋषपभ था, जिसका पुत्र था मरत, जिसके तास धरे 
नारतवर्ष मास पडा । यही बात ब्रह्माण्डपु० (२१०६०-६२) में भी हे । वायपु० ( ढंई।१३४ ) में 
यह भी आया है कि दुष्यन्त एवं शकुत्तछा से भरत उत्पन्न हुए और उनके नाम पर भारत पड़ा ॥5+ आरत- 


४०. उत्तर यत्समुद्रस्य हिमाद्रेइ्चैच दक्षिणम्‌ । बर्ष तद्भारत नाम भारती यत्र सतति ॥ नवयोजन- 
साहजो विस्तारदइच हिजीत्तमा । कर्मंभूमिरिय स्वगंभपवर्ग च गच्छत्ाम्‌ ॥। महेन्द्रो भरूप सहय शुक्तिमानक्षपर्बत । 
विस्ध्यक्च पारियात्रइच सप्तात्र कुलपर्वता ॥ विष्णुपु० (२३।१-३ ), ऋह्मपु० (१६॥१-२), देखिए अग्नि० (११८। 
१-३, जहाँ ऋक्षपवंत के स्थान पर हेसपर्वत आया हे), मार्कण्डेयपु० (५४१०-११), ब्रह्माण्ड (२११६-४५ 
एवं १८-१६) + यह द्रप्टव्य हे कि पाणिनि ने स्पष्ट रूप से इन पर्वतो से केवछ 'हिसवत्‌' (४४११२) का 
भा लिया है जब कि उन्हे किशुलुकगिरि ऐसे अन्य पर्वेतों के नाम विदित थे (६॥३।११७)। अन्रापि भारत 
श्रेष्ठ जम्बूद्ीप महामुने । यतो हि कमेभ्रेषा यतोन्‍्या भोगभूमय 0 ब्ह्म० (१द्ध२३), विष्णुपु० (२३२२), 
इस इलोक के उपराध्त दोनों मे कई इलोक एक समान हे। भीव्मपर्व (8॥११) से 'भहेद्वो.! नामक इलोक 
है, किन्तु वहाँ ऋक्षवान्‌' नाम आया है, किन्तु अध्याय ६ (इलोक ४-५) में केवल ६ परवव॑तो के ही नाम 
आये हैं । 

४१ विय्णपु० (२११३२) की बायुपु० (३३५०-५२) से सहमति है। शाकुत्तल (अक ७) मे 
कालिदास ने एक पात्र से झहलबंया हे कि शब्ब्तका का पत्र, जो कण्व के अध्यम से सर्वदमन कहा जाता 
था, भरत के नाम से प्रसिद्ध होगा (इहाय त्ततत्वाना प्रसभदमनात्सवंदमन पुनर्यास्थत्यार्थ, भरत इति लोकस्य 
सरणात) । यह सम्भव है कि कालिदास के काल तक शक्न्तला का पुत्र भारतवर्ष के नाम से सम्बन्धित 
नहीं था। अन्यथा कवि को एक अन्य भ्रविष्यवाणी करने मे कि उसके मास से एक वर्ष भी सम्बन्धित होगा, 
कौन रुकावट थी । पाणिनि ने प्राच्यो' एव भरतो' (२४४६६ एवं ४२११३ ) का उल्लेख किया हे। भरत 
लोग प्राचीन थे और उनका ऋग्वेद (३३३३१११-२२) में कई बार उल्लेख हुआ है । भरतों को 'झ्राम' अर्थात 
एक दल या सघ के रूप से भी कहा गया है जिसने विपाह! एच झुतुद्रि (आधुनिक व्यास एव सतलज ) 
के सगम को पार किया था (३३२३२), भरतों ने घर्दण से अग्नि उत्पन्त की थी (३५३१२, जहाँ पर ऐसा 
आया है कि विव्वामित्र को स्तुति ने भारत-जन को रक्षा को थीं)। बहुत-से मन्‍्त्रों में अग्नि को 'भारत' कहा 
पा है लि दर एम | जरहाथ धारदारद एव ४५) पेवसरेयग्राह्मण (बंद) से ऐसा जाया है 
कि दीठंतमा मासतेय ने भरत दौप्पन्ति (दौप्यन्ति) को ऐन्द्र रहतमिएेक द्वारा मुकूड दिया (राजा चनाया) 
और उसके उपरान्त भरत नें चारो गीह राज्य जीता, कई अश्वसेध किये । इसके उपरात्त पाँच ऐसे इलोक 
उद्धत्त का यह्‌ बताते हैं कि भरत ने मस्नार देवा मे असस्य हाथियों का दान किया, उन्होने यमुना एव 
गगा हे पर यज्ञ किये ॥ अन्तिम इलोक (पाँचवाँ) में आया है महाकर्स भरतस्प न पूर्दे नापरे जना | 
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वर्ष के सात प्रमुख पर्वत हे--महेन्द्र, मलय, सह्य, शुवितमत्‌, ऋक्षपव॑त, विन्ध्य एवं पारियात्र। पुराणों का कथन 
है कि जम्बूद्दीप मे भारत सर्वश्रेष्ठ वर्ष हे (ब्रह्मण १६२३-२४, विष्णुपु० ३॥३।२२, ब्ह्माण्डपु० २१६।१७)। 
कुछ पुराणों मे भारत के विषय मे सुन्दर प्रशस्तियाँ है (हह्मण २७ाराई एवं ६६-७४, विष्णुपु० २।३॥२३-२६ )। 
कुछ पुराणों मे भारतवर्ष के ८ भागों के नाम आये है, यथा--इन्द्रद्वीप, कशेस, ताम्रपर्ण, गमस्तिमत्‌, 
नागद्वीप, सहय, गन्बर्व, वारण, ओर नवॉ १,००० योजन उत्तर से दक्षिण तक लरूम्बा है, जिसके पूर्व में किरात 
लोग, पश्चिम मे यवन लोग तथा मध्य में चार वर्णो के लोग रहते है । यह द्रप्टव्य हे कि यद्यपि भारतवर्ष 
जम्बूद्वीप का एक भय मात्र है कितु नव भशगो में कुछ इन्द्रहीप एवं नागद्गीप के नग्म से विस्यात है। एक 
अच्य महत्त्वपूर्ण बात यह है कि मत्य० (११४१०), वायु० (४५॥८१), वामन० (१३११) एवं ब्रह्माण्ड० (श 
१६।११) ने दंवे द्वीप को कुमार कहा हैया गगा के ख्रोत-स्थल से +कुमारिकी तक विस्तृत माना है। अत 
ऐसा प्रतीत होता हे कि भारतवर्ष का दंवॉँ भाग आज का भारतवर्ष हे और अन्य आठ भाग, ऐसा लगता 
है, वे देश तथा द्वीप है जो आज के भारत के दक्षिण-पूर्व से पडते है। यह सम्भव हे कि प्रारम्भिक ग्रन्धो 
ने भारतवर्ष को आज के मारत की सीमा तक ही सीमित समझा, किन्तु जब भारतीय सस्क्ृति दक्षिण- 
पूर्वे एशिया में फैल गयी तो भारतवर्ष के अन्तर्गत सम्पूर्ण भारत एवं सुदूर भारत भी सम्मिलित हो गया। 
शबर (भाष्य, जैमिनी १०१३५) ने व्यक्त किया हे कि हिमवत्‌ से कुमारी अतरीप तक भद्र लोगो 
की भापा एक-सी हे (प्रसिद्धश्च स्थात्या चस्शव्द जा हिमवत था च कुमारीमय प्रयुज्यमानोदृष्ट ) । और 
देसिए वही भाष्य (जै० १०११॥०२) जहाँ वैसे ही गब्द प्रयुक्त हे | हिमाच्छादित पर्वतो का ज्ञान ऋग्वेद 
के ऋषियो को मी था (१०११२१।४, यस्येमे हिमवन्तो महित्वा यस्य समुद्र रसया सहाहु ) । यस्‍स्या का सकेत 
हिरण्यगर्भ की ओर है | अथ्वंवेद ( ५४२ एवं ८ ) ने हिमवत्‌ को एकवचन मे प्रयुवत किया है । पर्वत 
(बहुवचन मे) कई बार आये है (ऋ० १३७७, ५/५६।४)। महाभारत, शबर, पुराणों एवं बृहत्सहिंता से 
प्रकट हे कि प्राचीन भारत के लोगो ने अपनी सस्कृति को भारतवर्ष से समन्वित माना, अर्थात्‌ उन्होंने देश 
एवं सस्कृृति को न कि जाति एवं सस्कृति को एक माना। ब्रह्मपुराण एवं मार्कण्डेयपुराण ने भारत को आज 
के भारत के रूप में ही चित्रित किया है, क्योकि इसकी सीमा के विषय मे ऐसा आया है कि उत्तर मे 
हिमालय है और तीन ओर समुद्र है। और देखिए इस महाग्रन्थ का मूल खण्ड २, पृ० ११-१६ एवं ६७- 
१८ ॥४६ 


दिव मत्यं इव हस्ताभ्या नोदापु पञ्चसानवा ॥ देखिए शतपथब्राह्मण (१३॥५/४॥११-१३), जहाँ ऐसा आया 
है कि भरत दौप्पन्ति छकुन्तला से उत्पन्न हुए थे, वही उनके विषय में चार गायाएँ आयी हे ॥ जिनमे तीन 
तो ज्यो की-त्यो ऐतरेयब्राह्मण वाली है, और ऐसा आया हे कि उन्होने वही महत्ता एवं कीति कमायी जो 
भरतो को उसके कालो मे प्राप्त हुईं यी। अथर्वबेद ने बहुधा 'हिमवत्‌” की चर्चा की हे (यथा शाशा८, (४! 
३डै१ मे) और ऐसा कहा गया हे कि कुप्ठ ओबषधि (फौधा) उत्तर में पाया जाता है और वह हिमवत्‌ 
से पूर्व की ओर ले जाया जाता है, और ऐसा आया हू (अथर्व० दर४॥१ एवं ३) कि सभी नवियाँ हिंमवत 
से निकलती हैं और सिन्धु मे मिलती हू । महाभाप्य (पाणिनि २४६६) नें टिप्पणी दी हे कि भरत लोग 
पूर्व को छोड कर किन्‍्ही अन्य देशो में नहीं पाये जाते । ५ 

४२ दक्षिणापरतो यस्य पूर्वे चेच नहोदथि । हिमवानुत्तरेणास्य कार्मुकस्य यथा गुण । तदेतदुभारते तप 
सर्वेदीज द्विजोत्तमा, । ब्रह्मपु० २७६५-६६, मांण्डेययुराण (शटाभडे) । 


७ घट 
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वायुपु० ने लगभग १००० इलोक (अध्याय ३६-४४) मभुवनविन्यास (विश्व-सगठन) के विपय मे, 
ब्रह्मपु० ने (अध्याय १८-२१) उसी विपय में (अर्थात्‌ मुवबनकोष के विपय मे), मत्स्यपु० (अव्याय ११४) 
ने भुवनकोष के विषय में लिखे है तथा कर्मपु० (१४०) ने भुवनविन्यास पर छिखा हे तथा द्वीपो एव 
वर्षों का उल्लेख किया है ॥ 

प्राचीन एवं मध्यकालीन देशो का उल्लेख विप्णुपु० (२३।१५-१८) वायुपु० (४५१०६-१६६ ), 
ब्राह्माण्डपु० (२११६।॥४०-६८), मत्स्यपु० (११४।३४-५६), मार्कण्डेयपु० (५४), पद्मपु० (आदि ६।३४-५६ ), 
वामनपु० (१३३६ तथा आगे के इलोक) में हुआ है ।४४ मीष्मपर्व॑ (अध्याय ६) में भी देशों एवं लोगो 
का उल्लेख है । बुहत्सहिता के नक्षत्रकू्माध्याय (१४।१-३३ ) में भारतवर्ष के मध्य में स्थित कई देशो के 
नाम आये हे और इसकी आठो दिल्ञाओ में स्थित देशों के नाम भी आये है । ऋग्वेद मे वहुत-सी नदियों के 
नाम आये है । (ऋ० १०७५५४-६) में गया से कुमा (काबुंछ नदी) गोमती, क्रुमु (आधुनिक क्रंम) तक 
की १८ या १६ नदियों के नाम आये हू । इक्कीस नदियों (तीव दलो में विभाजित तथा प्रत्येक दल में सात) 
की ओर सकेत मिलते है (ऋ"० १०६४८, १०७५।१ एवं ८ं॑ढ | ऋ० (१३२१२ एवं १०१०४।८) में सात 
सिन्‍्चुओ का उल्लेख है। ओर देखिए (ऋ० राश्रशर,शर८१, १०४३३ ) । नदियों को मुख्य-मुख्य पर्वत्तो 
से निकली कहा गया है, देखिए इस विषय में मत्स्यपु० (११४।२०-३३), कूरमपु० (१॥४७।२८-३६), 
ब्रह्माण्ड पु० (२/१६॥२४-३६ ), वामनपु० (१३॥२०-२४५ एवं ३४।६-८), ब्रह्मपु० (१७।१०-१४ एवं २७। 


२५-४०) पद्मपु० (आदि खण्ड, ६॥१०-२२)। अनुशासनपर्व॑ (१६५ १६-२४) में भी वहुत-सी नदियों का 
उल्लेख है ॥ 


४३ पाणिनि मे जनपदों एवं अन्य भौगोलिक ऑक्‍्डों के लिए देखिए जनेल (उत्तर प्रदेश की 
हिस्टॉरिकल सोसाइटी, जिल्‍्द १६, पृ० १०-५१, डॉ० वासुदेवशरण अग्रवाल) एवं इण्डिण्न हिस्टॉरिलल व्चार्दरली 
जिल्द २१, पृ० २४७-३१४ जहाँ पुराणों मे उल्लिप्तित देशो का व्यौरा उपस्थित कया गया है । 
और देखिए डा० डी० सी० सरकार कृत टेक्स्ट आवब दि पुराणिक लिस्ट आव पिपुल्स' (इण्डि० हिस्डॉ० 
ववा०, जिल्द १८, पृ० रद्ध७-३१४) । पाणिनि से ऐसा लगता हूँ कि वे सम्पूर्ण भारत से अवगत थे, सुदूर 
उत्तर-पश्चिस से कॉलग तक तथा अइसक (अजन्ता एवं पेठान के आसपास का क्षेत्र) एवं आधुनिक कच्छ 
तक, क्योकि उन्होने स्पष्ट रूप से ये नाम लिये हे, यधा--गान्धार (४११६४), सुवास्तु (डश७७ पधु- 
निक स्वात), कम्बोज (४११७५) एवं तक्षशिल्ला (४३६३ ), सिन्‍्धु (४३१६३), बलातर 
जहाँ पर पाणिति का जन्म हुआ था, जिसके कारण भामह ऐसे 'पम्चात्कालीन लेखकों ने उन्हे झलातुरीय ' 
कहा है)? सोदीर (४॥११४८), कच्छ (४२१३३), सगध, कॉलिंग, सूरमास (सूर्मा घादी) (४११७० ), 
अइमक ।(४१।१७३) | देखिए कान्निड्घम कृत ऐंस्येण्ट जियॉग्रेफी! आव इण्डिया” (१८७२), नन्दराल छे 
कृत दि जियोग्रैफिकल डिक्शनरी आब एऐंड्येण्ट एण्ड सेडिवल इण्डिया (१६२७), सुरेन्द्रभाथ सजुमदार क़्त पृ 
ब्लियोप्रेफो आव ऐंश्येण्ट जियाँग्रेफो ऑव इण्डिया (इण्डियन ऐंटीक्वेरी, जिल्द ४८, १४६१४, प० हर 


हे तीरयों की तालिका, जो इसी महाग्रन्थ से सलूूग्न ह॑ (हिन्दी सक्षिप्त सस्करण के खण्ड २ से 34 
|| 
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पुराणों में पातालो की सख्या बहुवा सात मानी गयी है, किन्तु उनके नामों में कुछ अन्तर पाया 
जाता है। इस विषय मे देखिए वायुपु० (५०११-१२), ब्रह्मपुण (२१२-३ एव ५४२० तथा आगे के 
इलोक ), ब्रह्माण्डपु० (२२०१० तथा आगे के इलोक), कूर्मपु० (१४४।१५-२५) एवं विष्णुपु० (२।१२-३)। 

योगसूत्र (३२५, कही-कही २६ की सस्या आयी हे, 'भुवनज्ञान सूर्ये सयमात्‌') के व्यासमाष्य में 
सात लोको (भूर्‌, भुव, स्व, मह, जन, तप एवं सत्य)४४, सात नरको (अवीचि आदि), सात पातालो 
सात दीपो के सात पुथिवी, पूृथिवी के मब्य में मेरु के साथ सात पर्व॑तों, वर्षों, सात ढ्वीपों, यथा--जम्वु, शक, 
कुश, क्रोच, शाल्मलि, गोमेध (गोमेधक नही, जैसा कि मुद्रित पुराणों मे पाया जाता हे) एव पुष्कर, सात 
समद्रो, देवों की वाटिकाओ, उनके समा-भवन (जिसका नाम सुधर्मा था, नगर का नाम था सुदशेन, प्रासाद को 
नाम था बैजयन्त ), महेन्द्रलोक, प्रजापत्य लोक, जनलोक, तप छोक एवं सत्य छोको में देवों के दलो का सक्षिप्त 
किन्तु बहुत ही महत्त्वपूर्ण उल्लेख हे । इनमे से बहुत-सी बाते पुराणों मे वर्णित बातो से मिलती-जुलती है । 
इससे यह सिद्ध होता है कि चोथी झती केबहुत पहले से ही पुराणों मे पाये जानेवाले जगत्‌-सम्बन्धी ,विवरण 
लोगो मे विख्यात हो गये थे । 


४४ तौन या सात व्याहृतियों के लिए प्रयुक्त शब्द छोको के द्योतक माने जाते है । देखिए तै० 
ज्ञा० (२१४३ )---'एता बे व्याहृतय इसे लोका ” एव तै० उप० (१॥५)--भूरिति वा अब लोक । भुव इत्यन्तः 
रिक्षम्‌ । सुबरित्यसी लोक । मह इत्यादित्य । आदित्येन बाव सर्वे लोका महीयन्तें॥; कूर्मपुराण ( १(४४।१-४) 
नें सह से सत्य तक के लोको का उल्लेख किया हे । 


अध्याय ३५ 
कर्म एवं पुनर्जन्म का सिद्धान्त 


कर्म एवं पुनर्जन्म का सिद्धान्त भारतीय घर्म एवं दर्शन के अत्यन्त मौलिक सिद्धान्तों में परिगणित है । 
यह उस प्रश्न के समाधान का प्रयास हे जो सभी विचारभील व्यक्तियों के मत में उठा करता है, यया 
शरीर की मृत्य के उपरान्त मनुष्य का वया होता है ” इस सिद्धान्त ने सहस्नो वर्षा तक अथवा कम-से-कम 
उपनिपदो कक काल से सम्पूर्ण भारतीय चिन्तन एवं सभी हिन्दुओ, जैनों एवं बौद्धों को प्रभावित कर 'रखा 
है । यह एक विशाल विषय है और गत कूछ दशकों से पर्चिम के लेखकों के मनो को इसने आक्रृष्ट 
कर रखा है। पुन शरीर धारण पर पदिचम मे अब एक बूृहत्‌ साहित्य की रचना हो चुकी है। 
प्राचीन ऐतिहासिक कालो में बहुत-से देश पुनर्जेन्‍्म मे विश्वास करते थे। हेरोडोटस का कथन है कि 
कूछ यूनानियो ने (जिनके नाम उसे ज्ञात थे, किन्तु उसने उन्हे गुप्त रखा) उस सिद्धान्त का प्रयोग अपना 
समझ कर किया, किन्तु सर्वप्रथम मिस्र देश के निवासियों नें ऐसा कहा और विश्वास किया कि मानव आत्मा 
अमर है और शरीर की मृत्यु हो जाने पर यह किसी अन्य जीवित वस्तु मे, जो जन्म लेने वाली होती 
थी, प्रवेश कर जाता हे । छूगता हें, पैयागोरस ने इस पर विश्वास किया हे किन्तु उसने इस विश्वास को 
मारत से ग्रहण किया, इस विषय में विभिन्न मत प्रकाशित हुए है। प्रो० ए० बी० कीथ (जे० आर० 
एु० एस०, १६०४, पृ० ५६६-६०६) से एक हरूम्बे विवेचन के उपरान्त ऐसा मत प्रकाशित किया है कि 
पैथागोरस ने यह सिद्धान्त भारत से उधार नहीं लिया । विषयान्तर हो जाने के भय से प्रस्तुत लेखक इस 
विषय में अपना मत नहीं रखना चाहता । हाप्किस एवं मैकडोनेल ने पैथागोरस के ऊपर पडले वाले भारतीय 
प्रभाव को स्वीकार किया है किन्तु ओल्डेचबर्ग एवं कीथ ने नहीं। 
केवल पैथागोरस ने ही नही, प्रत्युत एम्पीडॉकिल्स (जिसने यहाँ तक कहा था कि बह पहले लडका, 
रूडकी, झाडी, पक्षी एव सछली था) एव प्लेटो ने आत्मा के पूर्वजन्म एवं उत्तर-जन्म मे विद्वास किया ह्े। 
देखिए केनेथ वाकर का ग्रत्थ दि सकिछ आवब लाइफ! (जिसमे उन्होंने लिखा है कि ईसा मसीह के काल 
में पुनर्जेत्म का सिद्धान्त भारत में भलीभॉति विख्यात था, पृ० &३) तथा गफ कृत 'फिल्ंसॉफी आब दि 
उपनिपद्‌' (लन्दन, १८८२), पृ० २६-३१॥ गफ ने प्रतिपादित किया हे कि उपनिषदो के पूर्व वैदिक साहित्य 
में पुरर्जेस्म की बात नही पायी जाती अत हिन्दुओ ने इस सिद्धान्त को भारतीय आदिवासियों से ग्रहण किया 
होगा। देखिए इसी विषय में जी० डब्ल्यू० ब्राउन का मत सटडीज़ इन ऑनर आवब ब्लूमफील्ड' नामक ग्रन्ध 
भें (पृ० ७६-८८) | यह अत्यन्त निर्मूल कल्पना है, इसके पीछे कोई प्रमाण नही है। यदि पुनजेन्म का सिद्धान्त 
मिस्रवासियों तथा अन्य आदिजातियो में पाया जा सकता है तो ऐसी कल्पना के लिए कोई तके नही है 
कि इस सिद्धान्त का प्रतिपादन स्वय भारतीयों ने वही किया, विशेषत जब इस विश्व में कही भी इतना 
विम्तुत कर्म एवं पुनर्जेन्म का सिद्धान्त नहीं पाया जाता जितना कि सस्कछृत साहित्य में विद्यमान है । अत 
गफ एवं ब्राउन की (जिसने यहाँ तक छिख डाला हे कि योग, साख्य एव उपनिपद्‌ शब्द द्रविड भाषा के शब्दो 
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के भाधार पर बने है)कल्पनाएँ एवं अनुमान निराधार एवं निर्मुल्य है। विद्वानों, विशेषत पाश्चात्य विद्वानों को 
पूदें के विषय मे लिखते समय मल्लिनाथ के नामूल लिस्यते किड्चितु” नामक शब्दों को स्मरण रखना चाहिए। 
प्रस्तुत लेखक अनुमानो के विरुद्ध नहीं है, किन्तु उनके पीछे कोई तथ्य एवं प्रमाण अवश्य होना चाहिए। 
भय तो इसका रहता है कि पहले के विद्वानों के अनुमान आगे के लेखको के लिए युक्तिसग निष्कर्ष-से लगने 
लगते है । वास्तव में हमे भारी-भरकम नामों के रौबदाव से अपनी रक्षा करनी चाहिए, विना किसी जाँच 
के विश्वास नहीं कर लेना चाहिए, जैसा कि विद्वान लेखक एवं विचारक एक्टन ने लिखा है। इस महाग्रन्थ 
के खण्ड ४ के मूल पृष्ठ ३८-४० मे कर्म एवं पुनर्जन्म के सिद्धान्त पर सक्षेप में कुछ लिखा जा चुका है 
(पापो एवं उनके प्रायद्चित्तो आदि के विपय में चर्चा करते समय) । किन्तु विस्तार आगे के लिए छोड 
दिया गया था । 

इस अध्याय में हम इस सिद्धान्त के उद्गम एवं विकास के लिए वैदिक साहित्य की जाँच करेंगे और 
देखेंगे कि आगे चल कर इसमे क्या सशोधन, परिवर्तत एवं विरोध उपस्थित किये गये और आधुनिक काल 
भे इसके विरोध मे क्या तके उपस्थित किये जाते हं। यह महत्त्वपूर्ण बात है कि यद्यपि कतिपय दर्शनों (यथा-- 
साख्य, योग, न्याय, वैद्येपिक, पूर्वमीमासा एवं वेदान्त) ने एक-दूसरे के सिद्धान्तों की कडी आछोचनाएँ की 
है, किन्तु उन्होने कर्म एवं पुनर्जन्म के सिद्धान्त को एक स्वर से स्वीकार किया है, केवल भौतिकवादियो 
(यथा चार्वाक) ने इसे अमान्य ठहराया है । वौद्धो एव जैनो ने इसे अपने ढंग से अपना लिया है (जब कि 
वे वैदिक एवं स्मृति साहित्य के बहुत-से विषयो से असहमत है) । कर्म एवं पुतर्जन्म-सम्बन्धी सभी विद्वासों 
के साथ कुछ सम्भावनाएँ एवं ऊहापोह चलते है, यथा--(१) मनुष्य का एक आत्मा होता हे, जो निल 
और भौतिक शरीर से पृथक है, (२) अन्य जीवो यथा--पशुओं, ओषधियो (पौधो) एवं सम्भव निर्जवि 
पदार्थों मे भी आत्मतत्त्व होता है, (३) मनृष्य एवं निम्नस्तर के पशुओं का आत्मा एक भौतिक शरीर 
से दूसरे मे प्रविष्ट हो जा सकता है, (०) आत्मा कर्म करने वाला एवं दुख सहने वाला होता है। 

हमने इस महाग्रन्थ के खण्ड ४ के मूल पृ० १५४-१७१ मे विस्तार के साथ देख लिया है कि किस प्रकार 
स्वर्ग एव नरक की भावनाएँ वैदिक काल से आगे तक चली और किस प्रकार कर्म एवं पुतर्जन्म के सिद्धान्त 
से वे परिमाजित हुईं । 

'कर्म' शब्द ऋग्वेद मे ४० बार से अधिक प्रयुक्त हुआ है । कही-कही इसका अर्थ हे पराक्रम या 
वीर कार्य', यथा ऋ० (१२२१६, विष्णु के कर्म (पराक्रम) का निरीक्षण करो), प्रशसा के योग्य उसके 
(इन्द्र के) प्राचीत कर्मों की घोषणा अपने शब्दों (या इछोकों) से करो (ऋ० १॥६१।१३)*१ और देखिए 
ऋ० (१६२६, ११०१४, १०५४४, १०११३१॥४) । ऋग्वेद के कुछ स्थलों पर 'कर्म' का अर्थ हैं धार्मिक 
कृत्य/ (यज्ञ, दान आदि), यथा 'देव लोग इस कवि के सभी कर्मो को स्वीकार करते (या चाहते) है, जो 
तुम्हे स्तुति देता है (तुम्हारी वच्दना करता है) यह ऋ० (११४८२) हे ।* और देखिए ऋ० (८२६७; 


१. अस्येडर प्र बूहि पूर्व्याणि तुरस्‍्य कर्माणि नव्य उकथे । ऋ० (१६९१३) , तड़ु प्रयक्षतमस्य कर्म 
दस्मस्थ चारुतमसस्ति दस । उपहवरे यदुपरा अपिन्चन सध्वर्णतो नद्यमचतस्र ॥ ऋ० (१६२६)/ येंते 
सुरामद्वना नमृचावासुरे सचा। विपिपाना शुभस्पती इन्द्र कमेस्वाचतम्‌॥ ऋ० (११३११) 5 


२. जुषन्त विद्वास्यस्य कर्मोपस्तुति भरमाणस्य कारों । ऋ० (शश्ट८दा२) द्रयावाइवस्थ सुख्- 
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88६११) । प्राचीन काल मे स्वर्ग ऐसा स्थल माना जाता था जहाँ अधिक से अधिक कर्मों के फल का आनन्द 
लिया जाता हे । इस छोक के फल (यथा--सम्पत्ति, वीर पुत्रों) के लिए स्तुति नि हर का जाती थी, किन्तु 
अमृतत्व एवं स्वर्ग के आनन्द को सर्वाधिक मूल्य दिया जाता 807 पक १ ९ /4+ पे के । प्रार्थना 
हक है कि वह मृत को उन छोगो के लोक मे ले जाये जिन्‍्होने अच्छे कर्म किये हे (तामिवेहेव सकता 
उलोकम्‌) । सुकृता छोकम्‌' शब्द अथ्ववेद (३॥२८।६, १८।२।७१ 2. एवं वाज० स० (१८। ५२) हल कक 
है । ऋ० (&।११३॥७-१०) में वह यजमान जो इन्द्र को सोम अर्पण करता हे, प्रार्यना करता है कि बह 
स्वर्ग मे अमर रूप मे रस दिया जाय, जहाँ अनन्त प्रकाश रहता हे, विवस्वान के पुत्र धर राजा है, जहां आनन्द 
एवं आहलाद है ओर जहाँ कामनाएँ ओर उनकी पूर्ति है। अभरत्व के लिए सभी देवों की स्तुतियों की गयी 
है, यथा अग्नि की (ऋ० शाश्शेछ, ४५८१, ४४१०, ६७४ ), मझुतो की (ऋण ५५५४), मित्र 
एवं वर्ण की (ऋ० शाध्रर२ 0 विग्वेदेदो की (ऋ० १०५२५ एवं १०६२१), सोम की (१।६ क्‍ १, 
क्षद०।०, 6१०८३) । किन्तु दुष्कृत्य करने वालो के भाग्य के लिए ऋग्वेद भरे कुछ नही कहा गया हे । 
ब्राह्मण-प्रत्थो में सत्कर्मों के फलो एव दुष्कर्मो के प्रतिकार के विषय मे पर्याप्त वर्णन मिलता है। शत० ब्रा० 
(१२७११) में 9्तिकार की भावना व्यक्त की गयी है।” यही वात मास-मक्षण के िपिय मे मन्‌ एव विष्णुवर्मसूत् 
में कही गयी है, जिससे ऐसा अभिव्यक्त है--- वह जीव जिसका मास मै यहाँ खाता हूँ, दूसरे लोक में मुझे खायेगा, 
विज्ञ लोग 'मास' दाव्द के मल या उद्भव के विषय में ऐसा घोषित करते है ।” शतपथन्राह्मण (११६।१३-६ )में 
एक विलक्षण कथा आयी है। भूग्‌ से, जो अपनी विद्या के कारण गर्बीले हो गये थे और अपने को पिता से भी अधिक 
विद्वान्‌ समझते थे, उसके पिता वरण ने चारो दिशाओ मे पूर्वे से उत्तर तक जाने को कहा और लौट आने पर 
देखी हुई सभी घटनाओ का विवरण माँगा। सभी दिशाओ मे भूगु को भयकर दृश्य देखने को मिले, धूर्व मे उन्होने 
लोगों को एक-दूसरे को छिन्न-भिन्न करते देखा, एक-एक कर हाथ उखाडते यह कहते सुना, 'यह तुम्हारे लिए, यह 
मेरे लिए । उन्होने कहा, यह भयकर है।' उन लोगो ने कहा, 'इन लोगो ने हमारे साथ सामने के छोक मे किया, 
अत हम लोग प्रतिकार मे ऐसा कर रहे है।! तब उन्होने उत्तर मे देखा कि चिल्लाते एव रोते हुए लोगो द्वारा चिल्लाते 
एव रोते हुए लोग पी्े जा रहे है। जब उन्होने कहा, 'यह तो भीष्म (भयकर या भीषण) है' तो उन लोगो ने उत्तर 
दिया, 'इन छोगो ने हमारे साथ ऐसा ही. यह प्रतिकार है।” यह एक रुम्बी गाथा हे, जिसका वर्णन यहाँ अनावश्यक 
है। यह कथा सम्भवत जैसे को तैसा' वाली कहावत चरितार्थ करती है। इतना तो स्पष्ट हे कि शतपथन्नाह्मण के काल 
तक यह धारणा बँध चुकी थी कि जो व्यक्ति एक जीवन मे दुष्कृत्य करता है वह दूसरे जीवन में उसी व्यक्ति 
हारा, जिसका अनभल वह किये रहता है, दुष्कृत्य का उत्तर अथवा प्रतिकार पाता है। शत० ब्ना० एव तै० ब्रा० ने 
कई वार 'पुनर्मुत्यू! (वार-बार मरना, अर्थात्‌ वार-बार जन्म लेना एव मरना) को जीत छेने अथवा उसको दूर कर 


तस्तथा शूणु यथा श्यूणोरत्रे कर्माणि कृष्वत । ऋट० (८३६७) , यही पुन दा३इछ७७ में आप्या 
के स्थान पर रेभत आया हे), त्वया हिल पितर सोम पूर्वे कर्माणि चकु परमात धीौरा ऋ० 

३ एतस्मादे यज्ञात्पुरषों जायते। स यद्धवा अस्मिंल्लोके 
शत्पथ (१२६११), मास भक्षयितामुत्र यस्य सास मिहादभयम्‌ । एतन्मासस्यथ मासत्त प्रवदन्ति सनीषिण ॥॥ 
सनु (५५५), विष्णुघर्मसूत्र (५९७८), मा का अर्थ हे मुझजों एवं (सा का अर्थ 'वह जीव” और सास 
शब्द (जिससे दोनो मिले हे) का अर्थ वह है जो ऊपर कहा गया हे । 


हे (सुन्वत 


(दाई६११)। 
पुरुषोइ्लसत्ति तदेनमसृष्मिंल्लोके प्रत्यत्ति 


इ्प्र२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


देने की बात कही है। शत० ब्रा० (१०४४) मे आया है कि देव लोग अमर हो गये, क्योकि उन्होंने प्रजापति की 
सम्मति से अग्नि चयन का उचित सम्पादव किया, यथा--३६० घेरने वाली ईटो, ३६० यजुष्मती ईंटो, तथा उन पर 
३६ ओर ईटो तथा १०,८०० लोकम्पूणा ईटो से उसे सम्पादित किया। (१०४४६) में आया है--जो व्यक्ति 
विद्या द्वारा तथा पवित्र कर्मों द्वारा अमर होना चाहता हे, वह इस शरीर से पृथक्‌ होने पर अमर हो जायेगा और पुन 
(१०४१४१० ) में आया हे--जो व्यक्ति इसे जानते हे या जो यह पविच करे करते है, वे पु मरने के उपरात्त 
इस जीवन मे आते हे ओर जीवन मे आने के उपरान्त अमर जीवन प्राप्त करते है, किन्तु वे लोग जो इसे नही 
जानते या इस पवित्र कम का सम्पादन नही करते, मरने पर पुनर्जीवन प्राप्त करते हे और वे मृत्यु का भोजन वार- 
बार बनते हं ।'* तै० ब्रा० (३२८) में नचिकेता की गाथा कही गयी है जो कठोपनिपद्‌ से मिलती हे (कुछ मत्त्र 
दोनों मे समान हैं ।) तै० ब्रा० मे आया है कि मृत्यु ने नचिकेता को त्तीन वरदान दिये, जिनमे तीसरा कृठोपनिपदू 
से भिन्न हे। वह तीसरा वरदान यह है--“मै 'पुनर्मू त्य/ किस प्रकार दूर करूँ, इसकी मुझसे घोषणा करो।” मृत्यु 
ने उससे नाचिकेत अग्नि घोषित का उपदेश किया , जिससे नचिकेता पुनर्मृ त्यु को दूर कर सका। और देखिए कौपी- 
तकि ब्रा० (२५१) एवं बु० उप० (१२७, १॥५॥२, ३२१० एवं ३।३२)। 
दुफ्कृत्यों के प्रतिकार की प्राचीन भावना से ही सम्भवत अच्छे क्मो की यह भावना उठ खडी हुईं कि इनको 
(अर्थात्‌ सत्कर्मा को) दुप्कर्मो के विरोव मे रखा जाय ओर दोनो को मानो तराजू में तोला जाय। शतपथतब्राह्मग 
(११२७३) में आया हे---अब यह तराजू हे, अर्थात्‌ वेदी का दाहिना पाश्व। वह बेदी का दाहिना पार्र्व छूकर 
बैठ जाय, क्योकि, वास्तव मे, वे उसे सामने के लोक में तराजू पर बैठाते है, और दोनो में जो ऊपर उठ जायेगा 
वह उसी का अनू सरण करंगा, चाहे वह अच्छा हो या बुरा । जो कोई इसे जानता है वह इस तराजू पर इसे लोक 
में बैठता है और सामने के छोक मे अर्थात्‌ आगे के या परलोक मे बैठने से छुकटकारा पा जाता है, क्योकि यह 
सत्कर्म ही है जो ऊपर उठता है बुरा कर्म नेही।' 
शतपथ इस निष्कर्ष पर पहुँच गया था कि मन्‌ प्य की इच्छा (और उसी के अनुरूप उसका कार्य) पर ही 
यह निर्म॑र है कि उसे मृत्यु के उपरान्त कौन-सा लोक प्राप्त होगा। उसमे कथित है-- उसे ब्रह्म समझ कर सत्य कीं 
ही ध्यान करना चाहिए। अब यह पुरुष (मनुष्य) ही अधिकतर इच्छा हे और अपनी इच्छा के अनुसार ही जब॑ 
वह इस लोक से चलेगा तो सामने के (अर्थात्‌ आगे के) छोक में भी वेसी इच्छा रखेगा।' 
शतपथब्राह्मण (१०११।५॥४) में एक विचित्र वचन आया है जिसका सम्बन्ध यज्ञों से उत्पन्न उन शक्तियों 
से है जो कि सामने के (आगे अर्थात्‌ परलोक ) छोक मे प्रकट होती है। इसमें आया है कि जो व्यक्ति नियमित रूप 


४ ते य एवमेतद्विदुर्ये वै तत्कर्म कूर्वते मृत्वा पुन सम्भवन्ति ते सम्भवन्त एवामृतत्वमभि सम्भव- 
न्‍्यथ य एवं न बिदुये वे तत्कर्म न कुवते मुत्वा पुन सम्भवन्ति त एतस्यैवान्न पुन पुनर्भवन्ति | शतपथब्ना० 
(१० ४४३१०) । 

५ अथ हैषेव सुझा यदक्षिणों वेह्न्त स थत्साधु करोति तदन्तवंद्यथ, यदसाधु तह॒हिबेंदि। तस्मादें- 
दक्षिण वेद्यन्तमधिस्पृश्येवासीत॥ तुलाया हु वा 5मृप्मिल्लोक आदधति यतरचस्यति तदन्वेप्यति यदि सौंप 
वाधसाधु वेति । अथ य एव वेदास्मिन्हैव छोके तुलामारोहत्य मुष्मिल्लोके तुलाघान मुच्यते। साई” 
ऊृत्या हेवास्थ यच्छति न पापकृत्या । शतपथब्नाह्मण ( ११२७३३ ) । यहाँ पर वेदि के दाहिने पढ्व 
के किनारे को तुला का दण्ड कहा गया है। 


्र्म एवं पुनर्णन्‍म का सिद्धान्त 


से अग्मिहोत्र करता है बह परलोक मे प्रात एवं त्ताय भोजन करता ह, दर्श एवं पूणमास वा करने वाला प्रत्येक पक्ष 


में भोजन करता है, चातुर्मास्यो (ऋतुओं वाले यज्ञ) को करने वाला सामने के लोको में प्रति चार मासो 
उपराल्त भोजन ररता है, पशु-यज्ञ करने 


घ 
वाला प्रत्येक ६ मासो पर खाता है, सोम यज्ञ करने वाद्य एक वर्ष के 
उपरान्त भोजन करता है, अश्निचयन वेदिका का निर्माण करने वाला प्रत्येक सी वर्षो पर इच्छा के अनुमार खाता 
है या एक बार खा लेने पर ख.ने की आवब्यक्ता नहों समझता है। 

शतपथ्ब्राह्मण इस निष्कर्ष पर पहुचा था कि प्रत्येक व्यक्ति अपने मन के अनुसार निर्मित कोंक में जन्म 
लेता है। उसने यह दुढतापूर्वक व्यक्त किया है कि जो देवों के लिए यज्ञ बरता हूं वह उस लोक को नहीं प्राप्त करता 
है जिसे आर्सा के लिए यज्ञ करने वाला पाता है और आत्मा के लिए वद्ध करने वाला व्यवित अपने शरीर से, 
पाप से, उसी प्रद्गर मुवित पाता हे जिस प्रकार सर्प अपने कैचुल से पाता है (११४२६१३-१४)। है 

यह मात लेता होगा कि कर्म एवं पुनर्जेन्म सिद्धान्त सम्बन्धी स्पष्ट वक्‍तव्य का ऋग्वेद में अभाव हैं। ऋग्वेद 
का ७३३ एक भहत्त्वपूर्ण सूबतत हे। प्रथम ८ मन्त्रों में वरिष्ठ ने अपने पुत्रों के विषय में कहा हे। १०-१४ स्वय 
वसिष्ठ के लिए प्रयुक्त हैं जो या तो उनके पुत्रों द्वारा कबित हू था एक अन्य मत से इन्द्र के साथ हुई बातचीत का एक 
अश हू। ये मन्च देवताख्यान यूबत हैं, रहस्यवादी हैं ओर व्याख्या के लिए अति कटिन। १० वे मस्त्र में वसिष्ठ 
के जन्म की ओर इगित हे जब कि मित्र एवं वरुण ने उन्हे विद्युत्‌ के अतितेत्र के प्रास पहुँचते हुए देसा, और 
ऐसा कहा गया है कि अगस्त्य उन्हें (बसिष्ठ को) लोगो के पास के आये। यहाँ पर 'एक जर्न्‍्म' से ज्ञात होता है 
कि इस सूकक्‍त में वसिष्ठ के अन्य जन्म की ओर भी सकेत हू । १४वें मन्त्र मे वसिष्ठ को उर्वशी से उत्पन्न 
मित्र एवं वरुण का पुत्र कहा गया है और ऐसा आया है कि सभी देवो ने उन्हे एक पुष्कर (अस्तरिक्ष या कमर) 
भे रखा। १२वाँ मन्त्र लाक्षणक एवं रहस्यथवादी होने के कारण महत्त्वपूर्ण है, बयोकि यम द्वारा फैडाये गये वस्न 
को बुनने की इच्छा करते हुए वसिष्ठ उबेणी से उत्पन्न हो गये। १३वें ब्लोक मे आया है कि दोनों (मित्र एव 
वस्ण) ने बीज को एक घडे मे डाझ दिया, जिसके मध्य से अगस्त्य निकले और वसिष्ठ भी उत्पन्न हुए। £४वाँ 
मन्ध प्रतुदो को सम्बोधित है और उनसे कहा गया है कि वे वसिष्ठ के सम्मान मे रूग जायें जो उनके पास बज्ञ 

(कराने ) के लिए जआयेगे। यह, ऐसा प्रतीत होता है, वसिप्ठ का दूसरा जन्म है। 


प्रो० » २० डी० 'रानाडे ने जपने उन कास्ट्रविटव सर्वे जाव दि उपनिषदिक फिलॉसॉफी' (पु० १४५-१४६) 
से ऋग्वेद के कुछ मन्त्रो पर निर्मर हो हर यह कहने का प्रयास किया हे कि वेदिक ऋषियों ने पुनर्जन्म की ओर 
स्केत किया है (१० १४७) | विन्तु प्रो० रानाडे ने (उसी पृष्ठ पर) स्वयं यह माना है कि ऋग्वेद के अधिकाश 


भाग मे पुरर्ज मं की भावना का सर्वथा >भ व है। स्थानाभाव से हम उनके तर्कों की जाच यहाँ नही कर पायेगे। 
पूर्ण जानफारी के लिए देजिए मूल ग्रन्थ, पु० १५३७-१५४८। 


ली जे एस० करन्दीकर ने (पूवा-निवासी, जो लोक्मान्य तिछ्क के वट्टर शिप्ब है) अपने ग्रन्थ 'गीता- 
तत्त्व मज्जरो, (मराठी मे, १६४७) म यह दर्शाष्य है कि पुनर्जन्म वा सिद्ध न्‍्त बैदिक सहिताओं में पाया जाता ह 
आर इस विपय में उन्होंने ऋशेदीय चार ऋचाओ (१०१०८, १०१६३ एवं ५ तथा १०१३५॥६, का जाश्रय 
लिया हे। किन्तु उनकी घास्णा निर्मल हे। उ'हंनने ऋचाओ वा जो अर्थे रयाया ह, बहू ठीक नहीं है। विज्लेप तर्क 
एवं विवेचन के लिए देखिए इस प्राव कप मूल पु० १४४२ से पृ० १५८४ (खण्ड ५)। 
हर ते० स० (२६१०१२) में एक मनोरम वचन आया हे--जो व्यक्ति किसी ब्राह्मण को बसमकी देता है 


वह इसके लिए एव सौ वर्षा तक प्रायद्िचन्त करेगा, जो उसे पीटता है वह एक सहस्र वर्षो तक (प्रायशिचत्त चरेगा) 
जी काहाण पा रफ़्त गिरायेगा वह उससे हि 


के न वर्षा तक अपने पितसे के लोक को नही जानेगा जितने मिट्टी के कण 
श् /, 


३५२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


देने की बात कही हे। गत० ब्रा० (१०९४) में आया है कि देव छोग अमर हो गये, क्योकि उन्होने प्रजापति की 
सम्मति से अग्नि चयत का उचित सम्पादन किया, यथा---३६० घेरने वाली ईंटो, ३६० यजुष्मतती ईटो, तथा उन पर 
३६ ओर ईटी तथा १०,८०० लोकम्पूणा ईटो से उसे सम्पादित किया। (१०९०४) में आया है--- नो व्यक्ति 
विद्या द्वारा तथा पवित्र कर्मो द्वारा अमर होना चाहता हे, वह इस शरीर से पृथक होने पर अमर हो जायेगा और पुन 
(१०४।९।१० ) मे आया हे---जो व्यवित इसे जानते हू या जो यह पवित्र कर्म करते हे, वे पुन मरने के उपरोतत्त 
इस जीवन मे आत्ते हे ओर जीवन मे आने के उपरान्त अमर जीवन प्राप्त करते है, किन्तु वे लोग जो इसे नहीं 
जानते या इस पवित्र कर्म का सम्पादन नही करते, मरने पर पुनर्जीवन प्राप्त करते हे और वे मृत्यु का भोजन बार 
बार वनते हू ।४ तै० ब्रा० (३॥२८) में नचिकेता की गाथा कही गयी है जो कठोपनिपद्‌ से मिलती हे (कुछ मत्त 
दोनों में समान है ।) तै ब्रा० मे आया हे कि मृत्यु ने नचिकेता को तीन वरदान दिये, जिनमे तीसरा कठोपनिपंद्‌ 
से भिन्न है। वह तीसरा वरदान यह है---में 'पुनमृत्यु' किस प्रकार दूर करें, इसकी मुझसे घोषणा करो ॥7 मृत्यु 
ने उससे नाचिकेत अग्नि घोषित का उपदेश किया , जिससे नचिकेता पुनभूत्यु को हृर कर सका। ओर देखिए कौपी- 
तकि ब्रा० (२५॥१) एवं बु० उप० (१।२।७, १।४॥२, ३३२१० एवं ३॥३।२) | 
दुप्कृत्यो के प्रतिकार की प्राचीन भावना से ही सम्भवत अच्छे कर्मों की यह भावना उठ खडी हुई कि इनको 
(जर्थात्‌ सत्कर्मो को) दुप्कर्मों के विरोध मे रखा जाय और दोनो को मानो तराजू में तोछा जाय। शतपथत्नाह्मण 
(१ शश७३३) में आया हे-- अव यह तराजू हे, अर्थात्‌ वेदी का दाहिना पाररव। वह वेदी का दाहिदा एरश्वे छूकर 
बैठ जाय, क्योकि, वास्तव मे, वे उसे सामने के छोक में तराजू पर बैठाते है, और दोनो में जो ऊपर उठ जायेगा 
वह उसी का अचु सरण करंगा, चाहे वह अच्छा हो या बुरा । जो कोई इसे जानता है वह इस तराजू पर इस लोक 
मे बैठता है और सामने के छोक मे अर्थात्‌ आगे के या परलोक मे बैठने से छुकटकारा पा जाता है, क्योकि यह 
सत्कर्म ही है जो ऊपर उठता है बुरा कर्म नही।" 
शतपथ इस निष्कर्ष पर पहुँच गया था कि मन्‌ प्य की इच्छा (और उसी के अनुरूप उसका कार्यें ) पर ही 
यह निर्भर है कि उसे मृत्यु के उपरान्त कौन-सा लोक प्राप्त होगा। उसमे कथित है-- उसे ब्रह्म समझ कर सत्य का 
ही ध्यान करना चाहिए। अब यह पुरुष (मनृष्य) ही अधिकतर इच्छा हे और अपनी इच्छा के अवुसार ही जब 
वह इस लोक से चलेगा तो सामने के (अर्थात्‌ आगे के) लोक मे भी वंसी इच्छा रखेगा।' 
शतपथब्नाह्मण (१०११॥५॥४) में एक विचित्र वचन आया है जिसका सम्बन्ध यज्ञों से उत्तन्न उन दरक्तियों 
से है जो कि सामने के (आगे अर्थात्‌ परछोक ) लोक मे प्रकट होती है। इसमे आया है कि जो व्यक्ति नियमित रूप 


४ ते य एवमेतहिदुयें वे * कुर्वत्ते मृत्वा पुत सम्भवन्ति ते सम्भवन्त एवामृतत्वमभि सम्भव- 
न्‍्यय य एवं न विदुययें वे तत्कर्म न कुर्व॑ते मृत्वा पुन सम्भवन्ति त एतस्यैवान्न पुन पुनर्भवन्ति । शतपथन्ना० 
(१० ४३३१०) ॥ 

५ अथ हैषैव तुला यदक्षिणो वेच्चन्त स यत्साधु करोति तदन्तर्वेच्ाथ, यदसाधु तह॒हिवेंदि। तस्माई- 
दक्षिण चेयन्तमचिस्पृ्येवासोत। चुलाया हु था अ5मुप्मिल्लोक आदधति यतरचस्यति तदन्वेष्पति यदि साधु 
वाइसाधु वेति । अथ य एव वेदास्मिन्हैब छोके तुलामारोहत्य मुष्मिल्लोके तुलाघान मुच्यते। साधु 
छृत्या हैवास्थ यच्छति न पापकृत्या । झतपथत्राह्मण ( ११॥२७३३ ) । यहाँ पर वेंदि के दाहिने पाश्व 
के किनारे को तुला का दण्ड कहा गया है। 


णर्म एवं एन्जन्म का सिद्धान 


शत 
शा 


ह॒ 
से अग्निहोत्र करता हे वह पाजलोक मे प्रात एवं त्ताय भोजन वरता €, दक्ष एव धणमासवा व 2" वादा प्रय्वक पते 
में मोजन करता है, चासुर्मास्यों (ऋतुओ वाले यज्ञ ) को ऋरने वादा सामने के लोको में प्रति चार मासों 
उपरान्त भोजन रस्ता है, पयु-यज्ञ करने वादा प्रत्येक ६ माद्यो पर साता है, सोम यज्ञ परने बाग एक दर्ष 
उपरान्त भोजन करता है, अग्निचयन वेदिका वा निर्माण करने वाला प्रत्येत। ती वषों पर 
है या एक बार खा लेने पर सने छी आवध्यवत्ता नहीं समयता है। 


०» 5 
द 


पफ़ 


उच्छा फे जनुसार पाता 
इतपथब्राह्मण इस निष्कर्ष पर पहुचा था ऊि प्रत्येक व्यप्रित अपने मन के पनुसार निमित ठोफ में जन्म 
लेता हे। उसने यह दुढतापूर्वक व्यक्त किया है. कि जो देवो के लिए यज्ञ मरता हे वह उस लोक को नहीं प्राप्त जाता 
है जिसे आत्मा के लिए यज्ञ करने बारा पाता है. और आत्मा के लिए यन करने वारा व्यवित अपने गरीर से, 
पाप से, उसी प्रवार मुक्ति पाता है जिस प्रकार सर्प अपने कैचुल से पाता है (१शश६२३-१४ )। हि 
यह मान लेना होगा कि वर्म एव पुनजेन्म सिद्धा त सम्बन्धी स्पष्ट वक्तव्य वा ऋग्वेद भें अभाव है। भटस्वेद 
का ७३३ एक महत्त्वपूर्ण सूकत है। प्रथम ८ मन्जों में वतिप्ठ ने अपने पुत्रों के विषय में कहा हं। १०-१४ स्वय 
वसिप्ठ के लिए प्रयुक्त है जो या तो उनके पुत्रा द्वारा कबवित ह या एक अन्य मत से इन्द्र के साथ हुई बातचीत का एक 
अश हूँ। ये मन्त्र देवताल्यान युवत है, रहस्यवादी हैं और व्याख्या के लिए अति कदिन। १० वे मन्त में वसिष्ठ 
के जन्म की और इगित है जब कि मित्र एवं वरुण ने उन्हे विद्युत्‌ के अतितेत्र के पास पहुँचते हुए देसा, और 
ऐसा कहे गया है कि अगस्त्य उन्हें (वसिप्ठ को) छोगो के पास छे आये। यहाँ पर एक जन्म से ज्ञात होता ह 
कि इस सूक्‍त में वसिष्ठ के अन्य जन्म की ओर भी सफेत हैं । ११वें मन्त्र में वरिष्ठ को उ्वेज्ञी से उत्पन्न 
मित्र एवं वरुण का पुत्र कहा गया है और ऐसा आया है कि सभी देवो ने उन्हें एक पुष्फर (जन्तरिक्ष या कमर) 
में रखा। १२वाँ मन्त्र लाक्षेणिक एव रहस्यवादी होने के कारण महत्त्वपूर्ण है, क्योकि यम द्वारा फैलाये गये वस्प 
को चुनने की इच्छा करते हुए वसिप्ठ उर्वशी से उत्पन्न हो गये। १३वें इछोक मे आया है कि दोनो (मित्र एव 
वर्ण) ने बीज को एक घडे मे डाकू दिया, जिसके मध्य से जगर्त्य निकले और वसिप्ठ नी उत्पन्न हुए। १४वा 
मन्त्र प्रतुदो को सम्बोधित है और उनसे कहा गया है कि वे वसिप्ठ के सम्मान में रूग जायें जो उनके पास यने 
(कराने ) के लिए आयेगे। यह, ऐसा प्रतीत होता है, वसिष्ठ का दूसरा जन्म है। 


जुर 
भों० »] ९० डी० रावाडे ने अपने य्व “कास्ट्रक्टिव सर्वे आव दि उपनिषदिक फिल्लेंसॉफी' (पुृ० १४४-१४६) 
से ऋग्वेद के कूठ मस्नों प्र मिर्भर हो दर यह कहने वा प्रयास किया है कि वैदिक ऋषियों ने पुनर्जन्म की ओर 
सकेत किया हे (प० १४७) | किन्तु प्रो० रानाडे ने (उसी पृष्ठ पर) स्वयं यह माना है कि ऋग्वेद के अधिकाश 


आग मे पुनर्ज मं की भावना का सर्वथा »भ व हे। स्थानाभाव से हम उनके तर्कों की जाच यहाँ नही कर पायेगे। 
पूर्ण जानकारी ऐ छिए देखिए मूल ग्रस्थ, पु० १५३७-१५४४८॥ 


श्री जे० एस० करन्दीकर ने (पृन्ना-निवासी, जो लोक्मान्य तिलक के वद्टर शिप्य हैं) अपने ग्रस्थ 'गीता- 
तत्त्व मज्जरी, (मराठी में, १६४७) म यह दर्दाद् है कि पुनर्जन्म वा सिद्ध न्‍्त ब॑दिक सहिताओ मे पाया जाता ह 
आर इस विपय मे उन्होंने ऋचेदीय चार ऋचाओं (१०१२८, १०१६३ एवं ५ तथा १०॥१३५॥६, का आश्रय 
लिया हे। किन्तु उनकी घारणा निर्मल हे। उन्हे'ने ऋचाओं वा जो अर्थ लगाया है, वह ठीक नही है। विद्येप तर्क 
एव विवेचन के लिए देखिए इस प्रच्य का मूल पुर श्प्र्ध्र से पृ० श्प्‌टेध (खण्ड भ््‌ ) || 
हि तें० स० (२६१०२) में एक मनोरम वचन आया है--जो व्यक्ति किसी ब्राह्मण को धमकी देता है 
वह इसके लिए एक सौ बर्षो तक प्रायर्चित्त करेगा, जो उस पीटता हे वह एक सहख्र वर्षों तक (प्रायरिचत्त क्रेंगा) 
जो है का रक्त गिरायेगा वह उतने वर्षा तक अपने पितरो के छोक कहो नहीं जानेगा जितने मिट्टी के कण 

श ने मिट 


२४४ धर्मकारत पते धतिहान 


रवत से सनकर एक पिण्ड के रूप में बन जायेगे। अत व्यक्ति न तो ब्राह्मण को धमकी दे, न पीट औरम 
उसके शरीर से रक्त गिरने दे, क्योकि वैसा करने से उतना ही पाप होता है ।” इस वचन से ऐसा नहीं प्रतीत 
होता है कि इस वचन के प्रणयन के काल तक केवल पितृलोक की भावना ही वन सकी थी, जैसा कि ड्यूशन ने अपने 
प्रन्‍्थ 'फिलॉसॉफी आठ उपनिषद्‌' (पृ० ३२५) मे लिखा हे। वास्तव मे, ऋग्वेद मे देवयान एवं पितृयाण की 
कल्पना प्रवल हो चुकी थी। ऋग्वेद के अनुसार अधिक लोग यम के राज्य पितृलोक मे जायेगे, केवल थोडे से 
देवयान द्वारा देवो के छोक में जायेंगे। यह चचन इस विंपय मे अधिक महत्त्वपूर्ण है कि एक अति घातक पाप के 
फलस्वर्प पापी को एक सहस्न दर्पो तक या कई सहसरो वर्षो तक दु ख भोगना पडता था, अत उसे कई जीवनों 
तक जन्म लेना पडता था, क्योकि मानव की आयु सौ वर्ष होती है (ऋण १०॥१६१।४--अथर्व० ३।११।४, #० 
१८ढै।द- वाज० स० २५२२) । उपर्युक्त वचन के आघ.र पर ग्रौतमधर्मसूत्र ने व्यवस्था दी है कि क्रोध में 
आकर ब्रह्मण को धमकी देने से सौ वर्षों तक स्वर्ग का हर अवरुद्ध हो जायेगा (या नरक में जाता होगा), उसे 
पीटने से एक सहस्न वर्षो तक तथा उसके शरीर से रक्त निकालने पर उतने वर्षों तक स्वर्ग-द्वार अवरुद्ध रहेगा 
जितने मिट्टी के कणो से एक रक्तरजित पिण्ड बन जायेगा। मनू_ (११२०६-७) ने इसे यो समझा है कि ब्राह्मण 
के विरुद्ध किये गये दुष्कर्मो से अभियोगी को क्रम से १००, १००० या सहस्नो वर्षों तक नरक में रहना पड़ेगा । 
मनृप्य अपने कर्मो एव आचरण से अपना भविष्य बनाता है, इस सिद्धान्त की शिक्षा बृहू० उप० ([४४॥४-७ ) 
में मिछती है*--“जो जैसा आचरण करता है, वह वैसा ही होगा, अच्छे कर्मो वाला अच्छा (जन्म) पायेगा, 
दुष्कर्मों वाला बुरा (जन्म) पायेगा, पुण्य कर्मों से पुण्य (पवित्र) होता है। दुष्कर्मों से बुरा। यहाँ वे कहते है” 
मनुष्य काममय है, उसकी जैसी कामना होगी वैसी ही उसकी इच्छा-शक्ति होगी, उसकी जैसी इच्छा होगी वैसा 
ही उसका कर्म होगा, और जो कुछ कर्म वह करता है वैसा ही वह होगा वैसा ही फल वह प्राप्त करेंगा ! इस 
पर एक इलोक आया है--- जिस किसी से मन्‌ प्य का मन एवं सूक्ष्म देह सरूूग्न रहता हे उसी के पास अपने कर्मो 
के फलो के साथ वह जाता है, और जो कुछ कर्म वह इस छोक मे करता है उसका फल प्राप्त करने के उपरान्त 
बह पुन उस लोक से (जहाँ वह फछ-प्र।प्ति के कारण कू छ काल के लिए गया था), कर्मलोक मे आ जाता है, इतनी 
बात उस व्यवित के लिए है जो कामयमान (अर्थात्‌ जो कामनाओ या इच्छओ मे डूबा हुआ है) है, अब अकामय- 
मान के विपय में---, जो व्यक्ति कामरहित है, निष्काम है, जिसके काम श्ान्त हो गये हैं, जो स्वय आत्मिकाम 
(स्वयं अपनी इच्छा) है उसके प्राण कही और नही जाते, वह स्वय ब्रह्म होने के कारण ब्रह्मलीन हो जाता है। ईस 
बात पर एक इलोक है---'जब मन्‌प्य के हृदय मे स्थित सभी काम दूर हो जाते है, तो वह जो मत्म है, अमृत 
हो जाता है, यद्दी इसी शरीर मे वह ब्रह्म की प्राप्ति कर छेता है।” उपर्युक्त वचन में क्रम यो दै--केाम, इच्छा 


६ सवा त्मा ब्रह्म विज्ञाममयी इति । यथाकारी थथाचारो तथा भवति साधु” 
फारी साधुर्भदति पापकारी पापो भवति पुण्य" पुष्येन कर्मणा भवति पाप पापेव। अथो खल्वाहु । काममय एवॉय 
पुरुष इति। स यथाकामों भवति तत्कतुभवति यत्कतुर्भवति तत्कर्म कुरुते यत्कर्म कुस्ते तदभिसम्पद्यते । तदेव 
इलोको भदति । तदेव सक्‍त सह फर्मणेति लिझग मनो यत्र निपक्तमस्य | प्राप्यान्त क्मणस्तत्थ ये 
फरोत्ययम । तस्माल्लोकात्युनरेत्यस्मे लोकाय करमंणें। इति नु कामयमान । जया कामयमानों “योउकामो निष्काम 
आप्तकास आत्पकामो न तस्य प्राणा उत्कार्मात ब्ह्मैव सन्‍्त्रह्माप्येति। तदेप इलोकों भवति। यदा सर्वे प्रमच्यन्ते 
फामा येश्स्य हृदि स्थिता । अब मत्याप्मूतों भवत्यत ब्रह्म समसनुले ॥ ” बूं० उप० (४४॥४-७) 


कर्म एवं पुनंजन्म फॉ सिम्मा््त 


एवं कर्म | इस विषय में देखिए ड्यूशन (फिलॉसॉफी आव दि उपनिषद्स, पु० ३४८) एवं जेराल्‍्ड हुई (ज गो 
एविडेण्ट', पु० ३४) की भावभीनी टिप्पणियाँ। 

उपर्यक्‍तत वचन के पहले एवं उपरान्त कई उदाहरण आये है, जिनमे दो यहाँ दिये जा रहे हैं, जिससे यह वात 
व्यक्त हो जायगी कि आत्मा किस प्रकार एक शरीर से दूसरे शरीर में जाता है। 'जिस प्रकार एफ झितगा घास 
के एक अकुर के पोर पर पहुँचने के उपत्त दूसरे अक् र के पास पहुँचने की मति करता है, उसकी ओर अपने पा 
खीच लेता है और उस पर अपने को अवस्थित कर लेता है, उसी प्रकार यह (जीव का) आत्मा मृत्यु पर जपने 
शरीर को त्याग कर, अविद्या को हटाता हुआ, दूसरे शरीर की ओर पहुँचता हुआ उसकी ओर अपने की लीच 
लेता है और उसी में अपने को अवस्थित कर छेता है' (वृ० उप० ४।४।३ ) । दूसरा उदाहरण यह है-- जिस प्रकार 
सर्प का केचल पिपीलिका के ढूह पर मरा हुआ एवं फेका हुआ रहता है, उसी प्रकार यह शरीर पड़ा रह जाता 
हैं और तब आत्मा, शरीर रहित, अमरात्मा हो जाता है और केवल ब्रह्म होता है। 

यह सम्पूर्ण वचन (वृ० उप० ४।४।५-७) सबसे मुख्य, प्राचीन एव स्पष्ट वचन है और उपनिपदों मे पाये 
जाने वाले पुनर्जेन्म के सिद्धान्त पर प्रमूत प्रकाश डालता है। इसी प्रकार के अन्य बचन भी है । याज्ञवल्क्य एवं आते- 
भाग की कथा के अन्त में (जहाँ याज्ञवल्क्य ने आर्तंभाग से एकान्ल मे मृत्यु के उपरान्त होने वाली अवस्था के विपय 
मे बाते की है) उपनिषद भें जाया हे--- उन्होने जो कहा वहू केवछ कर्म था, उन्होने जिसकी प्रशसा की, बह कर्म 
ही है। व्यक्ति अच्छे कर्मों से अच्छा होता है और दुप्कर्मों से बुरा होता है! (बृ० उप० ३॥३॥१३) । 

ये दोनो ऐसे मौलिक वचन हैं जो पुनर्जन्म के सिद्धान्त के आधार मे' पडे तर्क एवं उद्देश्य की व्याख्या उपस्थित 
करते हैं। 

उपर्युक्त दोनो उक्तियो का साराग यह है कि इस जीवन में किये गये कर्म एवं आचारण मनुष्य के भावी 
जीवन का निर्माण करने वाले होते है और वर्तमान जीवन मनृप्य द्वारा अतीत जीवन या जीवनो मे किये गये कर्मों 
या व्यवहार का फल है। किन्तु कर्म एव आचरण (व्यवहार) मनुष्य की इच्छा (सकल्प) पर निर्मर रहते ह और 
यह सकलल्‍्प (या इच्छा) कामनाओ के कारण ही जागता है। मनृप्य की कई कामनाएँ हो सकती हैं, वह उनमे क्छ 
को दवा सकता हे, किन्तु कूछ कामनाओ की निष्पत्ति अथवा सिद्धि के लिए वह सकल्प ले सकता ह। अत कामनाएँ 
(अथवा केवल 'काम') सकलल्‍्प (या इच्छा), कर्मो एव आचरण का आघार (मूल या जड) है और अन्ततोगत्वा 
वही जन्मो एवं मरणो के चक्र (जिसे ससार कहा जाता है) के मूल में भी है। इसी से शकराचार्य ने 'यदा सर्वे 


प्रमुच्यन्ते कामा' (बृ० उप० ४५७७) का अनुसरण करते हुए कहा है--'कामो मूल ससारस्य' अर्थात्‌ काम ससार 
का मूल है। 


४५४ 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ (६२) में एक अन्य महत्त्वपूर्ण वचन है। वहाँ आरूुणि के पुत्र इवेतकेतु के बारे में एक 
कथा आयी है। श्वेतकेतु अपनी विद्या के घमण्ड मे चूर पञचालो के समा-मवन में आये और वहाँ पर नोकरो द्वारा 
सेवा पाते हुए प्रवाहण जैवलि (एक क्षत्रिय या राजकमार) को देखा । श्वेतकेतु को देख छेने पर राजकमार ने उनसे 
पूछा---क्या आपने अपने पिता से शिक्षा पायी है ?” जब इ्वेतकेतु ने हा” कहा तो राजकमार ने उनसे पाँच प्रइन 
किये, यथा--( १) क्या आप यह जानते है कि जब मनुष्य यहाँ से जाते हैं तो वे किस प्रकार विभिन्न दिशाओं 
को जाते है ? , (२) क्‍या आप यह जानते है कि वे किस प्रकार यहाँ लौट आते हैं ? ; ( 

हैं कि सामने वार लोक किस प्रकार बहुत छोगो द्वारा बार-बार जाने पर भी भर नही पाता ? , (४) क्‍या आप 
यह जानते है कि किस कृत्य की आहुति पर जल मानव वाणी से युक्त हो जाते है, उठ पड़ते है और बोल उठते 
हैं?, (५) क्‍या आप देवयान एवं पितृयाण नामक मां की पहुँच को जानते हैं २ (अर्थात्‌ क्या आप उन कर्मो को 


३) क्या आप यह जानते 


99६: धर्मशास्त्र का इतिहास 


चानते हू जितके द्वारा मनुष्य देवयात एवं पित्तुयाण नामक मार्गों मे जा सकत हु ? ), क्यीकि हमने एक ऋषि को 
यह कहते सुना हे-- मैने मनृप्यो के लिए दी मार्गों की वात सुनी हे, जिनमें एफ पितरों की ओर जाता है ओर दूवरा 
देवो की ओर, इन्ही दोनो मार्गों पर सारा ससार जो कुछ भी पिता (आकाह) एवं माता ( पृथिवी ) के बीच रहता 
है, चलता हे ।' इन सभी प्रइनो के विषय मे र्वेतकेतु ने कहा कि वे कुछ वही जानते । राजकुमार ने आतिध्य 
दिया, किन्तु श्वेतकेतु दोड कर अपने पिता के पास बये और यह जानना चाहा कि कैसे उन्होंने फह दिया था कि 
उन्होने सब कुछ पढा दिया है, जब कि एक राजन्य द्वारा पूछे गये पाँच प्रश्नो मे एक का सी उत्तर नहीं दिया जा 
सका। उनके पिता ने कहा कि उन्होने सब कुछ, जो उन्हे ज्ञात था, पढा दिया था, वे स्वय इन प्रस्‍्तों का उत्तर 
नहीं जानते। वे राजकुमार के पास गये, जिसने उन्हें दान से सम्मानित किया। आरुणि को ध्न नही चाहिए था, 
उन्होने प्रग्तों का उत्तर चाहा। राजकुमार ने कहा-- शिष्य के रूप मे आइए'। आरुणि (गौतम) ने कहा कि वे 
दिप्य के रूप में ही आये हैं। राजकुमार ने कहा कि जो विद्या मैं पढाऊँगा वह किसी ब्राह्मण के पास इसके पूर्व 
नही थी ।< इसके उपराब्त उन्हांने (राज्य या क्षत्रिय अथवा राजकुमार ने) ब्वेतकेतु को पॉँचो प्रश्नों का उत्तर 
सक्षेप में दिया जो इस प्रकार है--पॉच अग्नियाँ (लाक्षणिक रूप मे) है, स्व, वर्षा के देव, पृणिदी, पुरुष एवं मारी 
और पाँच आहुतिया हैं---धद्धा, सोम (चन्द्र), वर्षा, अन्न एवं ब्ीज। यह चौथे प्रश्न का उत्तर हुआ। पहले एव 
पाचवे प्रब्नो का उत्तर इस वक्तव्य मे है---'बुछ लोग देवो के मार्ग से, कुछ छोग पितरो के मार्ग से जाते है किन्तु 
अन्य (यथा--कीडे-मकोडे, मक्षियाँ आदि) छोगो के लिए कोई मार्ग नही है (वे केवल जीते है और मर जाते 
है) । देखिए वृु० उप० (६।२।१५-१६) । दूसरे एवं तीसरे प्रस्तो का उत्तर उसी प्रकार हे, यथा--जों छोग 
पितृयाण से जाते हू वे इस पृथिवी पर लछौट आते हे और जो ब्रह्म के पास जाते है वे लाद कर नहीं आते, इसी से 
वह छोक भर नही पाता। 

छा० उप० (५३२) मे ये प्रश्व कूछ भिन्न रूप से पूछे गये है--(१) क्या आप ज्यनते हे कि यहा से लोग 
विस स्थान को जाते है ?, (२) वे कैसे छोटते है ”, (३) क्या आप जानते हे कि देवों का मार्ग एवं पितरों का 
मार्ग कहाँ अलग-अलग होता है ?, (४) लोक भर क्यों नही जाता ?, (५) पॉचवी आहुति में जल को मनुष्य 
क्यों कह जाता है ? इनके उत्तर बृहू० उप० एवं छा० उप० में एक-से नहीं है, यद्यपि वे पर्याप्त रूप में एक- 
दूसरे से मिल्ते-जुलते हैं । अग्नि के पाँच अग है, ईंधन, धूप, ज्वाला, जलते फोयके (अगारे) एवं स्फुलिंग । 
छा० उप० (५।१०४-६) एवं बृहू० उप० (६२२६-१३) में अग्नियाँ एक ही है, किन्तु उनके अयो में थोडा 


७ देवयान एवं पितृयाण के विषय में जो प्रइन घृहू० उप० (६३२२) में पुछा गया है उच्का रुप थो 
है. वेत्थो देवयानस्य वा पथ प्रतिपद पितृयाणस्य वा । यत्हत्वा देवयान वा पन्थान पग्रतिपदचन्ते पितृ- 
याण था। अपि हि मे ऋषेबंच” अुतम-दे सूती अद्युणव पितृणामह देवानामुत मर्त्यानाम्‌ । ताम्पामिद विश्व 
मेजत्समेति यदन्तरा पित्तर माहर च। इति। दे सती ” नामक पद जहट० (१०ा८पा। १५) एवं तै० ब्रा० 
(१४२-३) मे पा जाता है। दो (स्वर्ग) एवं पृथिदी को क्षम से पिता एवं माता कहां गया हैँ 
(० १२१६४३१ एद शशदृ९६) । 

८. इत विद्या को 'पञज्चारिनिविद्या' कहा जाता है । इस उपनिषद में राजन्य' शब्द राजकुमार के छिए 
प्रयुकत हुआ है, जिसका अर्थ है, केवल क्षत्रिय , जैसा कि पुरपसूषत, (१०६०१२) में आया है, न कि राजा । 
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अच्धर है, मिलाइए, उदाहरणार्थ, बुह० उप० (६२११) एवं छा० उप० (५३६) । छा० 5प० मे प्रथम 
परन के उत्तर में दोनो मार्गों का उल्लेख है। टूसरे प्रश्न का उत्तर छा० उप० (५॥१०॥८) में है।* चन्द्र तक 
पहुँचने पर मार्ग पृथक्‌-पृथक्‌ हो जाते है । (तीसरे प्रश्न का उत्तर), जैसा कि छा० उप० (शरजर एव 
४-५) में आया है। चोथे प्रब्न का उत्तर छा० उप० (५४॥१०८) में हे। पाँचत्रे प्रश्भ शा उत्तर पचोग्नि- 
विद्या' की उ्क्ति द्वारा दिया गया हैं । 
णागरे कुछ और कहने के पूर्व इस बिपय में कुछ लिख देता जावश्यक प्रतीत होता ८ कि गरीर वे 
मरने के उपरान्त क्या होता है जयवा क्या सम्भव हो सकता है। इस विपय में तीन सम्भावनाएं हु, यबथा-- 
(१) सम्पूर्ण बिलोग, (२) स्वर्ग या नरक में अनन्त प्रतिकार (बदला, अर्थात्‌ फल भोगना), एवं (३) पुनर्जन्म | 
जो लोग आत्मा की अमरता मे विश्वास नही करते वे प्रथम मत का प्रतिपादत करते हँ। प्राचीन भारत में भी, 
जैसा कि फ्ठोपनिपद्‌ (११२०) ने प्रमाण दिया है, कुछ छोग मृत्यूपरान्त आत्मा के अतिजीवन (जीत रह जाने) 
मे लकाएँ रखते थे । जो लोग अतिजीवन (सरवाइवल) में विश्वास नहीं करते वे अन्य प्रव्नों से व्यामोहित 
अथवा चिन्तित नही होते । जत मृत्यु के उपरास्त वाला अति जीवन-संग्वन्धी प्रश्न सबसे महत्वपूर्ण है अर्थात्‌ 
क्या भौतिक शरीर की मृत्यु के उपराब्त व्यव्ति (या उसका आत्मा या उसका कोई अपनापन) का कोई चिह्न 
बचा रहता हे ? इवेताइवतरोपनिषद्‌ का प्रथम मन्त्र चार समस्याएँ उपरिथत करता है--(१) क्या ब्रह्म ह्दी 
कारण है ?, (२) हम कहाँ से आते है ?, (३) हमे कौन पाल्ता है ? तवा (४) हम कहाँ जा रहे है ? 
जो लोग ईश्वर ,स्वर्ग एव नरक में विष्वास करते ह उनमे बहुत-से लोग आत्मा के पूर्वास्तित्व में विध्वास 
नही करते, वे वेवछ उत्तरास्तित्व (परचात्‌ वाले अस्तित्व) में विश्वाम करते है। वे ऐसा विश्वास करते है 
कि यदि व्यक्ति इस जीवन मे सदाचारी है तो उसे स्वर्ग मे आनन्द का अनम्त जीवन प्राप्त होगा, और जो 
पापमण जीवन विताता हे वह मुयु के उपरान्त नरक में सदा के लिए निवास करेगा | बाइबिल एवं क्रान 
में विश्वास करने वाले ऐसा निश्वास करते ह, और उनकी दृष्टि में सुकृत ( हे 


साधुता, धर्माचरण या सदाचार) 
केवल ईश्वर की इच्छा के प्रति श्रद्धा रखने मे है (जैसा कि बाइविल या कुरान में इलहाम' या अन्त प्रेरणा 
के रूप में व्यक्त है) । वहुत कम छोग प्रथम सम्भावना, अर्थात्‌ सम्पूर्ण नाश (विलोप) वाले सिद्धान्त को 
स्वीकार करते है, क्योझि इससे मनृष्य की कामनाओं से विरोघ उठ खड़ा होता है, क्योकि व्यक्ति सोचता 
है कि उसने इस जीवन में जो कुछ मानसिक एवं आध्यात्मिक रूप में कमाया है वह बिना कूछ चिह्न छोड़े 
सदेधा विल॒प्त नहीं हो सकता । दूसरी सम्भावता अनन्त पुष्यफल या पापफलछ भोगने की और इंगित करती 
है, और इसमे बहुत छोय विष्वास नहीं करते, विशेषत जब वे सोचते है कि जीवन तो अल्प होता है और 


थे छा० उप० (५१०४)  वजाकाज्ाच्चन्द्रभसमेष सोमो राजा तहदेवानामन्न त देवा सक्षन्ति! एव 
घु० उप» (६२१६) ते चन्द्र प्राव्याज्ष भवन्ति तास्तत्र देवा. भक्षयन्ति! । चे० सू० (३११४७) में 
इनका विदवेद्त हे (भावत वर्वात्मविस्थात्तथाहि दर्शयति), उसमें आया हैं कि दाबदों (देव उन्हें स्पत्े हैं 
'भक्षेयन्ति) को ज्ञाब्दिक अर्थ में नहों लेना चाहिए प्रत्युत काक्षणिक अर्थ मे । वास्तव से, कहने 
फा लात्पयं यह है कि देवों को उनका साथ अच्छा लगता है जो लोग यज्ञ करते हैं, क्योकि छा उप० 
(२७७१) में स्वयं जाया हे फि देव छोग न तो खाते है और न पीते हैं, किन्तु वे अमृत को देख कर 
अबदबध्य सपुप्ध होते है।” अर 
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उसी में किये गये सत्कमों या द्ुष्कर्मों के लिए स्वर्ग था नरक में अनन्त वास करना पड़ता है। अंत अपेक्षाकृत 
अधिक लोग तीसरी सम्मावना में विश्वास करते है, क्योकि इसमे भोतिक मृत्यु के उपरान्त किसी-न किसी 
रूप में एवं किन्ही वातावरणों में आत्मा के सतत अस्तित्व का सकत मिलता है । 
उपर्युक्‍त्त उपनिपद्‌-वचन यह्‌ प्रदर्शित करने के लिए पर्याप्त है कि पुनर्जन्म का सिद्धान्त किस प्रकार 
उपनिपद्‌-काल में अपना रूप धारण कर रहा था। ऋशग्वेद मे देवयान एवं पितृयान नामक दो मार्ग विदित 
थे और यह भी ज्ञात था कि स्वर्ग मे आनन्द एवं आहलाद प्राप्त होते हैं , किन्तु ऋग्वेद से यह नहीं ज्ञात 
हो पाता कि स्वर्ग के आनन्दों की क्या अवधि थी और न वहाँ पुनर्जन्म सम्बन्धी सिद्धान्त के विपय में कोई 
स्पप्ट एव निश्चित उक्ति ही मिलती है। ब्राह्मण ग्रन्थो मे दोनों मार्गों की ओर बहुघा सकेत किया गया 
है और इस धारणा की ओर भी निर्देश मिलता है कि मनृष्य को कई बार मरना होगा (पु्जन्म), किन्तु 
तथापि सत्कर्मो एव दुष्कर्मो पर आधारित पुनर्जन्म के विषय में कोई स्पष्ट एवं निश्चित सिद्धान्त्र नहीं मिलता | 
अत्यन्त स्पष्ट (और सम्मवत अत्यन्त आरम्मिक) वक्तव्य बृह० उप० के दो बचनो (३॥३।१३ एवं ४।४॥३- 
७) मे है जो पुनर्जन्म के सिद्धान्त के उद्गम पर प्रकाश डालते हू । ये दौवो वचन याज्ञवल्क्य से सम्बन्धित 
है और उन्होने ही दृढतापूर्वक कहा है कि अपने कर्मों के फलस्वरूप ही मनुष्य नये जन्म ग्रहण करता है। ईन 
दोनो बचनो मे देवयान एवं पितृयाण का कोई उल्लेख नही है। किन्तु बृूह० उप० (६२१६) एवं छा० 
उप० (५॥१०) ने पुनर्जन्म के दो मार्गों की चर्चा की है और उनके लिए जो कीटो एव मक्खियो के रूप 
में जन्म लेते ह, तीसरे स्थान की बात कही है। यह दो मार्गों वाले सिद्धान्त के आगे का मार्ग है, क्योकि 
इसमें एक और मार्ग जोड दिया गया है। एक अन्य अन्तर भी पाया जाता है। छान्‍्दोग्योपनिपद्‌ (५१०५४) 
में आया है कि वैसे लोग, जो यज्ञ करते है, जन-कल्याण का कार्य करते है तथा दान देते है, चस्रलोक जाते 
हुँ ओर जब उनके सत्कर्मो वो फल समाप्त हो जाते है तो वे उसी मार्ग से लौट आते है जिससे वे चद्धलोक 
गये थे (अर्थात्‌ चन्द्र मे आकाश, तब वायु, धूम्र, कुहरा, वादल एवं वर्षा के मार्ग से छौटतें है) और पुन किसी 
माता के पेट से जन्म लेते हें । इससे विदित होता है कि जो लोग यज्ञ आदि करते हैं उन्हे दो प्रतिकार 
(बदले) मिलते हैं, यथा--बहुत कार तक चन्द्रढोक मे निवास तथा इस पृथिवी पर पुनर्जन्म । 
छा० उप० की भाँति प्रइन 3० भे भी वही सिद्धान्त आया है, किन्तु यहाँ सूयेछोक के निवास की भी 
वात आयी है, यथा--सवत्सर वास्तव में प्रज़ापति का है, इसके दो मार्ग हैं--दक्षिणी एव उत्तरी । जी 
लोग यज्ञ एवं जन-फथाण के कार्य को आवद्यक समझ कर सम्पादित करते हैं वे चन्द्र को ही अपने भावी 
छोक के रुप मे प्र प्त करते है, और वे ही इस छोकः को फिर लौठ आते है।अत जो ऋषि सन्‍्तन की 
कामना रखते है दक्षिणी मार्ग को अपनाते हैं। जो ऋषि तप, ब्ह्मचर्य, श्रद्धा एवं ज्ञान के द्वारा आत्मा 
का ज्ञान प्राप्त कर छेते है वे उत्तरी मार्ग से सूय की ओर जाते है, जो प्राणो का आयतन है, अमृत हैं, भय 
से मुक्त है, यह सर्वोच्च एवं अन्तिम लक्ष्य है। यहाँ से वे लौटते नही, यहाँ अन्य पदार्थों के लिए निरोध है । 
इस पर एक इलोक है (ऋ० १।१६४१२)--“कुछ लोग उसे पाँच पाँवों वाले (पाँच ऋतुओ), वाय्ह रूपो 
वाला (१२ महीनों) पिता कहते है, सर्वोच्च स्वर्ग मे वर्षा का दाता कहते हैं, अन्य लोग कहते हैं कि ऋषि 
नीचे के अर्घध मग मे सात पहियो वाछे (घोडो या सूर्य की किरणो) एवं छह तीलियो (अरो) वाले रथ में 
रखा जाता है ।” ऋग्वेद का यह मन्त्र सम्भवत उन दो मार्गों के लिए उद्ध[त किया गया है जो प्रतीक के 
रूप मे वर्ष के दो भागो को वताते हैं। ऋग्वेद के इस मन्त्र का प्रथम अर्घ माग सूर्य की ओर सकेत करता है जो 
कि स्वर्ग के सर्वाच्च अवभाग मे अवस्थित है और सम्मवत दूसरा अर्धभग स्वर्य के उस भाग को बताता 


हु गा 
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कठापनिषद्‌ (५६-७) में नचिवेता को यम ने ब्रह्मविधा का रहस्य बताया है और यह भी बताया 
है कि मृत्यु के उपरान्त आत्मा का क्या हो जाता है--कुछ छोग दैहिक अस्तित्व के लिए माता के गर्माशय 
में चले जाते हू और अन्य लोग अपने कक्‍र्मो एवं विद्या के अनुसार वृक्षों की थून्हियो (स्थाणुओं) में परिवर्तित 
हो जाते हैं । 


बु० उप० (६।२१५-१६) एवं छा० उप» (५॥३।१० आदि) में देवयान एवं पितृयाण मांगा से 
जाने वाले छोगो का उल्लेख है | सर्वप्रथम हम बृ० उप० को उद्दृतत करते है--एऐसे छोग जो (गृहस्थ भी) 
इसे (पण्चारिद था) जानते हू और वे लोग जो (आश्रमवासी एवं सनन्‍्यासी) वन में श्रद्मा के साथ सत्य 
(ब्रह्म या हिरण्यगर्भ ) की उपासता करते ह अधि (प्रकान) को जाते हे, अचि से दिन (अहन) को, दिन से 
पूर्ण होते हुए पक्ष (शुक्ल पक्ष ) को, आपूर्वमाणपक्ष (पूर्ण होते हुए पक्ष) से छह मासा में जाते है, जिस 
अवधि मे सूर्य उत्तर मे गतिशील हो जाता है । उन छह मासों से देवछोक में जाते है, देवलोक से सूर्य को 
जाते है ओर सूर्य से विद्युत्‌ को जाते हे । जब वे विद्युत्‌ के स्थल को पहुँच जाते हूं तो (ब्रह्मा के) मन 
से उत्पन्न पुरुष उनके पास आता हैँ और उन्हें ब्रह्मा के छोको को छे जाता हे, इन लोको में उच्च पद 
प्राप्त करके वे युगो तक रहते हूं आर उनके लिए (इस ससा< मे पुन ) छौटना नहीं होता। किन्तु वे लोग जो 
यज्ञ, दान एवं तप द्वारा लोको पर विजय प्राप्त करते है, धूम (मार्ग) को जाते हे, घूम से रात्रि को, राति 
से ऋष्णपक्ष को, कृप्णपक्ष से छह मासो को जाते है जिनमें सूर्य दक्षिणायन होता हे, इन मासों से पितरों के 
लोक मे जाते है, पितुलोक से चन्द्र लोक को जाते हूँ और चन्द्र तक पहुँच जाने पर वे अन्न हो जाते हे और 
तब देवगण उन्हे उसी प्रकार खाते हैं जिस प्रकार यज्ञ करने वाले शाजा सोम को साते हैं (यह यज्ञ के अनु- 
मार बढ़ना या घटता ह) । किन्तु जब यह (पृथिदी पर किये गये कर्मो झा फल) समाप्त हो जाता हे वे 
आकाश्ष को लौट आते है, भाकाश से वायु, वायु से वर्षा और वर्षा से पृथिंवी पर चले आते हु, पृथ्षिवी पर 
पहुचने पर वे अन्न (मोजन) हो जाते हैं । तव वे पुन अग्वि में, जो मनृप्य कहछाती है, डाले जाते हैं। इसमे 
(अर्थात्‌ मनृष्य से ) वे अग्नि मे जो नारी कहलाती हैं, जन्म लृते हैं। ये छोग लोको की प्राप्ति के लिए (यशञ्ञ 
आदि हर रा) उद्योग करते हुए इस छोक में बार-बार आते हैं। वे लोग, जो इन दोनो मार्गों से अपरिचित ह, 
कीटो, पतगो, पक्षियों एवं मग्खियो के रूप में जन्म लेते हँ । 

छा० उप» (५/१०१-२) में बृह० उप० (६।२।१५) के ही गब्द अविकाश में आये हैं। कही-कही 
ऋुछ अन्तर पाया जाता है। स्थ/नामाव से यहाँ अन्तरो पर प्रकाश नहीं डाला जा रहा है। भविप्य जीवन को 
रूप देने वाले आचरणों से सम्बन्धित अत्यन्त महत्त्वपूर्ण वचनों मे एक है छा० उप० का ५॥१०।७-८ जो यो 
है--जिनके आचरण रमणीय रहे है वे शीघ्र हो रमणीय योनि प्राप्त करेंगे, यथा ब्रह्मण योनि या क्षत्रिय 
योनि या वैर्प्योनि । किन्तु जिनके आचरण कपूय (बुरे) रहे हूँ वे शीघ्र ही कपूय योनि प्राप्त करेगे, यथा 
रखबोनि, सूकस्थोनि या ्राण्डाल्योनि । जो इन क्षेत्रों मे से किसी मार्ग का अनुसरण नहीं करते वे ऐसे 
क्षुद्र जीव बनते हैं, जो सतत लोटते आ रहे हैं ओर उनके भाग्य (नियति) को हम यो कह सकते हैं--'जीना 
एवं मरना । उनका तीसरा स्थल हे । (उन दोनों मार्यों से मिन्न)। अत सामने का छोक पूर्ण नहीं होता 
जत इस ससार से जुमुप्सा उत्तन्न होती है 

यह द्रप्ट्व्य हूं कि मपवद्गीता (८॥२३-२७) ने भी दो माग्रों का उल्लेख क्या_है, जिनमें एक वंह 
है जिसके द्वारा जाने से योगी इस छोक में लौट कर नही आता और दूसरा वह है जिसके द्वारा जाने पर 
उनसे पुन यहाँ रद आया पडना है । इन्ह शुवद्ू एवं कृष्ण गति (८२६) तसथा सृत्ति (2२७) बहा गया हैं। 


कर्म एव पुनर्जन्म का सिद्दान्त ३६१ 


प्रथम हे अग्नि, प्रवाण (ज्योति), दिन, मास वा शुकद पक्ष एवं सूर्य यो उत्तरायग मार्ग,यें छोग, लिदोने 
ब्रह्म की अनूमृति कर छी हे , इस छोक से जाते समय प्रह्मठगोव थी याया जाने हू। द्रपा मार हे यम 
रात्रि, कृष्णपक्ष, सूर्य के ६ मासों का दक्षिणायन मार्ग , योगी उग मांग से चन्द्र-प्रगाण यो प्राप्त व 
इस लोक में छोट आता है । 
शान्तिपर्व (२६॥८-१०, चित्रणाला सस्करण) ने उत्तायण एप दक्षिणायन मागा जा उल्मोग किया है, 
जिनमे दूसरे की उपलब्धि दाना, वेदाध्ययन एवं यज्ञों से हाती हू (जेंसा बृ० उ०६।२१६ एच छा> उ० ५। 
१०८ में वर्णित है) । याज्ञवत्व्यस्मृति (३४१६७) ने भी एन मांगा बी जोर डग्रित जिया हे, जौर देविए 
याज्ञ० (३।१८६५-१<६६) । 
वेदान्त सूत्र ने बहुवा पुनजन्म के सिद्धान्त वी ओर सकोत जिया है, डिन्तु स्थानाभाव से हम सभी 
बातों का उल्लेख नही कर सकते । थोडे ही सूतो की व्यास्था यहा उपस्वित की जायगी। वे० सू० के तीन 
सूत्र (२१३४-३६) ११ पुनर्जेन्म के सिद्धान्त के विषय में बडे महत्त्वूण है।विरायी बहता ह-'यह कहना 
कि ईइवर ससार का कारण हे, युक्तिमगत नहीं जेचता, क्याकि यदि ऐसा ह तो ईब्व" पर व्यवहार-बैपम्य 
एवं अत्याचार का अभियोग रूुग जायेगा। वे कुछ ऐसे छोगो को उत्पन्न करते ह जो (देवों आदि की भाति) 


प्र 
अत्यन्त आनन्द का उपभोग करते है । कूछ ऐसे छोगो को उत्पन्न करते ह जो (मारबाही पशुनो की भाति) 
अत्यन्त क्लेशयूक्त जीवन बिताते हैं तथा कूछ ऐसे लोगो को उत्पन्न करते ह जो वीच की स्थिति प्राप्त करते 
है अर्थात्‌ आनन्द का अल्पाश मात्र पाते हू । अत ईद्वर पर ऐसा अभियोग छरूगाया जा सकता ह कि ये 
द्वेप एवं प्रेम की भावनाओं से (सामान्य छोगों की भाति) परिपूर्ण है। ईस्वर भी बल्ेश उत्पन्न करता हे 
और अन्त मे सव को नष्ट कर देता हे। इस प्रकार का बडा अत्याचार दुप्द लोगो की दृष्टि मे भी घणास्पद 
है । इस पर उत्तर यो है---यदि ईइवर ने ससार में वैपम्थ की रचना केवलरू अपने मन से की होती तथा 
किसी अन्य बात पर विचार न किया होता तो निस्सन्देह उतर पर असमान व्यवहार एवं अत्याचार के दो 
अभियोग लगाये जाते । किन्तु ईइवर ने सदाचार नामक वृत्ति को भी दुष्टि मे रखा हे। ईश्वर की स्थिति 
को हम वर्षा की स्थिति से तुलना करके देसे । वर्षा समान रूप से सेत पर होती हे किन्तु अकुर समान रूप 
से नही निकलते, कोई छोटा होता हे, कोई बडा, कोई उत्तम होता हे, कोई निक्ृष्ट, यह्‌ सव बीज की विश्ेपता 
पर निर्भर होता हे । ईश्वर पशुओ, मनुप्यो एवं देवों की रचना का एक मात्र कारण है, जो विपमता दष्ठि- 
गोचर हो रही है वह हे विभिन्न जीवो की अपनी-अपनी विशिष्ट वृत्तियाँ एव शक्तियाँ । 
कर्म एवं पुनर्जन्म के विपय में अति प्राचीन काल से ही छोगो का मन प्रभावित या । आपस्तम्बधर्म- 
सूत्र (१११।२२-३, ५-६) में आया है-- विभिन्न वर्णो के लोग अपने व्यवस्थित कर्तव्यों के सम्पादन से सर्वोच्च 
एवं अपरिमित सुख का भोग करते हे । ( स्वर्ग में सुख भोगने के उपराब्त ) कर्मफ्ल शेप होने के कारण वे 
लोट आते है और यथोचित जाति (या कुल ), रूप, वर्ण, बल, बुद्धि, प्रज्ञा, सम्पत्ति के साथ जन्म लेते हू, घर्मान- 
ष्ठान (कर्तव्य पालन) का लाभ उठाते हे ओर यह सब आनन्द में परिणत होता है जो चक्त के समान दोनो 
छोको में होता हे । यही नियम दुप्कृत्य करने पर भी छागू होता हे। सोने का चोर एवं ब्रह्महत्यारा अपनी 


१० वेंषम्थनंघृ प्ये ने सापेक्षत्वात्‌ तथाहि दर्शयति । न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ । उपपद्यते 
चाप्यपलस्यते च। बे० सू० ।(२१५३४-३६) । 


तन 


३६२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


जाति के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय या वैद्य के अनुसार कुछ अवधि तक नरक की यातनाए सहकर क्रम से चाण्डाल 
पौत्कस या वेण बनता है (का जन्म पाता हे) ।' यही बात गोतमधर्मसूत्र (११।२६-३०) में भी आयी हे । 
कर्म का सिद्धान्त यह वताता हे कि प्रत्येक अच्छा या बुरा कर्म विशिष्ट प्रकार का परिणाम उपस्थित करता 
है जिससे कोई बच नही सकता । इस भौतिक ससार में कार्य-कारण का एक सार्वभौम नियम हे। कर्म का मिद्धान्त 
इस नियम को मानसिक एव नैतिक घरातरू पर भी छा देता हे। कर्म का सिद्धान्त कोई यान्त्रिक कानून नहीं है, 
यह एक प्रकार से नैतिक एवं आध्यात्मिक आवश्यकता हे। इसमे सन्‍्देह नही कि यह सिद्धान्त' वेज्ञानिक नही है, किन्तु 
इसे केवल काल्पनिक कह कर ही हम नही त्याग सकते । यदि कर्म एव पुनर्जन्म का सिद्धान्त न होता तो हम इस 
लोक को अनियन्त्रित मानते और यह समझते कि स्रष्टा लोगो के कर्मों की चिन्ता नही करता हे और मनमाने ढग॑ 
से लोगो को पुरस्कार आदि देता है। वास्तव मे कमं-सिद्धान्त तीन बातो पर बल देता हे--(१) यह वर्तेमात 
अस्तित्व को अतीत अस्तित्व अथवा अस्तित्वों मे किये गये कर्मों का फल मानता हे, एक प्रकार का प्रायश्चित्त 
मानता है, (२) बुरे कर्म का नाश सत्कर्म से नही हो सकता, दुष्कर्मो का भोग तो भोगना ही हे, (३) दुष्कर्म के 
लिए जो दण्ड होता है वह व्यक्तिगत एव स्वय होने वाला होता है। यहाँ पर सयोग एवं भाग्य की बात ही नहीं 
उठती । 
कम सिद्धान्त से ही हम पुनजन्म के सिद्धान्त पर पहुँचते है। एक व्यक्ति के कर्मो के फल अचानक या 
वर्तमान जीवन में नही भी घटित हो सकते। आदिपवे एवं मन्‌ मे आया है--दुष्कर्म अपना फल गौ (जो खा लेने 
के पद्चात्‌ ही पर्याप्त दूध दे देती है) के समान तुरन्त ही नही उपस्थित कर देता, किन्तु घीरे-धीरे वह अपने कर्ता 
की जड को ही कुतर डालता हे ।"' अतीत अस्तित्वों में किये गये कर्म वर्तमान अस्तित्व के रूप को निर्धारित 
एवं निश्चित करते है और वर्तमान अस्तित्व के कर्म पूर्व जन्मो (अस्तित्वों) के शेप कर्मो के साथ भावी जस्तित्व 
का रूप निर्धारित करते है। यही सक्षेप मे, पुनर्जत्म के सिद्धान्त का आधार हे। इसमे जो परिवतंन हुए हैं उनसे 
सम्बन्धित वचनो, उक्तियो एवं प्रचलित दृष्टिकोणों पर हम जागे विचार करेगे। भौतिक गरीर की मृत्यु के 
उपरान्त क्या होता है, इस विपय मे जितने अनुमान ह उनमे ही पुनर्जन्म का भी सिद्धान्त है जो अन्य अनुमानों के 
समान ही ताकिक है। सम्पूर्ण नाश वाले सिद्धान्त के अनुमान से (जो अनस्तित्ववादियों द्वारा घोषित है) तो यह 
अधिक सनन्‍्तोषजनक है। इतना ही नही, स्वर्ग या नरक मे कर्मो के प्रतिकार के रूप में अनन्त काल तक रहने वाले 
सिद्धान्त से भी यह सिद्धान्त अवेक्षाकुत अधिक सनन्‍्तोपजनक है। अधिकाश्ञ घर्मा के तेता एवं प्रवतेक लोग ऐसा 
विश्वास करते हैं कि ईइवर उनके साथ है और उन्होने १४वीं शती तक अपने वर्मो के वाहर कोई भला (व्यक्ति 
या घटना) नही देखा हे | उपनिपदो एवं गीता का हिन्दू धर्म ही एक ऐसा धर्म एवं दर्शन हे जिसने सहस्रो वर्ष 
पहले ऐसा उद्घोष किया कि सत्कर्मो वाला व्यक्ति ही भगवान्‌ के अत्यविक सन्निकट हे आर दुष्कर्मो वाला व्यवित 
भगवान के अनुग्रह एव सग को नही पा सकता। 
वेदान्तसूत्र (३११) ने छा० उप० एवं वृ० उप० मे पाये जाने वाले पञ्चाग्निविद्या-सम्बन्धी 
वचनों की जाँच की हे। जकर के भाष्य मे पाये जाने वाले विशद विवेचन को यहाँ उपस्थित करना सम्भव नहीं है, 
अत कुछ महत्त्वपूर्ण आतिम निष्कर्प ही यहाँ उपस्थित किये जा रहे हं--यह आत्मा (व्यक्ति का आत्मा) एक 


११ नाधमंइचरितो लोके सद्य फरूति भीरिव। वानेराव्तमानस्तु कतुमुलानि इन्तति। आदिपर्व 
(८०२५४ एबं मनु (४१७२)। 


कर्म एवं पुनर्जन्म का सिद्धान्त ३६३ 


शरीर से दूसरे शरीर मे जाता हुआ मूद्षम तत्त्वो (भूतम्‌्ष्म) के साथ अथवा उनमे घिरा हआ चलता है 


खछा० उपु० 
(५५॥१) में उत्लिसित आहुतियो की चर्चा नाप ' के रूप में हई है, क्याकि मानव-शरीर अपरस, रबत आदि के 
रूप से द्रव पदार्थों से परिपूर्ण है, क्योकि अग्निहोत जादि पवित्र उत्य मृत्यु के उपरस्त नये छघरीर के वाएण बनते 


है ओर उन कृत्यों में जो मुर्य पदार्थ (यथा--सोम रस, घृत, दुग्ध) प्रयुतत होते है थे सभी मुग्यत द्रव हो है। 
उम उक्ति या बबक्‍तव्य में कि “जो यज्ञादि करते है वे पितुयाण मार्ग से चन्द्रलोक जाते ह जीर क्वाद्व एक रृव्य के 
रूप मे अपित होता हे जिसमे से सोम, जो देवो का भोजन हे, निकलता है”, दिवो का भोजन' नामक शब्द दाक्षणिक 
रुप मे प्रयुक्त हुए हे (न कि साक्षात्‌ मोजन करने के अर्थ मे) । यज्ञ, जन-फल्थाण बर्म, दान, जादि करने वालो का 
आत्मा चन्द्र के पास पहुँचने एवं अपने सत्कर्मा के फलो (जो चन्द्र मे अर्थात्‌ चन्द्रलोक में ही भोगे जा सकते हैं) को 
भोगने के उपरान्त उसी मार्ग से लौटता है, जिस मार्ग से गया था, किन्तु विश्वाम-स्थलू यहाँ उलटें पट जाते है, जिससे 
कर्मो के फल, जो केवल इस पूृथिवी पर ही भोगे जा सकते है, भोगे जा सके ।'* इस दृष्टिकोण के अन्तर्गत 
दो बाते है-- (१) इस जीवन से ऊपर एक जीवन (जिसकी ओर ऋग्वेद मे बहुधा निर्देश मिलता है) तथा पुत- 
जन्म | इतना ही नही, इस दृष्टिकोण से अच्छे कर्मों के फलस्वरूप दो परिणाम भी प्रकट होते है--स्वर्ग के भोग 

तथा पन भौतिक साधनों एवं सास्क्ृतिक वातावरणों से यकत पुनर्जन्म की स्थिति, जैसा हम भोतमधर्मसूत (११- 

२५६) एच रीता (६१३७-४५) से पएते है । इसी के साथ यह भी जाव केना है कि दुष्कर्मों के लिए दो दण्ड है, तरक 

की यातनाएँ और उनके उपरान्त घृुणित निम्न स्तर का जीवन। 


बे० सू० (३११३-१७) ने आगे व्यास्या की है कि सभी मनुष्य चन्द्रलोक नहीं जाते, किल्तु केवल वे ही 
लोग जाते है, जो यज्ञ आदि करते हे, जो छोग यज्ञों या। जन-कल्याण के वार्यों को ज़ही सग्पादित करते, वे दुष्कर्मो 
के दोषी है और नरक (जो वे० सू० ३।१।१५ के मत से सात है) की यातनाओं को भोगने के लिए यमलोक जाते 
हे और उसके उपरान्त इस पृथिवी पर लौट आते है। जो श्रद्धा एबं तप के मार्य का अनसरण करते है वे देवयान 
सार्ग (छा० उप० ५१०११ एवं मुण्डक उप० ११२११) से जाते है, और जो यज्ञ, दान एवं जन-कल्याण के 
कर्मों का सम्पादन करते है वे पित्ुयाण सार्ग (छा० उप० ५११०।३ एवं मुण्डक उप० १२१०) से जाते है, और 
जो इन दोनो में किसी भी मार्ग का अलूसरण नही करते वे तीसरे स्थल को जाते हे और कीटो, पतगो आदि के रूप 
मे जन्म लेते हे (छा० उप० ५१०८) । कौपीतकि उप० के (११२) जैसे श्षुतिवचन मे जो यह आया है कि जो 
यहाँ से प्रस्थान करते हे वे सभी चरद्रकोक जाते है, उसमे 'वे सभी” शब्द उनके लिए प्रयुक्त ह जिन्हें चत्ध के 
यहाँ जाने का अधिकार ,(योग्यता या समर्थता ) है। 

एक शब्द हे ससार', जो वेदान्त एव धर्म शास्त्र सम्बन्धी पश्चात्कालीन ग्रस्थों मे बहुधा किन्तु उपनिपदो मे 
बहुत कम प्रयुक्त हुआ हे । इसका अर्थ है 'जन्मो एव मृत्युओ के चक्र में आना-जाना'। कठोपनिपद्‌ (३॥७) में आया 
हे---जों व्यक्षित अविज्ञानवान्‌ (विना समझ का) हे, अमनस्क (मन को सयमित नही रखता हे) हे, जो सदा 
अशुच्ति (अशुद्ध या अपवित्र) हे, उसे वह सर्वोच्च-पद नही प्राप्त होता और ससार (जन्म एवं मरण) में जआता- 


१२. छतात्ययेश्नुशयवान दृष्टस्मृतिम्या यर्थेतसनेव च। वे० सू० (३३१।८) । शडकराचार्य ने 'अन्शया 
शब्द का अर्थ बताया हे. आरुष्मिकफले क संजाते उपभुकतेध्वशिष्टमेहिकफल वर्मा तरजत्तमनुशयस्तद्ृस्तो- 
ध्वरोहतोति । अनुशर्या का यहाँ पर अर्थ है अवशेष, बचा हुआ। सिलाइये सेघदूत (३०) 'रच्तपीभते 
सुचरितिफले स्वणिणा गा गताना होषे पुण्येह तसिव दिव. कान्तिमत्खपण्डमेक्म ॥ यह दे हर 


च्द्प्त्‌ सूत्र श् 
के सिद्धाज्ञ पर आधृत एक बहुत ही सुन्दर उत्मरेक्षा है। 0 


३६४ /. छा इतिहास 


जाता (गूजरता) हे ।*४ ब्वेत्ताइवतरोपनिपद्‌ ( ६।१६ ) ने पश्मात्मा के विषय में यो छिखा है---वह विश्व की 
रचना करने वाला, विश्व को जानने वाला, आत्मयोनि (स्वय जन्म लेने वाला), ज्ञाता,|कालकाल (काल को नष्ट 
करने वाला), सभी गुणो से युक्त, सर्व विद्य (सर्वज्ञ), प्रधान तथा क्षेत्रज्ञो (व्यक्तिगत आत्माओ) एवं गुणों (सत्त्व, 
रज, तम) का स्वामी है ओर ससार से मोक्ष देते, उसकी स्थिति एवं बन्घन का हेतु (कारण) है।' मत्रायणी उप- 
निपद्‌ (१४) का कथन है---जब ससार का ऐसा स्वरूप हे तो (आनन्दो के) भोग से क्या छाभ ? मुवितिका 
उपनिपद्‌ (२।३७) का कथन है---मन ससार रूपी वृक्ष की जड के रूप मे अवस्थित है।! ससार' शब्द वे० सू० 
(४।२।८) में भी आया हे। गीता ने इसका प्रयोग कई वार किया है (यथा--६।३, १९७ आदि) | मनुस्मृति ने 
भी 'ससार' शब्द का प्रयोग कई वार किया है (यथा---१।११७ में तथा कई वार १२ वे अध्याय में) । सत, रण 
एवं तम नामक तीन गृणों की विद्येपताओं का वर्णन करने (मनु० १२२६-२६) तथा उनके प्रभावों पर प्रकाश 
डालने (मनु० १२।३०।३८) के उपरान्त मनु ने कहा हे कि जिनमे सत्त्व, रज एवं तम की प्रधानता होती है ने 
क्रम से देव, मानव एव निम्न श्रेणी के जीव होते है। मनु ने पुन लोगो को नीच, मव्यम एवं उत्तम श्रेणियों में बाँठा 
हे (१२४०-५० ) । मनु ने ससार' को बहुवचन मे (१२॥४२, ५४७, ७०) तथा गति! या योनि! के अर्थ में प्रयुवत 
किया है। ग्शिप रूप से देखिए मन्‌ (६।४०-६० ) जहाँ ससार का उल्लेख है, सन्‍्यास धर्म की चर्चा है, नरक-यात- 
नाओ, रोगो, व्याधियों आदि का वर्णन हे । श्री सनन महोदय ने अपने ग्रन्थ डॉग्मा आव रीइन्कारनेशन' के पृ० १० 
पर कहा है कि मनु के अनुसार प्रत्येक जीव दस सहस छक्षो की सस्या में अस्तित्व ग्रहण करता है। किन्तु यह उकिति 
पूर्णतया भ्रामक एवं च्रुटिपूर्ण है। मनु का इतना ही कहना है कि मोक्ष के लिए इच्छुक सत्यासी को इस सम्भावना 
पर सोचना चाहिए कि कछ आत्मा छाखो जन्मो में परिभ्रमण कर सकते है। याज्ञ० (३१६४) ने जन्मों के घेरे 
मे आने-जाने के अर्थ मे समरति' क्रिया का प्रयोग किया है और कहा है---कुछ छोगो दार किये गये कर्मो का 
विपाक मृत्यु के उपरान्त ही उत्पन्न होता है (अर्थात्‌ अन्य शरीरो से) या इसी जीवन में होता है. (यथा कारीरी 
यज्ञ के विपय मे) तथा कुछ लोगो के विषय में इस छोक मे या परलोक में (अर्थात्‌ यह कोई शास्त्रीय नियम नही है 
कि कर्मो का विपाक या फल उनके सम्पादन के उपरान्त शीघ्र ही प्रतिफलित हो जाता है) । याश्ञण० (३।१३३, 
१६२) में एक सुन्दर रूपल आया हे--जिस प्रकार एक अभिनेता विभिन्न अभिनय करने के लिए विभिन्न रगो का 
प्रयोग करता है उसी प्रकार यह आत्मा विभिन्न कर्मों के अनुसार विभिन्न रूपो (छोटा, कुबडा आदि) एवं शरीरों 
को धारण करता है ।' ४ याज्ञ० ( ३१४० ) मे स्वय 'समसार' शब्द प्रयकत हुआ है। शान्तिपर्व (२०१६, चित्र- 
शाला सस्करण-- १४७८।११-१२) मे आया हे--इसमे कोई सन्‍्देह नही है कि इस जीवन में सुख से कही अधिक 
दुख हे।' पुराण वहवा कहते हे कि ससार अनित्य हे, दु खो एव चिताओ से परिपूर्ण हे और केला के पातो के समान 


१३ यस्‍्त्वविज्ञानवान्भवत्यमनस्क सदाघ्शुचि । न स॒ तत्पदमाप्तोति. ससार चाधिगच्छति॥ 
कठोपनिषद (३७), तित्पद! का सकेत कठो० (२१९५-१६) की ओर है। इ्वेताइबतरोपनिषद्‌ में आया है * 
'स विदवक्ृद्विश्वविदात्मयोनिर्शध कालकालछोगणी . सर्वविद्य । प्रधान. क्षेत्रज्पतिगुंणेश ससारसमोक्षस्थिति- 
बन्ध हेतु (६१६) 

१४ विषाक. कर्मणा प्रेत्प केषाचिदिह जायते। इह वामुत्र वेकेषा भावस्तत्र प्रयोजनम्‌॥ या 
हि भरतो वर्णवर्णयत्यात्मनस्तनुम्‌ । नानारूपाणि कुर्वाणस्तथात्मा कर्मजारस्तनू ॥ याज्ष० (३॥१३३, १६२ )! 
नानाल्पाणि कर्वाण को हम भरत के साथ भी ले सकते हे। भरत का अर्थ हे अभिनेता । 


फर्म एवं पुनजन्म फा सिद्धान्त ३६४ 
क्षणभग्र (अर्थात्‌ शीघ्र ही झकोरो से फट कर जीर्ण-शीर्ण हो जाने वाल है) । देपिए ब्रह्मपतरण (१५८।१७६ 
ससारे अनित्यें दु सवहुले कदलीदलूसनिभे ) | इस अत्यधिक कर्मवादी सिद्धान्त के कारण थागे चठफर भाजीय 
जीवन में भाग्यवाद का सिद्धान्त प्रतिपादित होने ऊगा और वहुत-से छोग प्रभारी, आल्सी एवं वर्मजन रिद्र होने रगे । 
स्वय सन्‍्तो ने कर्म के सिद्धान्त को वहुत बढावा दिया। सन्त तुझाराम का कथन है कि सुर तो पाई के समान है 
और दुख पहाड है। 

उपनिषदों मे आत्मा के पुन्जन्म-सम्बन्धी उपर्युक्त विवेचन प्रामाणिक है और वे मगाराबस्था या 
व्यवहारावस्था से सम्बन्धित हे, किन्तु अद्वेत (मुण्डक १॥१।॥५४-६ की परा विद्या या वृ० उप० २३४-६ 
अमूर्त ब्रह्म) के सर्वोच्च आध्यात्मिक दृष्टिकोण से विचार करने पर यह धराणायी 


उेः 
प्‌ 


राणायी हो जाता है, क्योकि 
आत्मा परमब्रह्म से अभिन्न हे । शकराचार्य ने वेदान्तसूत्र (२३३०) की व्यायया में इस बात पर बरू 
दिया हे । उनका कथन हे ।"---जब तक यह आत्ता समारी है और जब तक यह सम्यक्‌ दर्शन से (पूर्णनान 
से) ससारिकता से दूर नही होता तब तक आत्मा एव वुद्धि से सम्बन्ध (सयोग) नहीं टूट सकता। जब तक 
बुद्धि के साथ, आत्मा का यह सम्बन्ध चछता रहता है तब तक जीव ससारिकता से लिप्त बना रहता है । 
किन्तु सत्य तो यह हे कि जीव की स्वय अपनी कोई सत्ता नहीं है, जो हे विह केवल वुद्धि की उपाधि से 
परिकल्पित सम्बन्ध मात्र है। क्योकि, जब हम वेदान्त के अर्थ के निरूपण में रूगते ह॑ तो हमे उस सर्वेत्ञ 
ईश्वर के अतिरिक्त, जिसका स्वरूप ही नित्य मुक्ति (स्वतन्त्रता) हे, कोई अन्य वुद्धिमान्‌ घातु (द्रव्य या 
पदार्थ) दृष्टिगोचर नही होती । इसके उपरान्त दाकराचार्य ने कुछ वचन उद्धृत किये ह (यथा--बू० उप» 
१४७, ३७२३, छा० उप० ६॥१६, ६८७) ओर कहा है कि इस प्रकार के सैकडो वचन है । शफराचार्य का 
कथन है कि स्वय वादरायण नें, जो वेदान्तसूत्र के प्रणेता हे, सर्वोच्च विदान्तवादी दृष्टिकोण से तथा व्यवहाशसवस्था 
(या ससारवस्था) के दृष्टिकोण से कुछ सूत्रों की रचना की है। निम्नोकत सूत्रों में वेदान्तसूत्रकार बादरायण 
ने जीव एवं परमात्मा मे अन्तर स्पष्ट किया है, यथा--१॥११६-१७, १।१२१, १।३॥२०, १३॥५, २।१ ।२१-२३, 


११२१, श३।४१, शशे४३, आदि। किन्तु ११३३, २११४ एवं ४१३ व्यक्त करते है कि दोनो (जीवा- 
त्मा एवं परमात्मा) में अभिन्नता हैं ।)$ 


१५ यावदात्समभावित्वाच्च न दोषस्तद॒रशनात्‌ । बे० सू० (२३३०) , या्वदयसात्मा ससारी चद 
धावदस्य सम्यग्दशेनेन ससारित्व न निवर्तते तावदस्य बुद्धथा सयोगो मे शासप्यति। पावदेव 
चाय बुद्धयुपाधिसम्बन्धस्तावज्जीवस्थ जीवत्व. ससारित्व॒च परसाथ्ंस्तस्थु न जीवो. त्ताम 


चउप्यरथ रिकस्पितस्वेरपकाति रे बुहचु- 
पाशिसम्बन्धपरिकल्पितस्वरूपव्यतिरेकेणास्ति । न॒ हि. नित्यमुक्तस्वरूपात्सवंजशादीश्वरादन्यश्चेत्तनो घातुद्वितीयो 
बेदान्तार्थनिर्पणायामुपलस्थते । नान्योतोस्ति द्रप्टा श्रोता सन्‍ता विज्ञाता (बु० ३७४२३), नान्य 
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दतोईस्ति द्रष्टूट भोतृ मन्‍्तु विज्ञात्‌ (छा० ह्ष्ा७), तत््वमसि (छा०, ६१६), अह, ब्रह्मास्मि (बु० श४। 
७) इत्यपादिशुतिशतेम्य । अपि चमिथ्याज्ञानपुर सरोध्यमात्मनो बुद्धयुपाधिसम्बन्ध | मच मिथ्याज्ञानस्थ 
सम्याज्ञानादन्यत्र॒ निवृत्तिरस्तीत्यतोीं यावद्‌ ब्रह्मात्मतानववोधस्तावद्य बुद्धशपाथि सस्बन्धो न शास्यति। 
शाइकरभाष्य। इसी प्रकार वे० सू० ( ११५ ) पर शाडकरभाष्य का कथन है 'सत्य, नेश्वरादस्य 
ससारो, तथापि देहादिसघातोपाघिसम्बन्ध इप्यत एवं, घट्करकग्रिरिगुहाशपाधि सम्बन्ध हववच्योस्‍्न ९ 

१६ तदनन्यत्वभारस्भशब्दादिन्य । बे० सू० (२११४), सूत्रकारोपि. परमार्थाभिप्नायेण तदननन्य: 
प्वमित्याह्‌ व्यवहाराभिप्नायेण तु स्थाल्‍्लोकव दिति महासमुद्र स्थानोयता ब्रह्मण कथयति । अम्रत्मास्याय॑द्‌ 


श्छ् घर्मशास्त्र का इतिहास 


जाता (गुजरता) है /१४ स्वेताश्वतरोपनिपद्‌ ( ६।१६ ) ने परमात्मा के विपय मे यो लिखा है---वह विश्व को 
रचना करने वाला, विश्व को जानने वाला, आत्मयोनि (स्वय जन्म लेने वाला), ज्ञाता,|काल्काल (काल को नष्ट 
करने वाला), सभी गुणों से युक्त, स्वंदिद्य (सर्वज्ञ ), प्रधान तथा क्षेत्रज्ञो (व्यक्तिगत आत्माओ) एवं गुणों (संत्त्व, 
रज, तम) का स्वामी हूं और ससार से मोक्ष देने, उसकी स्थिति एवं वन्‍्धन का हेतु (कारण) है।' मत्रायणी उप- 
निपद्‌ (१४) का कथन हे---जब ससार का ऐसा स्वरूप है तो (आनन्दो के) भोग से क्या लाभ ? मुक्तिका 
उपनिपद्‌ (२४३७) का कथन हे--मन ससार रूपी वृक्ष की जड के रूप मे अवस्थित है।' 'ससार' घब्द बे? सू० 
(४।२।८) में भी आया हे। गीता ने इसका प्रयोग कई वार किया है (यथा--६9, १३७ आदि) | मनुस्मृति ने 
भी 'ससार' शब्द का प्रयोग कई बार किय्ग है (यथा---१।११७ मे तथा कई वार १२ वे अध्याय मे) | सत, रज 
एवं तम नामक तीन गुणों की विश्येपताओ का वर्णन करने (मनु० १२२६-२६) तथा उनके प्रभावों पर प्रकाश 
डालने (मन्‌ु० ११॥३०।३८) के उपराष्त मनु ने कहा है कि जिनमे सत्त्व, रज एवं तम की प्रधानता होती है वे 
क्रम से देव, मानव एव निम्न श्रेणी के जीव होते है। मनु ने पुन लोगो को नीच, मध्यम एवं उत्तम श्रेणियों में बाँठा 
है (१२४०-५०) । मनु ने ससार' को बहुवचन में (१२४२, ५०, ७०) तथा गति! या योनि! के जर्थ में प्रयुवत 
किया हे। व्शिप रूप से देखिए मन (६४००-६०) जहाँ ससार का उल्लेख है, सत्यास घ्॒म की चर्चा हे, नरक-यात- 
नाओ, रोगो, व्याधियो आदि का वर्णन हे। श्री सनन महोदय ने अपने ग्रन्थ 'डॉग्मा आव रीडन्कारनेशन! के पृ० १० 
पर कहा है कि मन्‌ के अनुसार प्रत्येक जीव दस सहस लक्षो की सख्या मे अस्तित्व 7हण करता हे। किन्तु यह उवित 
पूर्णतया भ्रामक एवं च्रुटिपूर्ण है। मनु का इतना ही कहना है कि सोक्ष के लिए इच्छुक सत्यासी को इस सम्भावता 
पर सोचना चाहिए कि कुछ आत्मा लाखो जन्मो मे परिभ्रमण कर सकते है। याज्ष० (३१६४)ने जन्मों के घेरे 
में आने-जाने के अर्थ मे 'ससरति' क्रिया का प्रयोग किया है और कहा है---कुछ लोगो हारा किये गये कर्मो का 
विषाक मृत्यु के उपरान्त ही उत्पन्न होता है (अर्थात्‌ अन्य शरीरो मे) या इसी जीवन मे होता है. (यथा कारीरी 
यज्ञ के विषय मे) तथा कुछ लोगों के विपय मे इस छोक मे या परलोक में (अर्थात्‌ यह कोई शास्त्रीय नियम नहीं हे 
कि कर्मो का विषाक या फल उनके सम्पादन के उपरान्त जी श्र ही प्रतिफलित हो जाता है) | याज्ण (३१३३, 
१६२) मे एक सुल्दर रूपक आया हे--जिस प्रकार एक अभिनेता विभिन्न अभिनय करने के लिए विभिन्न रगों का 
प्रयोग करता हे उसी प्रकार यह आत्मा विभिन्न कर्मों के अनुसार विभिन्न रूपो (छोटा, कुबडा आदि) एव शरीरों 
को घारण करता है । १४ याज्ञ० ( ३३१४० ) में स्वथ ससार' शब्द प्रयक्‍त हुआ है। शान्तिपर्व (२०४६, चितर- 
शारा सस्करण+> १६८।११-१२ ) में आया हे---इसमे कोई सन्देह नही है कि इस जीवन में सुख से कही अधिक 
दुख हे। पुराण वहुधा कहते हे कि ससार अनित्य हे, दु खो एवं चिताओ से परिपूर्ण हे और केला के पातों के समान 


१३ यस्‍स्त्ववित्ञानवान्भवत्यमनस्क सदाष्शुच्चि | न स॒ तत्पदमाप्नोति ससार चाधिगच्छति॥ 
कठोपचिषद (३॥७), त्पद! का सक्तेत कठो० (२।१५-१६ ) की ओर है। इवेताइबतरोपनिषद्‌ मे आया है 
स विश्वकृद्विश्वव्िदात्मयोनिर्श  कालूफालोगुणी . सर्वेविद्य । प्रधान क्षेत्रज्मपतिर्गुणेश ससारमोक्षस्विति- 
बन्ध हेतु (६१६)॥ 

१४ विषपाक कर्षणा धरेत्य केषाचिदिह्‌ जायते। इह वबामुत्र वैकेषा भावस्तत्र प्रयोजनम्‌॥ यथा 
हि भरतों बर्णवर्णयत्थात्मनस्तनुम्‌। मानास्पाणि कुर्बाणस्तथात्मा कर्मजारस्तनू ॥ याज्ञ० (३॥१३३, १६२)। 
नानाझूपएणि कूर्वाण को हस भरत? के साथ भी ले सकते है। 'भरतः का अर्थ है अभिनेता । 


फर्मे एवं पुनरजेन्म फा सिद्धान्त ३६५ 
क्षणमगर (अर्थात्‌ शौघक्ष ही झकोरो से फट कर जीणे-शीर्ण हो जाने वाला है) । देसिए ब्रह्मपुराण (१७८ १७६ 
ससारे अनित्ये दु खबहुले कदलछीदलूसनिर्भ )। इस अत्यधिक कर्मवादी सिद्धान्त के कारण जागे चलफर भाग्तीय 
जीवन में भाग्यवाद का सिद्धान्त प्रतिपादित होने लगा और बहुत-से छोग प्रभारी, आछूसी एवं कर्मजल मिद्ध होने छगे। 
स्वय सन्तों ने कर्म के सिद्धान्त को बहुत बढावा दिया। मन्त तुकाराम का कंधन हे कि सुख तो राई के समान है 
और दुख पहाड है। 
उपतिषदो में आत्मा के पुनजेन्म-सम्बन्धी उपर्युक्त विवेचन प्रामाणिक है और वे ससारावस्था या 
व्यवहारावस्था से सम्बन्धित हे, किन्तु अद्वेत (मृण्डक १।१।५-६ की परा विद्या या बृ० उप० शा३॥४-६ के 
असूर्त ब्रह्म) के सर्वोच्च आध्यात्मिक दृष्टिकोण से विचार करने पर यह घराशायी हो जाता हे, वयोकि 
आत्मा परमन्रह्म से अभिन्न है । शकराचार्य ने वेदान्तसूच (२।३।३०) की व्यास्या मे इस बात पर बल 
दिया है । उनका कथन है"*-.--जब तक यह आत्मा ससारी है ओर जब तक यह्‌ सम्यक्‌ दर्णन से (पूर्णज्ञान 
से) ससारिकता से दूर नहीं होता तब तक आत्मा एव बुद्धि से सम्बन्ध (सयोग) नहीं टूट सकता। जब तक 
बुद्धि के साथ, आत्मा का यह सम्बन्ध चलता रहता हे तब तक जीव ससारिकता से हछिप्त बना रहता है । 
किन्तु सत्य तो यह हैं कि जीव की स्वयं अपनी कोई सत्ता नही है, जो है विह केवल बुद्धि की उपाधि से 
परिकल्पित सम्बन्ध मात्र है । क्योकि, जब हम वेदान्त के अर्थ के निरूपण में लगते है तो हमे उस सर्वज्ञ 
ईश्वर के अतिरिक्त, जिसका स्वरूप ही नित्य भुक्ति (स्वतन्त्रता) है, कोई अन्य बुद्धिमान्‌ धातु (द्रव्य या 
पदार्थ) दृष्टिगोचर नही होती । इसके उपरान्त शकराचार्य ने कुछ वचन उद्धृत किये है (यथा--बू० उप० 
१४७, ३॥७।२३, छा० उप० ६।१।६, ६।८।७) ओर कहा है कि इस प्रकार के सैकडो वचन हे । शफराचार्य का 
कथन हे कि स्वय बादरायण ने, जो वेदान्तसूत्र के प्रणेता हे, सर्वोच्च विदान्तवादी दृष्टिकोण से तथा व्यवहारावस्था 
(या ससारावस्था) के दृष्टिकोण से कुछ सूत्रों की रचना की है। निम्नोकत सूत्रों मे वेदान्तसूच्रकार बादरायण 
ने जीव एवं परमात्मा में अन्तर स्पष्ट किया है, यथा--१।१।१६-१७, १।१।२१, १२२०, १३५, २१२१-२३, 
शरे२१, रारे४१, २३४३, आादि। किन्तु ११३३, २११४ एवं ४१३ व्यक्त करते हे कि दोनो (जीवा- 
त्मा एवं परमात्मा) में अभिन्नता है ।१९ 


१५ यावदात्मभावित्वाच्च न दोषस्तदशंनात्‌ । वे” सू० (२१३॥३०), यावदयमात्मा ससारी भवति 
सघावदस्य सम्पग्दशनेन ससारित्वत न निवतंते तावदस्य बुद्धणा सयोगो न शास्यति। मरे 
चाय बुद्धपुपाधिसम्धन्धस्तावज्जीवस्थ जीवत्व. ससारित्व च परसार्थस्तस्तु न जीवों नाम बुद्धच- 
पाधिसम्बन्धपरिकल्पितस्वरूपव्यतिरेकेणास्ति ॥ न हि नित्यमृक्‍्तस्वरूपात्सवंज्ञादीर्वरादन्यब्चेतनो धातुद्दितीयो तप 
बंदान्ताथनिल्यणायामुपलभ्धते । नान्‍्योतोस्ति द्रप्ठा श्रोत्ता 


मनन्‍ता विज्ञाता (बु० शण२३ ), चान्य- 
दतो$स्ति द्रप्ट्ट भोत्‌ मन्तु विज्ञात्‌ (छा० ६5७), तत्त्वमसि (छा०, ६१६ ) अह, 


शि ब्रह्मास्मि (बू० श४। 
७) इत्यादिश्ुतिशतेन्य । अपि च मिध्याज्ञानपुर सरोध्यमात्मनो बुद्धयुपाघिसम्बन्ध । न च पी, 
सम्यब्शानादन्यन्न॒ निवृत्तिरस्तीत्यतो याबद्‌ ब्ह्मात्ततानववोधस्तावद्ूय नुद्धयपाधि सम्बन्धो न ब्ाम्यति। 
शाडकरभाष्य। इसी प्रकार चे० सू० ( शेशर ) पर शाडकरभाष्य का कथन है 'सत्य, नेश्वरादन्य 
ससारी, तथापि देहांदिसघतोपाधिसम्बन्ध इप्यत एब, घटकरकगिरिगृहशयुपाधि. सम्बन्ध हव व्योस्न।! 
१६ तदनन्यत्वभारम्भशब्दादिम्य । वे० सू० (२१११४), सृत्रकारोपि परमार्थाभिप्रायेण 
घ्वमित्याह्‌ व्यवहारपिप्रायेण तु स्थाल्‍्कलोकव दिति महासमुद्र स्थानोयता ब्नह्मण 0006४ 


! कंथयति। अम्रत्यास्यायैव्‌ 


३६६ घर्मधात्त्र का इतिहांस 


पुनजन्म का सिद्धान्त यह स्वीकार करता है कि प्रत्येक जीवन पूर्व अस्तित्व या अस्तित्वों (जीवनो) 
के कर्मों का परिणाम या प्रतिफल हे । इसका अर्थ यह हुआ कि यदि हम अतीत की ओर बढ़े और बहुत 
दूर तक निकल जाये तो कोई अस्तित्व या जन्म प्रथम नहीं हो सकता। इसी से वेदान्तसत्र को यह घोषणा 
करनी पडी कि (२१३५, न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वात') ससार अनादि (आरम्भहीन) है। किन्तु 
उपनिपदों के कई बचनों के विरुद्ध पड जाता है, जो सृष्टि के विषय में उल्लेख करते हुए पूर्व या 
अग्न या आरम्भ में! नामक शब्दों का प्रयोग करती है (छा० उप० ६॥२॥१, बु० उप० १४, ११० एव 
१७, ५११, तें० उप० २।७॥१) । इस विरोध को दूर करने के लिए कत्पो की धारणा के अनुसार प्रलुय 
के उपरान्त बार-बार विश्व की रचना की धारणा उपस्थित की गयी*०, जिसका अर्थ यह हे कि ब्रह्म द्वारा 
रचित विश्व एक कत्प तक चलता है, जिसके उपरान्त वह ब्रह्म मे विलीन हो जाता हे। देखिए, शान्तिपर्व 
(२३ १।२६-३२-०२२४।२८-३ १ चित्रशाला सस्करण ) । गीता (८।१७-१६) में आया है कि ब्रह्मा का एक दिन 
एक सहख्र यूगो के वरावर होता है (चार युगो का एक महायुग होता हे) और ब्रह्मा की रात्रि की अवधि 
भी इतनी ही लम्बी है। ब्रह्मा के दिन के आगमन पर प्रकृति से सभी पदार्थ उत्पन्न हो जाते है, और रात्रि 
के आगमन पर वे सभी प्रकृति में समा जाते है। देखिए भगवद्गीता (६॥७) “कल्प के अन्त में सभी तत्त्व 
(जीव) उस प्रकृति मे, जिसका मै अधिष्ठाता हूँ, चले जाते है, किन्तु जब दूसरा कल्प आरम्म होता है मैं 
उन्हें प्रकट कर देता हूँ । 
तर्क यह है--जिस प्रकार हम यह नहीं निश्चित कर सकते कि पहले कौन हुआ बीज या अकुरित 
होने वाली ओपधि (पौधा) । उसी प्रकार यह कहना असम्भव हे कि पहले कौन आता है, शरीर या करमे, 
क्योकि बिना कर्म के कोई शरीर नही और न बिना शरीर के कोई कर्म। छा० उप० (४॥१३२) में आया 
है---उस प्राणी (देवता) ने, जिसने अग्नि, जल एव पृथिवी की उत्पत्ति की, सोचा--इ्स जीवात्मा के साथ 
मै इन तीनो जीवो (अग्नि, जल एव पृथिवी) मे प्रवेश करूँगा और तब नामों एव रूपो को विकसित करूंगा। 
इससे प्रकट होता है कि सृष्टि के समय जीव (आत्मा) का अस्तित्व "था, जिससे यह सकेत मिलता है कि 
ससार आरम्भहीन (अनादि) है । ऋग्वेद (१०१६०।३) ने स्पष्ट कहा है--/धाता यथापूर्वेमकल्पयत्‌ 
अर्थात्‌ विधाता ने पहले की भाँति व्यवस्थित किया (या रचा) ।” इसी प्रकार गीता (१५॥३) में आया हैं: 
इस (ससार के दक्ष) का वास्तविक रूप इस प्रकार नही जाना जाता, और न इसका अन्त न आदि और न 
आधार ही जाना जाता हे, शक्तिशाली अनासव्ति से दृढता से जडीभत' इस अद्वत्थ (पिप्पल) वृक्ष 
को काट कर उस स्थल की खोज की जानी चाहिए जिससे वे छोग, जो वहाँ पहुँच गये है, मही छौटते 
भगवद्गीता (६।३७-४५) ने दृढ्तापूर्वक कहा है कि योग के माग मे व्यक्ति द्वारा श्रद्धा से किया गया 
व्यवसाय व्यर्थ नही जाता, भले ही उसे पूर्णता शीक्ष प्राप्त न हो सके। श्री कृष्ण ने (६४० ओर आगे के 


फार्यप्रप/्चपरिणासप्रक्रिया चाश्रयति सगुणेषृपासननेपूपयोक््यतत इति । शाडकरभाप्य ने अन्त में लिखा हे। 
वे० सू० (२११३) मे आया है “ोकत्रापत्तेरविभागश्चेत्स्याल्लोकवत्‌! । 

१७ ब्रह्मा का एक दिन एक सहस्न महायुगो के वरावर होता हे और इसे ही कल्प कहा जाता हे। 
कल्प, सन्‍्वन्तर, महायुग एवं युग के लिए देखिए इसी खण्ड [का अध्याय १६ । प्राचीन उपनिषदो ने कहपो आदि 
के सिद्धान्त की व्यास्था नहों की है । 


कर्म एवं पुत्रजेन्स का सिद्धान्त ३६७ 


इलोक मे) कहा है कि ऐसा व्यक्ति जो पूर्णता प्राप्ति मे असफल हो जाता है, किसी बुरे अन्त को नहीं प्राप्त 
होता, प्रत्युत वह सदाचारी लोगो के लोको को जाता है और वहाँ पर बहुत वर्षों तक निवास करता हे, 
समुद्ध एव पवित्र छोगो के घरो में जन्म छेता हे या विज्ञ योगियो के कुछ में जन्म लेता है जहाँ पर वह 
अपने अतीत अस्तित्वों के मानसिक चिह्नों को पुन प्राप्त करता है । वह पूर्णता की प्राप्ति के रिए पुन 
उद्योगगील होता है और अपने पूर्व जीवनों में किये गये अभ्यासों ( के फलस्वरूप ) अनिवार्य रूप से आगे 
बढ़ता है और सभी पापों से सुक्त हो कर एवं बहुत से जीवनो द्वारा अपने को पूर्ण करता हुआ परम तत्त्व 
(लक्ष्य, ब्रह्मपद) को प्राप्त करता है। गीता (४४५) में श्रीकृष्ण कहते है--मेरे बहुत-से जीवन है जो बीत 
चुके है, और तुम्हारे भी । मै उत सभी को जानता हूँ, किन्तु तुम नहीं जानते । कई स्थलों पर गीता ने 
पुनर्जन्म के सिद्धान्त को स्पर्श किया है (यधा--२१२-१३ एवं २२-२७, श८-ढै, ७४१६ <८६, १५-१६, 
50२१) | 
वनपर्व के अध्याय ३०-३२ (चित्रशाला सस्करण) मे द्रौपदी एवं युधिष्ठिर में एक वार्ताराप हुआ है। 
युधिष्ठिर ने कौरवों के साथ चूत खेल कर सारा राज्य खो दिया था और वन में बडे कप्ट से जीवन- 
यापन कर रहे थे । द्रौपदी को इस वात का वडा आइचय्य था कि युधिष्ठिर ऐसे सत्यवादी, उदार, ऋजु एव 
मधुर व्यक्त किम प्रकार द्यूत ऐसे निकृष्ट कार्य मे सलग्न हुए (३०१६) ओर भगवान सभी जीवो के साथ 
माता-पिता-सा समान व्यवहार नहीं करता । द्रोपदी को यह जान कर वडा आइचय्य हुआ कि सदाचारी 
सम्मानित व्यक्ति दुख उठा रहे है और दुराचारी एवं असम्मानित छोग आवन्‍्दपूर्वक जीवन-यापन कर रहे है। 
अत उसने सोचा कि भगवान्‌ सामान्य मनुष्य की भॉति शीक्षकोपी या चण्डस्वभाव वाले है (३० ३८-३४) । 
उसने कहा--'मानव श्राणी भगवान्‌ की इच्छा के आधार पर ही अवोध तथा सुख एवं दुख पर नियन्त्रण 
रख सकने के कारण स्वर्ग या नरक में जाते हूं / इस पर युधिष्ठिर ने द्रोपदी को चेतावनी दी कि तुम 
नास्तिक लोगो की भांति बाते कर रही हो। उन्होने कहा कि मैने कोई कर्म इसलिए नहीं किया कि उसका 
पुरस्कार मिले, मैने दान दिया, यज्ञ किये, किन्तु इसलिए कि उन्हें सम्पादित करना अपना कतंव्य माना। उन्होने 
द्रौपदी से अनीश्वरवादी व्यवहार से दूर रहने को कहा और कहा कि वह अपनी भावनाओ से भगवान 
का अनादर कर रही है । इस पर द्रोपदी की बुद्धि छोटी और उससे क्षमा याचना कर कहा कि दु खित 
होने के कारण ही मेने वैसी अनीब्वरवादी वात कही, वास्तव मे, भगवान्‌ का बहुत आदर एव सम्मान करती हे 
इसके उपराज्त द्वीपदी ने उस विषय पर विचार-विमप॑ करना आरम्भ किया, जिसे छोग दिष्ट (भाग्य) या 
हुई (सयोग) या स्वभाव कहते हू और अच्त में यहो निष्कर्ष निकाछा कि व्यक्ति जो कुछ प्राप्त करता हे वह 
पूर्व जन्मो_ के कर्मों का फल है ॥१* 
हि यहाँ पर पुरुषकार (मानवीय उद्योग या व्यवसाय) तथा दैव पर कुछ लिखने की आवश्यकता नही हे । 
इस विपय में हम इस महाग्रन्थ के मूल खण्ड ३, पू० १६८-१७० एवं पाद टिप्पणी २१४-२ १६ में पढ चुके 
है, जहाँ प्राचीन एवं मध्यकालीन छेखको के विभिन्न मतो का विवेचन उपस्थित किया गया हे । हु 


१८ तथव ह॒ठदुबुंद्धि शकत कर्मण्यकर्मकषत्‌ ॥ आसीत न चिर जोवेदनाथ इव दुर्घल । अकस्सा- 
दिहू य कब्चिदर्थ प्राप्ोति पुरप । त हठेनेति मन्यन्ते स हिं यत्नो न कस्यचित्‌ ॥ एव. हयाच्च दैवाज्च 
स्वभावात्कमंणस्तथा । यानि प्राप्नोति पुरुषस्तत्फल पूर्वकर्मणाम्‌ ॥ वनपर्ब (३२१४-१६, २० 


जे ६. ५ रे 2 
ने हृव्वादिक” का अर्ये यो किया किया है . प्राग्जन्माभावादक्ष तमेवोपस्थस्यतीति चदनू हे एं 


ई६५ अर्मे॑. का इतिहाते 


अनुशासनपव के प्रथम अव्याथ में गौतमी, उसके पुत्र की सपं-द्ष से मृत्यु, आखेटक से गौतमी का वार्ता- 
लाप तथा काल की वाते वर्णित ह, जो कर्म सिद्धान्त पर प्रकाश डालती है। गोतमी को चित्त-सयम प्राप्त या | उसके 
पुत्र को एक सर्य ने काट लिया ओर वह मर गया। एक शिकारी (आखेटक) ने उस सर्प को वॉव्कर गोतमी के 
समक्ष रख दिया ओर कहा कि में उस सर्प को मार डालंगा, क्योकि उसने एक अबोध बच्चे को काट लिया है। 
इस पर गोतमी ने उसे मना किया ओर समझाया कि सर्प को मार डालने से बच्चा लौट कर नहीं आ सकता। तब 
काल वहाँ आया ओर उससे व्याय्या उपस्थित की--जिस प्रकार कुम्हार मिट्टी के खण्ड से जो चाहता है उसे 
बनाता हे उसी प्रकार मनृष्य अपने द्वारा किये गये कर्मों का फल पाता हे। बच्चे की मृत्यु के मूल में ह॑ उसके पूर्व 
जीवन के कर्मो के प्रतिफल ।” इस वात को गौतमी ने माना ओर कहा कि उसका पुत्र अपने अतीत जीवन के कर्मों 
के कारण मरा और उसकी मृत्यु से उसे जो शोक प्राप्त हुआ है वह स्वयं उसके (गौतमी के) पूर्व जीवन के कर्मो 
का प्रतिफल है ।!* और देखिए इस विपय में विराठपर्व ( २०१४ ), अनुशासनपर्व (७२२७-प्मपुराण 
२।८१४७-यथा बेन सहस्रेपु वत्सों विन्दति मातरम्‌। एवमात्यक्ृत कर्म कर्तारमनुगच्छति॥ ), आइवमेविक पर्व 
(१८१), जाच्तिपर्व (३१६२५ एवं ३५७चित्रशाला स० ३२६।२४५, ३५)। 
कर्म एव पुनर्जन्म के सिद्धान्त से हिन्दू समाज पूर्णतया प्रभावित हो उठा। सस्कृत के महान्‌ कवियों ने भी 
इस विपय में सकेत किये है। रघुवश (११२२) में आया है कि जब राम वामन के आश्रम में पहुँचे तो (कालिदास 
न॑ टिप्पणी की है) वे मन से अस्थिर हो गये, वामन के रूप मे अपने कर्मो का स्मरण नहीं कर सके। शाकच्तल 
(अक ५) में कवि ने टिप्पणी की हे---जब कोई व्यक्ति सुन्दर दृश्य देख कर, मधुर वचन सुन कर, आननदों से 
घिरे रहने पर भी अस्थिर (दु खी) हो जाता हे, तो वास्तव मे वात यह है कि अचिन्त्य रुप से उसके मन में अतीत 
जीवनो के प्यार एवं मित्रता के चित्र खिच आते ह ।” सातवे अक में जब शकुन्तरा एवं दुष्यन्त का पुनर्मिलत हो 
जाता हे तो अव्‌न्तला अपने पति के पूर्व॑त्याग (या तिरस्कार) की ओर स्केत करती हुई कहती है--- अवश्य 
ही उस समय मेरे (पूवें जीवन के) दुष्कृत्यो मे सुकृत्यो को वाबित किया ओर वे स्वय प्रतिफल्ति हुए । और देखिए 
रघुवश (१४६२ एवं ६६) एवं मेघदूत (३०)। 
कर्म एव पुनर्जन्म के सिद्धान्त पर स्वभावत बहत-से प्रइव उठ खडे होते हं। एक प्रइन को योगसूत्र (२।१३) 
के भाष्यकार व्यास ने विवेचित किया हे) योगसूत्र (२३) में पॉच क्लेशो (अविद्या आदि) का उल्लेख हे ओर 
ऐसा आया हे (२१३) कि ये क्लेश जन्म, जीवन (रूम्वा या छोटा), अनुभृति-प्रकार के द्वारा कर्मों के विषाक की 
ओर छे जाते ह्‌ अर्थात्‌ कर्मो का फल उपस्थित करते हे। योगसूत्र (४७) के अनुसार कर्म के चार प्रकार है, 
यथा--१ कृष्ण (दुष्ट छोगो में पाये जाने वाले ),२ शुक्लकृष्ण (जो बाह्य साधनों [से किये जाते हु और उनसे किसी 
की हानि या किसी का छाभ होता हे), ३ शुक्ल (ऐसे लोगों के कर्म जो तप करते है, स्वाध्याथ में छीन रहते 
है तथा व्यान करते हू, ओर इस प्रकार के बाह्य कारणों या साधनों से नही सम्पन्न होते ओर इनसे किसी की 
हानि या हिंसा नही होतो ), ४ अशुक्‍लाकृष्ण (न तो शुक्ल और न क्रृष्ण, जो सन्यासियों मे पाये जाते है, जनके 
ब्लेश दूर हो गये रहते हू, और जिनके गरीर अब अन्तिम रहते हे अर्थात्‌ इसके उपरान्त वे जन्म नहीं छेते)।इव 


१६- यथा सृत्पिण्डश. कर्ता कछुसते यच्दिच्छति । एवमात्मकृर्त कर्म सानव प्रतिपद्तें। सेव 
फालो न भुजगो न मृत्युरिह्‌ कारणम्‌ । स्वकर्मभिरय बाल कालेन निधन गत । मया च॒ तत्कृत कर्म येवाय 
से मृत सुत । यातु काहस्तथा मृत्युमु जचार्जुनक ५! अनुशासनप्न (१७४, ७८-७टढ)। 


फर्म एव पुनर्जन्म का सिद्धान्त ३६६ 


चारो में केवल योगी के कर्म शुक्ल होते है, वयोकि वह कर्मो के फलों का त्याग किये रहता है और वह अक्षष्ण 
कर्म करता है, अर्थात्‌ बुरे कर्म करता ही नही। 'योगसूत्र (२१३) के माप्य ने चार प्रश्त उठाये है, यथा--(१) 
क्या एक कर्म एक जन्म का कारण होता है ?, या (२) क्या एक कर्म कई जन्मों का कारण होता है ?, (३) 
क्‍या एक से अधिक कर्म से एक से अधिक जन्म होते है ?, (४) क्या एक से अधिक कर्म से एक जन्म होता हे ? भाष्य- 
कार ने पथम तीन प्रइनो का विरोध किया है ओर चोथे को स्वीकार किया हे, जर्थात्‌ कई कर्मों से एक जन्म 
होता हे | शान्तिप्व (२७३।३३--३४-०२८० । ३३-३४ चित्रशाल्ा सस्करण ) ने आत्मा के छह रग बताये है, यथा-- 
कृष्ण, धू श्र, नील, रक्त, पीत, एव शुक्ल और इन्हे एक-दूसरे के ऊपर रखा है, यथा कृष्ण को सबसे बुरा कहा है 
और शबल को. सर्वोत्तम | इलोक ३६-४६ मे इन प्रकारो का विस्तृत उल्लेख है। 

ह हमारे बर्तेमान जीवन की कतिपय समस्याओं पर पुनर्जन्म के सिद्धान्त से प्रकाश पडता हे। सर्वथा अनजान 
दो व्यक्ति जब कभी एक-दूसरे से मिलते ह॑ तो उत्मे मित्रता एवं वेर की भावना क्‍यों उमड पडती हे ? एक कल्पना 
वी जा सकती है कि सम्मवत पूर्व जीवन मे वे एक-दूसरे के मित्र या वैरी रहे हैं। विश्व में देखने में आता है कि 
कुछ लोग विना किसी योग्यता के आनन्दोपभोग करते हे और कुछ ऐसे लोग, जो सभी प्रकारो से योग्य है, अथवा 
जिन्‍्होनें त्याग एवं तपस्या का जीवन बिताया है, बडे कष्ट में रहते हे। इस दशा पर कर्म एवं पुनर्जन्म का सिद्धान्त 
प्रभूत प्रकाश डालता है। हम विश्व मे छायी विपमता को देखकर विकल हो उठते हे, इतना ही नही, हमारी न्याय- 
प्रिय भावना एव सुन्दर व्यवहार करने की क्षमता पर धवका पहुँच सकता है, किन्तु जब हम इस सिद्धान्त पर मनन 
करते है तो सन्‍्तोप मिल जाता है। इस अनुमान एवं विश्वास से कि सभी मानवीय प्रयत्नों एवं आचरणो का उचित 
फल एव दण्ड प्राप्त होगा, हमारे वर्तमान जीवन को महत्त्वपूर्ण गुरुता प्राप्त हो जाती है ओर हम इस जीवन मे 
सतत सत्कर्म करने के लिए अनुप्राणित होते है ओर दुष्कर्मों, अत्याचारों एव पापमय जीवन से दूर रहने का प्रयत्न 
करते है। मानवों मे देखे जाने वाले सुख-दू ख-सम्बन्धी वैपम्य पर तो यह सिद्धान्त प्रकाश डालता ही है, साथ- 
ही-साथ हम इससे भौतिक कल्याण एवं अस्वस्थ शारीरिक दक्ाओ की पारस्परिक विभिन्नताओं को भी समझने मे 

समय हो जाते है। आज के विश्व मे असद्‌ वृत्तियो का राज्य क्यो है? इस भयकर एव महात्‌ प्रश्त पर भी हमे कर्म 
एव पुनर्जन्म के सिद्धान्त से प्रकाश प्राप्त होता हे। कुछ छोगो मे जो विछक्षण बुद्धि, योग्यता एवं समर्थता देखने मे 
आती है, जिसके फलस्वरूप वे गणित, विज्ञान, सगीत तथा अन्य लूलित कलाओ से विश्येष योग्यता प्रदर्शित कर 
ससार को चक्ति कर देते है, उसके मूल मे क्या हे ” सभ्भवत कम एव पुनर्जन्म के सिद्धान्त से इस महत्त्वपूर्ण प्रश्न 
पर प्रकाश पडता हे। यदि सम्यक्‌ ढग से विचार किया जाय तो यह सिद्धान्त निराशावादी या भाग्यवादी नही है, 
प्रत्युत यह्‌ इस जीवन मे पूर्ण रूप से मानवीय उद्योग करने पर बल देता है। हम देखेगे कि कितने घम्मशास्त्र-ग्रन्थ 
या उनसे सम्बन्धित ग्रन्थ एव विचार पुरुषकार (उद्योग) पर बल देते है और कुछ छोगो द्वारा प्रतिपादित दैव या 
स्वभाव या काल (समय) या इन सभी के सम्मिश्रण से सम्बन्धित विचारो (यथा--इसी जीवन में कर्मोके फल मिलते 
है) के विरोध में मत प्रकाशित करते हे । कमी-कमी एक बहुत वरिद्र व्यक्ति राजा हो जाता है और अपनी प्रतिमा 
एवं योग्यता से लोगो को चकित कर देता है। यह सव क्या है ? कुछ लोग राई से पर्वत हो जाते है और कछ 
लोग पर्वेत से राई। सम्मवत इन सब के मूल मे पूर्व जन्म के कमें एवं सस्कार हे। रे 
विश्व के उद्गम एवं अन्य समान समस्याओं के विपय में उपनिपद्कारू से ही कतिपय मत्त प्रकाशित होते 
रहे है। ब्वेताइवतरोपनिपद्‌ (११) मे प्रइव आये है--व्या ब्रह्म ही कारण है ? हम कहाँ से जन्म छेते है ? 
किसके द्वारा हम जीवित रहते है ? हम कहाँ जा रहे है ?, हे ब्रह्मविद्‌, हमे वत्ताओ, किसके नियन्त्रण के भीतर हम 
सुस हि ख की अनुभूति करते हैं ?” आगे के पद्य मे आया है---क्या कार या स्वभाव या आवश्यकता या सयोग 


३७० धर्मशास्त्र का इतिहास 


या तत्त्वो को हम कारण माने या उसे जो पुरुष (कहलाता ) है ? यह उनके एक साथ मिल जाने का भी परिणाम 
नही है, क्योकि स्वय आत्मा को सुख एवं दुख पर अपना अविकार नही हे। तीसरे मन्त्र के उत्तराध में आया 
हे--वह अकेला ही इन कारणो, अर्थात्‌-फाल, आत्मा आदि पर नियन्त्रण रखता हे ।” याज्ञ० (१।३५० ) ने वाब्छित 
एवं अवाड्छित परिणामों के कारणो के प्रब्त के विषय में पाँच मत रखे हैं, यथा ---कुछ लोग दैव को, कुछ लोग 
स्वभाव को, कुछ लोग काल को, कुछ लोग पुरुषकार (मानव उद्योग) को तथा कुछ लोग इन सभी के सम्मिलित 
रूप को कारण मानते है। किन्तु याज्ञ० (१।३४८, ३५१) का स्वय अपना मत हे कि अच्छे या बुरे परिणामों के 
कारण ह देव एव पुरुषकार, जिनमे प्रथम तो पूर्व जन्मो (अस्तित्वों) का परिणाम हे थोर अब प्रतिफलित हो रहा 
है। शान्तिपर्व (२३८॥४-५--२३०।४-४ चित्रशाला सस्करण ) ने तीन मतो की ओर इगित किया हे, यथा--प्रुरुष- 
कार या देव या स्वभाव, किन्तु ऐसा प्रतीत होता हे, इसका अपना मत यह है कि देव एवं स्वभाव मिल कर 
प्रतिफ्ल उपस्थित करते हू। मत्स्यपुराण (२२१८) के मत से देव एवं काल मिल कर कर्मो का फल देते हे। 
ब्रह्माण्डपुराण (२८।६१-६२) ने तीन मतो की जोर सकेत किया हे, यथा--दँव, पुरुषकार एवं स्वभाव, विव्तु 
उसका अपना मत यह है कि देव एवं पुरुपकार मिल्दार कर्मों का फल उपस्थित करते हे । 

कर्म को तीन दलों मे रखा गया हे, यथा--सछ्चित, प्रारव्ध एव क्रिमाण (या सञ्चीयमान)। प्रथम कर्म 
अतीत अस्तित्वो के कर्मों का योगफल हे, जिसके प्रतिफलो की अनुभूति अभी नही की जा सकी हे। परारव्ध कर्म वह 
है जो इस वर्तमान जीवन के आरम्भ होने के पूर्व सश्चित कर्मो मे सबसे प्रबल था, ओर जिसे ऐसा परिकल्पित 
किया गया है कि उसी के आधार पर वरतंमान जीवन निश्चित होता है। इस वर्तमान जीवन में व्यक्ति जो कुछ 
सगृहीत करता है वही क्रियमाण (या सञ्चीयमान, एकत्र होता हुआ) कर्म हे। आगे आने वाछा जीवन (अस्तित्व) 
सब्चित एवं त्रियमाण के सम्मिलित कर्मो मे अत्यच्त प्रणछ (या कुछ लोगो के मत से सबसे आरम्मिक) कर्म द्वारा 
निर्वारित एवं निश्चित होता हे। कर्म विभिन्न प्रकार के होते हे*" ओर विभिन्न प्रकार के प्रतिफल उपस्थित 
करते है (सात्त्विक कर्मो से स्वरगें, राजसिक कर्मो से पुृथिवी या अच्तरिक्ष तथा तामसिक कर्मों से यातनाओ के स्थल 
प्राप्त होते है) । इसी प्रकार अस्तित्व (जन्म या जरीर) भी विभिन्न होते हे ओर शरीर से आत्मा प्रभावित होता 
है अत विभिन्न आत्मा नानारूप वाले होते हु। एक विरोव उपस्थित किया जाता हे कि सभी नैतिक मूल्यों का 
आधार इच्छा-स्वातन्त््य है और यदि मनृप्य के अतीत जीवनो के कर्म से वर्तमान जीवन निश्चित होता है तो वर्तेमान 
जीवन केवल कम की शक्ति के हाथ मे एक खिलौना मात्र हे और व्यक्ति के लिए इतनी छूट नही रहती कि वह 
वही कर सके जिसे वह सर्वोत्तम समझता है। मनुष्य के इच्छा-स्वातन्ब्य का प्रश्न अत्यन्त पेचीदा है ओर इस पर 
प्राचीन कारू से ही महान्‌ चिन्तको ने सोचा-विचारा है आर विभिन्न मत प्रकाणित किये हे और आज तक हमे 
कोई सन्तोषजनक उत्तर नही मिल सका हे। इस विपय में पाठक कुछ ग्रन्थों का अवछोकन कर सकते है, यथा-- 
रैशडल कृत व्योरी आव गुड एण्ड इविल' (जिल्द २, पृ० ३०२-२५०५, सन्‌ १६०७), वर्गसाँ कृत टाइम एण्ड फ्री 


२० देखिए पद्मपाद को विज्ञानदीपिका (इलोक ५ एंव 5), कर्मणा फलवैचित्याहचित्र्य जन्मना- 
मिह। देहबैचित््यतो जीवे बेचिज्म भासते तथा ॥ सब्चित चीयमान च॒ प्रारध्व्ध कर्स तत्फलम्‌ । ऋर्मेणावृत्ति- 
रतेषा पूर्व बलदतोष्पिवा' ॥ टीका में आया हे सब्चिताना शुभाशुभकर्मणा मध्ये यस्य पुर्वकालिकत्व 
तस्य॒पूर्व प्रारम्भ । तत्समाव्ताो तदनन्तरजातस्थैव वा क्मेणामावृत्ति । अपि च सडब्चितकर्मर्णा मध्ये 
पोर्वापर्यमनपेक्ष्य यस्‍्य कर्मणो चलवत्तरत्व तस्थ्रेव पूर्व प्रारम्भ । 


कर्म एव पुनर्जन्म का सिद्धान्त ३७१ 
बिल” विस्काउपण्ड सैमुएक झत 'बिलीफ एण्ड ऐक्शन' (प० ३०३-३२०) तथा एस० डेविद्पन झत की लिछ' 
(लरूण्डन, १६४८) । जहाँ तक भारतीय कर्म-सिद्धान्त का प्रश्न हे, 83080 0302 हे 
इस जीवन (अस्तित्व) में अच्छे कर्म करने के लिए, नेतिक जीवन विताने के हे, एव के कम हर ; 
परिकल्पित की गयी है, किन्तु इस प्रकार के कर्म आदि इस जीवन की परिस्थितियों (वातावरणो जाति )की सीमाओं प माप 
रहते हं। महत्वपूर्ण क्रियाशील विश्वास यह हे कि व्यक्ति को इच्छा-स्वातन्त्य प्राप्त हे कि वह इस जीवन में अपने |; 
जीवन (अस्तित्व ) को इलाघाहे कर्मो द्वारा कोई रूप देते मे स्वतन्त्र हूं पा । यही शान्तिपर्व॑ (२८०।३ -+ २८६ १॥३ 
चित्रशाछ्ला सस्करण) का सन्देश है ।“' गीता में श्री कृष्ण ने हि विवेचन के उपरान्त अर्जुन को 
यह छट दे दी कि 'जो चाहे सो करो' (१८६३, “यर्थेच्छसि तथा कुरँ) । गीता (5॥३०) का कथन हे-यदि 
कोई भष्टचरित वाला व्यक्ति भी अविभकंत श्रद्धा से मेरी पूजा करता हे, उसे अनिल अवश्य कहा जा सकता 
है, वयोकि उसने दृढ प्रतिज्ञा कर ली हे । इसी प्रकार गीता (६।५) ने व्यवस्था दी हज व्यवित स्वय अपने को ऊपर 
उठाये, वह अपने को चीचे न गिराये, क्योकि केवल आत्मा ही उसका सच्चा मित्र है ओर केवल आत्मा ही उसका 
शत्र है। प्राचीन भारतीय सिद्धान्त के अनुसार दोनो, अर्थात्‌ प्रारब्धवाद (अग्ननिरूपित---निर्देश अथवा देववाद ) 
एवं इच्छा-स्वात्तन्बव्यवाद को स्वीकार करना सम्भव हे, प्रथम के अनुसार व्यक्ति किसी विशिष्ट वातावरण में जन्म 
लेता हे और दूसरे के अनुसार व्यक्ति का इस जीवन (वर्तमान अस्तित्व ) के कर्मो से सम्बन्ध है। प्रारव्धवाद (दैववाद ) के 
अनुसार व्यक्ति का किसी विशिष्ट वातावरण में जन्म लेना निश्चित रहता हे ओर इच्छा-स्वातन्त्यवाद के अनुसार 
व्यक्ति अपने उपस्थित जीवन के कर्मो के प्रति स्वतन्त्र रहता है। भगवद्गीता (६५-६) तो पापी के लिए भी आशा 
बँधाती है कि सुधार करने के लिए देरी की चिन्ता नही करनी चाहिए अर्थात्‌ देरी हो जाने पर भी सुधार का 
आरम्भ किया जा सकता है और पुन कहा है (२४०) कि सदाचार का अल्पाश भी महान्‌ भय से व्यक्ति की 
रक्षा करता है और व्यवसाय (उद्योग या प्रयास) कभी नष्ट नही होता। 
यद्यपि गीता का सामान्य झुकाव इच्छा-स्वातन्त्य के सिद्धान्त की ओर ही हे तथापि कुछ ऐसी उक्तियाँ भी 
है जिनमे पूर्वनिर्धारणवाद (प्रारूधवाद, अर्थात्‌ वह सिद्धान्त जिसके अनुसार सब कुछ पहले से ही निश्चित रहता 
हे---इस जीवन में क्या होगा, यह पहले से ही निदिचत हे) की झछक मिलती है । यथा, 'प्रकृतिजन्य गुणों के फल- 
स्वरूप प्रत्येक व्यक्ति को असहाय रूप से कर्म करने पडते हे” (३३३ )---/हठवादिता के कारण तुम सोचते हो, 
'मै युद्ध नही करूँगा, तुम्हारी यह प्रतिज्ञा व्यर्थ है, तुम्हारा स्वभाव तुम्हे वेसा करने को बाव्य करेगा, तुम अपने 
स्वभाव से उत्पन्न कर्मो से ही विवश होकर असहाय रूप में वह कार्य करोगे जिसे तुम करना नहीं चाहते हो (१८- 
५६-६० ) । यह स्वीकार करना ही पडेगा कि बचपत् के वातावरण के विपय में इच्छा की स्वतन्त्रता की बात ही 
नहीं उठती । 
रामायण ने इस विख्वास को व्यक्त किया है कि वर्तमत जीवन की चिन्ता था दुख अतीत ज्य््वन या 


जीवनों में किये गये ऐसे ही कर्मो का परिणाम है। जब ककेयी द्वारा वरदान माँगने पर राजा दशरथ ने राम को 


वनवास दे दिया त्तो राम की माता कौशल्या रोती हुई कहती ह---'मै विश्वास करती हूँ कि मैने पूर्व जन्म में बहुत- 
से छोगो को उनके पुत्रों से दूर कर दिया होगा या जीवित प्राणियों को हानि की होगी (या उन्हें मार डाला 


२१ आयुर्ते सुहझभ रूब्ध्वा मावकर्षेद्‌ विशापते । उत्कर्षार्थ प्रथतते नर पुष्येन कर्मणा ॥ शान्ति० २८० ।३ 
(२६११३, चित्रएएला ) । 


३७२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


होगा ), इसी से यह दु ख मुझ पर घहरा पडा हे', 'मै विना सन्देह के ऐसा मानती हूँ कि मैने पूर्व जीवन में, उत 
गोओ (या माताओ ) के स्तनों को काठ दिया होगा जिनके बछडे अपनी माँ का दूध पीना चाहते थे । 

पुराणो ने भी अच्छे एवं बुरे कर्मों की महत्ता पर बल दिया है। उनके कथनानुसार अच्छे या बुरे कर्मो 
का फल भोगना ही पडता हे, जब तक फलो का नाश नही हो जाता | सैकडो जीवनो के उपरान्त भी कर्म का 
माश नही होता ।  * पद्म पु० (२८१४८ एवं ६०।११८) से आया है--विना कर्मफल भोगे कर्म का नाश नहीं 
होता, अतीत जीवतों के कर्म से उत्पन्न बन्चन को कोई हटा नही सकता”, इसमें पुन आया हे--मनुष्य अपने 
कर्मो द्वारा देवता वन सकता है, या मानव बन सकता हे, पशु या पक्षी या क्षुद्र जीव या स्थावर (वृक्ष या 
पापाण -खण्ड) बन सकता है, अपनी शक्ति या सन्‍्तान के उत्पत्ति से कोई व्यक्ति' पूर्व जन्मों मे किये गये कर्मों 
के प्रभावों को दूर नही कर सकता ।* * उपनिपदों में वर्णित पुनर्जन्म की भावना बुद्ध के काल में सार्वभौम रूप 
धारण कर चुकी थी। वुद्ध ने नित्य व्यक्तित्व या आत्मा की बात को स्वीकार नही किया था। वे कोई आध्यात्मिक 
दार्शनिक नही थे, वे चाहते ये कि मानवता अवोधता (अज्ञान) एवं दुख से मुक्ति पा सके और उसे निर्वाण 
प्राप्त हो जाये, इसी से उन्होने आत्मा की नित्यता को अस्वीकार करते हुए भी पुनर्जन्म का सिद्धान्त ग्रहण 
किया था। 

इसी सिलसिले में एक महत्वपूर्ण प्रश्न पर विचार कर लेना आवश्यक प्रतीत होता है, यथा-वया 
वेदान्तवादी विचारों के मौलिक उद्भावक क्षत्रिय थे, ब्राह्मण नहीं? इस विपय में एक सक्षिप्त विवेचन इस 
महाग्रन्थ के खण्ड २ (प० १०५-१०७) में हो चुका हे। ड्यूगन (डैस सिस्टेस डेस वेदान्त, १८८३, पूृ० १८- 
१४८, एवं फिलॉसॉफी आव दि उपनिपद्‌, पु० १८-१६, गेडेन द्वारा अग्रेजी मे अनूदित) एवं डा० आर० जी० 
भण्डारकर (वैष्णविज्म एण्ड शैविज्म, पृ० ६) ने मत प्रकाशित किया हे कि क्षत्रिय छोग ही वेदान्तवादी 
सिद्धान्तों के मौलिक उद्भावक थे। ड्यूशन महोदय मुस्यत ६ उक्तियो एवं डा० भण्डारकर केवल दो 
उक्तियो (छा० उप० ५३ एवं ११) पर निर्भर होते ह। ड्यूशन महोदय का यह भी कथन है (फिलॉ० उप० 
पृ० १४) कि यह निष्फष पूर्ण निश्चित नही हे। उसमे केवल अछ्कि सम्भावना मात्र हे । इस मत के विरोध 
मे वार्थ (रिलिजिएन्स आव इण्डिया, पु० ६५), हॉप्किन्स (एथिक्स आव इण्डिया, १४२४, पृ० 


२२ अवब्यमेव भोक्‍तव्य कृत कर्म शुभाशुभम्‌। नाभुवत क्षीयते कर्म हयपि जन्मदते प्रिय।। नारदीयपुराण 
(उत्तर भाग २६।१८) । नाभुक्‍त क्षीयत्ते कर्म'ं का उद्धरण शाकरभाष्य की दीका भावती (बे० सू० ४॥१॥१३) मे 
आया हे। 

- २३ उपभोगादते तस्थ नाश एच त विद्यते। प्रावतत बन्धन (बन्धक ? ) कर्म कोन्यथा कतुमंहति ॥ पद्म० 
(राप१४८ एवं ६४११८) , देवत्वमथ सानृ प्य पशूना पक्षिणा तथा। तियंत्व स्थावरत्व चयाति जन्तु स्वकर्मभि ॥ 
पूर्वदेहकृत कर्म न कव्चित्पुरुपो भुवि। बलन प्रजया बापि समर्थ कतुमन्‍्यथा ॥॥ पद्म० (रा््ेड१३, १५) । प्रथम 
पद्य० (२८१४३) मे भी आया है। ओर देखिये ऋ० (५४१०), अजामभिरग्ने अमृतत्वमइ्याम! एवं मनु (दी- 
१३७)--प[त्रेण लोकाञजयति पौज्नेणानन्त्यमदनुते' । पद्म० के अनुसार ये वचन मात्र प्रशसात्मक हे। न तु भोगादृते 
पुण्य पाप वा कर्म सानवम्‌। परित्यजलि भोगाच्च पुण्यापुण्ये निबोध में। सार्कण्डेय (१४॥१७) , यादृश चपते बीज 
क्षेत्रे तु छृषिकारक । भुनवित तादुश वत्स फलमेव न सशय । | यादृश क्रियते कर्म, परिशमुज्यते। विनाश हैवु, 
कर्मास्य सर्वे कर्मंवश्ा बयस्‌ ॥ पद्म० (शाद्धेडे।७-८) । 
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६३), मेक्डोनेंल एव कीथ (वेदिक इण्डिया, जिल्द २, पु० २०६) एवं टक्‍्सेन (दि रिलिजिएन्स जाव इण्डिया, 
कोपेनहेगेन, १४४८, पूृ० ८८) ने अपने विचार व्यक्त क्ये ह । ड्यूशन महोदय ने तो यहाँ तक कहा हे 
(पृ० १६)--अत्मा-सम्बन्धी यह शिक्षा उनसे (ब्राह्मणों से) जानबूझ कर पृथक रखी गयी थी, और यह 
क्षत्रियों की छोटी मण्डली मे ही दी जाती थी ।' हम यहाँ इस मत की परीक्षा करेगे। 
प्राचीन उपनिपदो के प्रमुख एवं महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त दो हू, यथा--(१) जीवात्मा एवं परम ब्रह्म 
की अभिन्नता एवं (२) व्यक्त के कर्तव्यो एव आचरण पर आत्मा के आवागमन (पुनर्जत्म) का निर्भर होना । 
इन दोनो सिद्धान्तो को याश्वल्क्य ने राजा जनक को बताया है (वु० उप० ४॥४।४-७ तथा अन्य वचन जो 
नीचे दिये जा रहे है) । ड्यूशन ने औपनिषदिक बातो मे इन बातों को सबसे अति गम्मीर सत्य एव श्रेष्ठ 
कहा है । इसके अतिरिक्त याज्ञवल्क्थ के शब्द, जो बु० उप० (३।२॥१३ जो अच्छा करता है, बह अच्छा 
जल्म पाता है', ४।४५ “जो अच्छा करता हे, वह अच्छा जन्म पाता हे, जो बुरा करता है, वह बुरा जन्म 
पाता है जो पवित्र कार्य आदि करता है वह पवित्र हो जाता हे) में पाये जाते है, उन्हे स्वय ड्यूशन 
महोदय ने पुनर्जन्म सम्बन्धी सिद्धान्त के विषय मे सबसे अधिक प्राचीन भाना है। इसके साथ स्वय ड्यूशन 
महोदय की उक्ति से सिद्ध हो जाता है कि उपनिषदों के दो प्रमूख मौलिक सिद्धान्तो का उद्घोष ब्राह्मण 
याज्ञवल्वय द्वारा किया गया था, जिन्होने उसी उपनिषद्‌ (वृ० उप० २॥४।१-१४) मे अपनी पत्नी मेंत्रेयी से 
आत्मा एव तत्त्वो आदि का ब्रह्म से तादात्य बताया है (इद सर्व यदयमात्मा)। इतना ही नहीं, इन सिद्धान्तों 
की शिक्षा देने वाले अन्य शिक्षक भी थे । उदाहरणार्थ, उद्दाकक आसरणि नें विस्तार के साथ अपने पुत्र 
इ्वेतकेतु को 'तत््वमासि' (छा० उप० ६॥८-१६) का अर्थ समझाया है । 
अब हम उन उदाहरणो की जाँच करेगे जिन पर ड्यूशन महोदय ने अपने निष्कषं आधुत किये है। 
छा० उप० (५॥११॥१) में एक कथा आयी है । पॉच ऐसे गृहस्थ, जो वेद के महान पाठक थे, आपस मे 
मिले और आत्मा" तथा ब्रह्म! के विपय मे उन्होने चर्चा की। उन्होने उद्दालक आरुणि के पास, जो 'वैश्वानर' 
नामक आत्मा के विपय में जानते थे, जाने को सोचा। जब वे उनके यहाँ पहुँचे तो उदह्दालक आरुणि ने 
कहा कि मै स्वयं सभी कूछ की व्यास्या नहीं कर सकूँगा अत तुम लोगो को अश्वपति कैकेय (केकय देश के 
राजा) के पास जाना चाहिए, जो वेश्वानर नामक आत्मा की जानकारी रखते हैं । उद्दालक के साथ वे सभी 
गृहस्थ अश्वपति कैकेय के पास पहुँचे । जिल्होंने इसरे दिन प्रश्न का उत्तर देने को कहा। दूसरे दिन बे 
छह व्यवित समिधा लेकर राजा के पास पहुँचे | अश्वपति कैकेय ने अन्य आरम्भिक कृत्यो को स्थगित कर 
दिया ओर उनसे पूछा कि उनमे श्रत्येक किसका ध्यान करता है। जब सब ने ध्यान के आधार, यथा--स्वग्र, 
आदित्य, वायू , आकाश एवं पृथिवी (इसका नाम उद्दालक ने लिया) की वात बतला दी तो राजा ने बताया 
कि ये सभी वैश्वानर के अश (भाग) है ओर उन्होने उनसे अग्निहोत्र के सम्पादन की उचित विधि भी बतला दी । 
दो बाते विचारणीय हू । एक तो यह कि यहाँ पर उदहालक आरुणि को वास्तविक “वैश्वानरविद्या' 
में अनभिन्न कहा गया हे, किन्तु दूसरे ही परिच्छेद (छा० उप० धा८्ा७ ) में उन्हे 'तत््वमसि! नामक श्रेष्ठ 
सिद्धान्त का व्यास्याता (शिक्षक) कहा गया हे । सम्मवत ये दोनो उद्दालक एक ही नही है, वे दो व्यवित 
है या यह कथा ही कपोलकल्पित है। टूसरी बात यह ह कि अद्वपति कंकेय ने जो कुछ सिखाया वह वबेश्वा- 
नर के विपय मे था, न कि ब्रह्मविद्या (जीवात्मा एवं परम ब्रह्म के तादात्म्य) के विपय मे । यास्क के काल 
के पूर्व से ही वैश्वानर के विषय में कई मत थे, जिनका उल्लेख बहुधा ऋग्वेद (१४२६, १६८।१ ) में हुआ 
है। निस्क्‍ता (७।२९-२३) ने तीच विभिन्न मत उद्धृत किये है, यथा--चैश्वानर विद्युत है, या आदित्य है 
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या लौकिक अग्नि है। छा० उप>० (५॥१८।२) ने निष्कर्ष निकाला है (५११६-२०) और उसे पाँच प्राणो की 
आहुतियो (प्राणाय, स्वाहा, अपानाय, स्वाहा ) की पब्ति में रखा हे | वे० सू० (१२२४-३२) में भी 
इसको चर्चा हे और यही निष्कर्प हे कि इसका अये हे परमात्मा, न कि जीवात्मा या अग्ति (एक तत्त्व के 
रूप मे) या जठरानल । 
इसके उपरान्त ड्यूशन महोदय ने गाग्ये वालाकि की गाया (वु० उप० २१) कही है। गाग्ये बाल्मकि 
ने काशी के राजा अजातमत्रु को ब्रह्म की व्यास्या सुनानी चाही और राजा ने इस बात के लिए एक सहस्त 
गाएँ देने की बात कही ओर यह भी कहा कि छोग जनक, जनक (अर्थात्‌ जनक हो दाता तथा ब्रह्म की 
व्याख्या सुनने वाले है) का उद्घोप कर दौडते हू। वाल्कि ने ब्रह्मध्यान के लिए वारह पदार्थों की चर्चा की, 
किन्तु राजा ने उत्तर दिया कि मै यह सब पहले से ही जानता हूँ और यह भी कहा कि ब्रह्म इन पदार्थो 
से भिन्न है और उसे आपके (अर्थात्‌ बालाकि के) कहने के अनुसार समझा नहीं जा सकता। इस पर बालाकि 
मोन रह गये ओर शिप्य हो जाना चाहा | तव आजातमत्रु नें कहा--यह तो प्रतिछोम हैँ कि ब्राह्मण ब्रह्मज्ञा- 
नाथ क्षत्रिय के पास शिष्य होने के लिए जाय | ऐसा कह कर राजा ने बालाकि का हाथ पकड लिया ओर 
अपने आसन से उठ पडे । इस गाथा की कुछ वाते द्रष्टव्य हे। इससे यह नही प्रकट होता कि ब्राह्मण जाति 
ब्रह्मविद्या को नही जानती यी और न यही व्यक्त होता कि इसका ज्ञान केवल क्षत्रियो को ही था , दूसरी 
ओर जनक का विशिष्ट उल्लेख हुणा हे कि वे भौओ के दाता हैं और ब्रह्मविद्या को सुनने के छिए तत्पर 
रहते हू तथा लोग उनसे गोएँ प्राप्त करने एवं ब्रह्मविद्या का ज्ञान देने के लिए उनके यहाँ जाया करते है । 
हमे वु० उप० (३॥१) से विदित हे कि विदेह के राजा जनक ने एक सहस्र गौएँ दी थी और जब याजश्वल्वय ने 
उनको ले लिया तो राजा जनक की सभा में चैंठे कतिपय लोगो, यथा अद्वछः (राजा के होता पुरोहित), 
आतंमाण, गार्गी, उदालक जारुणि, विदग्ब शाकल्य ने उनसे कई प्रहइन पुछे । और देखिए बृ० उप० (४४ 
७--जनक ने याज्ञवल्क्य को एक सहसख्त गाये दी है) ४४४।२३--जनक याज्ञवल्क्य को विदेह का राज्य 
तथा अपने को दास के रूप मे देते हू। अत बालाकि की गाथा से यदि कोई बात व्यक्त की जा सकती हे 
तो वह यह हे कि जनक ऐसे क्षत्रिय ने ब्रह्मविद्या की शिक्षा ग्रहण कर ली थी किन्तु वालाकि को जो ब्राह्मण 
था, इसका ज्ञान न था (यद्यपि उसन ऐसा कह रखा था कि मुझे यह ज्ञात है) और उसको काशी के राजा 
अजातशत्रु से इसका ज्ञान प्राप्त हुआ तथा अजातनत्रु ने ऐसा कहा कि ब्राह्मण क्षत्रिय का शिष्य नहीं होता। 
सभी ब्राह्मण ब्रह्मविद्या में निष्णात नही हो सकते थे, क्षत्रियों की तो वात ही दूसरी हे (अर्थात्‌ उनमे तो 
इतें-गिने ही ब्रह्मविद हो सकते ये) । अत ड्यूडन महोदय चुटिपूर्ण सामान्यीकरण करने (व्यापक सिद्धान्त 
बनाने ) के अपराधी है । यह द्वष्टव्य हे कि इस कथा में काशी के राजा अजातशत्रु ऐसा नहीं कहते कि 
यह विद्या पहले ब्राह्मणो को नही ज्ञात थी (जैसा कि प्रवाहण जैवलि ने कहा था), प्रत्युत उन्होनें आश्चर्य 
प्रकट किया कि एक ब्राह्मण उनके पास यह विद्या ग्रहण करने को आया हैं। 
यही कथानक कौपीतकि उप० (४।१-१६) से उन्ही शब्दों मे आया है। यहाँ बाराकि ने अपने व्यात 

के विपयो के वारे मे १६ व्यास्याएँ की ह। और देखिए बे० स० (१।॥४।१६-१८)।॥ बृ० उप० (२॥१) एवं 
कौ० उप० (४) मे पुनर्जन्म के विपय में कुछ नहीं हैं, इन दोनों उक्तियों मे केवछ इतना ही व्यक्त हे कि 
आत्मा से सभी प्राण, सभी छोक, सभी देव एवं सभी तत्त्व निष्पन्न होते हू (वृ० उप» शश।२०) | यह वैसा 
ही है जैसा कि दु० उप० (४४७) एवं छा० उप० (४१-१६) में आया हे (ऐतदात्म्यम्‌ इद सर्व « 

तत्त्वमसि ) ॥ 
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यह बडे आइचय्य की वात है कि ड्यूशन महोदय ने सनत्कुमार एवं नारद के सवाद को अपने इस 
तर्क की सिद्धि के लिए प्रयुक्त किया है कि क्षत्रिय लोग ही वेदान्त के महान्‌ सिद्दान्तों के मौडिक उद्मावक 
थे। उन्होने छा० उप» (७) का सहारा लिया हैं, जहाँ आया हैं कि नारद सबत्कुमार के पास गये और 
प्रार्थना की--महोदय, मुझे पढाइए । सनत्कुमार ने उनसे कहा--वताइए, जाप कितना जानते हैं, तब मे 
बताऊँगा कि उसके आगे कया हे! नारद ने बताया (छा० उप० ७॥१-२) कि मैने चार वेदों, इतिहास-पुराण 
का अध्ययन कर लिया हे और उन्होने विद्याओ की सूची उपस्थित की जिसमे देवविद्या, शह्मविद्या, क्षमविद्या, 
नक्षत्रविद्या सम्मिलित थी । नारद ने स्वीकार किया कि मुझे केवल मन्त्र ही ज्ञात ह, आत्मा के बारे में 
नही जानता । उहोने कहा, मैंने आप के समान लोगो से सुना हे कि जात्मविद्‌ दुख को जीत छेता हे । 
मै दुख मे हूँ, भगवन्‌, दुख से पार होने मे मेरी सहायता अवश्य करें।* सनत्कुमार ने कहा, आपने जो कुछ 
पढा हे, वह नाम मात्र हे, कुछ नाम से बढ कर भी हे | सवत्कुमार ने नाम से बढ़कर वाणी पर व्यान 
करने को उत्तम कहा ओर शिक्षा दी कि मन वाणी से उत्तम हे ओर आगे बहत-सी बातों का उत्लेसख क्रिया 
जो अपने पूर्ववर्ती से उत्तम हे, और इस प्रकार वे मूमन'ः (परमात्मा) का उल्लेख विया हे, जिससे सभी 
कछ वी उद्भूति होती हे । अन्त में (छा० उप० ७२६२) आया हे--भगवान्‌ समत्वमार न नारद को 
सब कुछ दिखाया, जिसके दोप जड से नप्ट हो गये हे और जो अविद्या के ऊपर हे, उसे लोग (सनत्कुमार) 
स्कत्द कहते है । 
उपर्युक्त लम्बे वचन में ऐसा कही भी नहीं जाया है कि सनत्कुमार एवं नारद ब्राह्मण थे या क्षत्रिय । 
सस्कृत साहित्य में स्कन्द को युद्ध का देवता (ग्रीता, १०२४, सेनानीवामह स्वान्द ) कहा गया है ओर वनपर्व 
(२२४।२२-२३) मे उस्ते देवों की सेनाओ का सेनापति कहा गया है तथा झान्तिपर्व (२७५५-२६७) चित्र- 
शारू सस्करण) में आया है कि छोक की उत्पत्ति एवं प्रूय के ज्ञान की प्राप्ति के छिए नारद देवर के 
पास गये । इससे ड्यूशन महोदय खट से इस निप्कर्प पर पहुँच जाते है कि सनत्कमार क्षत्रिय ये और नारद 
ब्राह्मण । महाभारत, मनुस्मृति एव पुराणों मे उन्हे वर्ण या जाति के ऊपर अर्थ दैविक ऋषि कहा गया हे । 
गीता (१०१३) ने नारद को देवाषि कहा है, वायुपुराण ने पर्वत एवं नारद को कश्यप के पुत्रों के रूप से 
तथा देवपियो में गिना है (६१।८५) । मनुरशति (१२५) ने नारद को प्रथम दस प्रजापतियों मे परिमणित 
किया हे। ब्रह्म ० (१०४६-४७) ने स्कन्द एवं सनत्कुमार को ब्रह्मा का पुत्र कहा हे। नारदीय पु० (पूर्व भाग 
२१३) ने सनक, सनन्‍्दन, सनत्कुमार एवं सनातन को ब्रह्मा का मानस पूत्र कह हे आर सनत्कुमार को क्रह्मवादी 
कहा हे, जिन्होंने नारद को सभी धर्मो का ज्ञान दिया था। वामव १० (६०६८-६४) ने इत चारों को धर्म एव जहिसा 
का पुत्र तथा योग-शास्त्र का व्यास्याता कहा है। इन सभी बातो से बढ कर कूमंपु० (शछा२०-२१) में आया हे 
कि ये चारो कतु के साथ विश्र (ब्राह्मण), योगी एवं ब्रह्मा के मानस पुत्र हे । ४ सतत्कुमार को शाब्दिक या 


लाक्षणिक सप से स्कच्द कहा जा सकता हे, क्योकि उन्होंने अविद्या को उसी प्रकार आक्रमण करके जीत लिया 
जिस प्रकार स्कत्द देवता ने असूरो की सेनाओं को परास्त किया था। 


रे४ अग्ने ससर्ज बे ब्रह्मा सानसानात्मन समान। सनक सनातन चेव तथेव च सतन्दनम्‌ । अतु समत्कमार च 
पूर्देघ्रेद प्रजापति । पर्चते योगिनो विश्रा पर वेराग्यमाशिता ॥ कूर्मपु० (१॥७।१६-२१) । 


२७६ धर्मझास्त्र का इतिहास 


छा० उप० (१॥८) में उल्लेख है कि भारत के किसी भाग मे' (जिसकी चर्चा नही हुई है) तीन व्यक्ति, 
यथा--शिलक शालावत्य, चैकितायन दाल्म्य एव प्रवाहण जैवलि, ऐसे व्यक्ति थे जो उद्गीय (अर्थात्‌ ओम) के 
गूढ़ अथ में निष्णात थे । वे उद्गीथ पर विचार करने के लिए बैठ गये। प्रथम दो (जो ब्राह्मण थे) ने एक-दूसरे से 
प्रश्नोत्तर किया। इस पर प्रवाहण जैवलि ते उन्हे वताया कि वे ऐसे विपयो के बारे में उत्तर दे रहे है जो नित्य 
नही है। इसके उपरान्त प्रवाहण जैवलि ने उनसे कहा कि इस विश्व का मूल आकाश्ष है, प्राणियों की उत्तत्ति 
आकाश से हुई हे ओर प्राणी पुन वही लौट जायेगे, तथा यह आकाश उद्गीथ है जो उच्च से उच्चतर हे और भअवतन्त 
आदि है। ड्यूशन ने अपने सिद्धान्त की पुष्टि के लिए इस वचन का भी सहारा लिया हे। उपनिपदो में उद्गीय॑- 
विद्या कतिपय उपासनाओं में परिगणित है। अत जो बात प्रकट होती हे, वह यह हे कि प्रवाहण जैवलि को वह 
विद्याज्ञात थी ओर किसी स्थान (जिसका नामोल्लेख नही हुआ है) के दो ब्राह्मणों को वह अज्ञात वी। इस सिद्धान्त 
की, जो ब्राह्मणे को तादात्म्य (ब्रह्माद्दैववाद) के केन्द्रीय सिद्धान्त से अनभिज्ञ ठहराता है, परीक्षा करके उसे ठीक 
मानना सम्भव नही है। इसी सन्दर्भ मे (छा० उप० १॥६।३) प्रवाहण जैवलि ने उल्लेख किया हे कि अतिथधन्वा 
शौनक ने उदरणाण्डिल्य को उद्गीथ-विद्या का ज्ञान दिया था। ड्यूशन ने बिना कोई प्रमाण उपस्थित किये कह दिया 
है कि यहाँ मी ब्राह्मण ने क्षत्रिय से शिक्षा ग्रहण की। वे सम्भवत यह बात मूल गये कि शौनक' एवं शाण्डित्य' 
दोनो ब्राह्मण नाम हे। यह तथ्य यह सिद्ध करता है कि अपने सिद्धान्त की पुष्टि मे आतुरतावश एक गम्भीर 
विद्वान भी किस प्रकार च्रुटियाँ कर सकता है। उन्होने स्वय लिखा है कि शौनक ने, जो ब्राह्मण (अतिधल्वा नामक) 
था, एक अन्य ब्राह्मण (उदरशाण्डिल्य) को उस विद्या मे शिक्षित किया। इसके अतिरिक्त, उद्गीय विद्या कतिपय 
उपासनाओं मे एक उपासना है और प्रवाहण ने जो पढाया है वह यह है कि सभी भूत (प्राणी) आकाश से उत्तन्न 
होते है और उसी मे पुत समाहित हो जाते है, जिसका अभिप्राय यह है कि आकाश ब्रह्म की ओर सकेत करता है, 
जैसा कि वे० सू० (१।१॥२२) भी कहता है। मिलाइए यह सिद्धान्त तै० उप० (३।६, जो वे० सू० १६९ की 
आधार है) आदि से | इतना ही नही, छा० उप० के इस वचन में पुनर्जंत्म के विषय मे कुछ भी नही है। 
ड्यूशन एवं भण्डारकर के मतो का आवार है पड्चास्निविद्या के विपय में प्रवाहण जैवलि एवं ्वेतकैतु 
का सवाद (बु० उप० ६२ एवं छा० उप० ५३-१०) तथा अव्वपतति केकेय एव डद्दालक आरुणि के बीच वैद्वानः 
के विषय मे हुई वार्ता (छा० उप० ५५११।२०) | दूसरी वार्ता के विपय में हम ऊपर पढ चुके है। प्रथम वार्ता वाला 
प्रसग बडा महत्त्वपूर्ण है जिसे लोगो ने ठीक से समझा नही है। इ्वेतकेतु एवं उसके पिता आशणि गौतम को परची- 
ग्तिविद्या वताने के पूर्व प्रवाहण जैवलि ने कहा है (छा० उप० ५॥३।७)--6ुम्हारे पूर्व यह विद्या ब्राह्मणों के पातत 
नही गयी, अत सभी लछोको में अधिकार (शासन) केवल क्षत्रिय जाति के पास ही रह सका है । बृ० उप० के 
वचन मे शब्द आये है---'आज के पूर्व यह विद्या किसी ब्राह्मण में नही पायी जाती थी, किन्तु मै तुम्हे इसे बताऊँगा, 
क्योकि कौन व्यक्ति तुम्हे नही बतायेगा जो मुझे इस प्रकार सम्बोधित करते हो। (अर्थात्‌ मै आप के पास शिप्य- 
रूप में उपस्थित हुआ हूँ) /” कौषीतकि उप० (१) मे देवयान एवं पितृयाण का सिद्धान्त चित्र गार्ग्यायणि ढ्वारा 
आरुणि (एव उसके पुत्र ब्वेतकेतु) को बतलाया गया है, किन्तु यह कथन कि केवल क्षत्रिय ही इस सिद्धान्त के 
उद्भावक एवं जानकार थे, वहाँ नही आया है और गार्ग्यायणि ब्राह्मण अध्यापक के सदृझ् प्रतीत होते है। श्रश्त यह 
--“छान्दोग्य एवं वृहदारण्यक उपनिपदो के उपर्युक्त वचनो में 'इस विद्या” का क्या वात्पय है?” उपनिषदो 
(विद्येपत छान्दोग्य एवं वृहदारण्यक) मे वैसे पुरुषो के छिए, जो ब्रह्मविद्या के मार्ग पर अधिक दूर नहींजा सके 
है, ब्रह्म] की उपासता के लिए कतिपय विद्याओ की विस्तृत चर्चा हुई है, यथा--उद्गीथविद्या (छा० उप० श८-# 
बूह० उप० १।३), दहरविद्या (छा० ८११-२, वु० उप० श३, वे० सृ० १३।१४-२१), मधुविद्या (उप० छी० 
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३१११, ब॒० उप» २१५१-१५), सबर्गविद्या (छा० ४३ )। इसी प्रकार पह्चार्निविद्या भी एक उपासना है। 
आदि से स्वीकार किया हे कि जीवात्मा एवं परमात्मा की एकात्मता एवं कर्मों तथा आचरण पर आधृत 
हक में महान एवं मौलिक वचन यानवल्यय द्रारा कहे गये हू जो वृ० उप० में पाये जाते 
जे 02 3 लक मै के केवल एक पक्ष ने हे, ओर बह पक्ष हे वह मार्ग जिसका अनुसरण वे 
० कर कलह यज्ञ, जन-कल्याण-कार्य एव दान करते रहते है। पाँच अग्तियों एवं पाँच आहतियो 
7037 कक मार्ग से है। इसमें उस गति या दशा की रा एव अरवे मोतिक 8 पायी जाती है 
जिसके द्वारा व्यक्ति इस पथिवी पर बार-बार जन्म लेते है। अधिक-सै-जधिक यही सा ड्पस्वित हे जा 438 है 
कि कछ क्षत्रिय राजाओ या सामस्‍्तो ने पवित्र छोगो द्वारा चद्धलोक से पु पथिवी लांच 5 जीते की विधि कि 
किसी गढ़ या आव्यात्मिक व्याख्या बरने का अधिकार एंकर पथ हो १. इज विपय मे न्पप्ट रूप से नहीं 
कहा जा सकत। कि प्रवाहण जैवलि किसी देश के राजा थे या मात्र एक क्षत्रिय (राजन्य, बु० उप० ६॥२॥३ एव छा० 
उप० ५॥३।५), किन्तु इतना स्पष्ट रूप से कहा हुआ हे कि अश्वपति केक्‍्य राज्य (भारत के उत्तर-पब्चिम मे 
पा पा डाजों थे, जब कि जीवात्मा एवं परमात्मा की एकात्मता एवं आत्मा की अमरता के मौलिक उद्धोपक थे 
2 मा विदेह (मिविला, विहार प्रदेश) ३ निवासी थे जो केकय मे कम-से-कम एक सह मीरू दर था। 
याज्ञवल्क्य का दर्शत केकय ऐसे सुदूर देश में एक रूम्बे काछ के उपरान्त ही ; पहुँचा होगा। यदि यह बात तक क्के लिए 
मान भी ली जाय कि अश्वपति के समान कुछ शासक ऐसे ये जिन्होंने सर्वप्रथम पवित्र याज्ञिको (यज्ञ करने वालो ) 
के सन्मुख पुनजेन्म के मार्ग की व्याख्या उपस्थित की, तब भी ड्यूगन महोदय की स्थापना किसी प्रकार भी उपयुक्त 
पुप्ट प्रमाणो के समक्ष नही ठहरती। मिल तल 
(प्रकृत विषय की चर्चा अब पुन आरम्भ होती है।) उपनिषदों ने एक ऐसा कठोर नियम बनाया है कि 
सभी प्रकार के अच्छे या बुरे कर्मो के फल भोगने ही पडते हे ओर व्यक्ति के कर्मो एव आचरण से ही आगे के 
जीवन निर्धारित एवं निश्चित होते है। किन्तु उपनिपदों के कुछ वचनों से प्रकट होता है कि उन्होंने इस विषय मे 
कुछ अपवाद छोड रसे है। एक अपवाद यह हे कि जब कोई व्यक्ति ब्रह्म की अनुभूति कर छेता है, उसके सभी 
अच्छे या बुरे कर्म जो ब्रह्मानुभूति के उपराच्त या भोतिक देह के मरने के पूर्व किये गये हो, कोई परिणाम नही उप- 
स्थित करसे ।छा० उप० (६।१४।३ ) में सत्यकाम जावाल ने अपने शिष्य उपकोसल से कहा हे--जिस प्रकार जल 
कमलरूदल से नही चिपक सकता, उसी प्रकार जो ब्रह्म को जानता है उसमे दुष्कर्म नही लगा. रह सकता |” छा० उप० 
(५।२४।३) में पुन आया है--- जिस प्रकार इपीका--तुरू के यूज अस्नि में भस्म हो जाते है उसी प्रकार वैश्वानर 
(ब्रह्म) के अभिप्राय को जानने वाले अन्निहोत्री व्यब्ति के बुरे कर्म भस्म हो जाते है। गे बृ० उप० (४४१२) मे 
आया हे--जो इन दोनो को जानता है उसको ये अभिभूत नही करते, चाहे वह भले हो कहे कि किसी कारणवश 
उसने बुरा कर्म किया या किसी कारणवश अच्छा कम किया, वह इन दोनों को पार कर जाता है, उसे किया 
हुआ अथवा न किया हुआ, कोई भी कम॑ नहीं तपाता /” मृण्डकोपतिपद्‌ (२२८) ने व्यवस्था दी है--'जब कोई 
व्यक्ति सर्वोच्च (कारण ) को देख लेता हे (उसकी अनुभूति कर लेता है) ओर निम्नतम (कार्य) भी जान छेता है 
तो उसके कर्म नप्ट हो जाते है 7 *” किन्तु यह उन्ही कर्मो के लिए सत्य हे जो ब्रह्मानुभूति के पूर्व किये गये थे 


२५ यया पुष्करपलाश आापो न श्लिप्यन्त इति । छा० उप० (४१४३), तद्यथेषीकातरूसग्नो तुरूमग्नों प्रोत 


भरपेतेव हास्य सर्दे पाप्मान प्रदूयते य एतदेव विह्ानस्निहोत्त जुहोति । छा० उप० (५२४३) , एतमु हेव॑ते न चश्ल 
ड्८ 
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तथा उनके लिए जो अनुभूति की प्राप्ति के उपरान्त शरीर द्वारा किये गये। किन्तु वह व्यक्ति उस प्रारब्ध कर्म को 
खण्डित नही कर सकता जिसने उसे वह जन्म दिया जिसमे उसने ब्ह्मानुभूति की प्राप्ति की । भावना यह हे कि वे 
कर्स, जिनके फलस्वरूप व्यक्ति फो बतंमान स्वस्प प्राप्त हुआ, मृत्युपर्यन्त भोगे जाने चाहिए, इसके उपरान्त ही 
व्यवित भौतिक शरीर के वन्चन से मुक्त होता हे। छा० उप० *९ का कथन हे कि उस' व्यवित के लिए, जिसने 
किसी गुर से परमात्मा का सत्य ज्ञानप्राप्तकर लिया हे, केवल तब तक की देरी हे जब तक वह इस झरीर से मुक्त 
नही हो जाता, तभी वह्‌ पूर्ण हो पाता है। वे० सू० (४११३-१५) मे इन सभी वचनो का आधार लिया गया 
है ओर शकराचार्य ने उनके उद्देश्य की सक्षिप्त किन्तु सुस्पष्ट व्यारया अ्रस्तुत की है। गीता (४३७) में भी आया 
है कि ज्ञान की अग्नि से सभी कर्म भस्म हो जाते है । यहा पर कम” का तात्पर्य है सड्चित एव सब्चीयमान नकि 
परारव्ध कर्म । विद्या की प्राप्ति एव जरीर॒पात के बीच के कर्मो के विपय में शकराचाय ने बनुप से छूटे हुए तीर 
का उदाहरण दिया है, जो आारम्भिक वेग की समाप्ति पर हो सकता हे। कुछ ग्रल्थों में ऐसा आया|है कि जब इस 
जीवन मे किये गये शुभ एवं अशुभ कम अपनी पराकाष्ठा को प्राप्त हो जाते है तो उनके फल इसी जीवन मे प्राप्त 
हो जाते है [विज्ञानदीपिका, १०] 

उपनिपद्-सिद्धान्त यह हे कि व्यवित को अच्छे या बुरे कर्मों का फल अवश्य भोगना चाहिए। किन्तु कभी- 
कमी फ्ोई दुष्कर्म अनजान में भी हो जाता हे, यथा अचानक हाथ की बन्दुक से गोली छूट जाय आर कोई व्यक्ति 
मर जाय या बुरी तरह से घायरू हो जाय | इस बात को छेकर वर्मसृत्रो एवं सम तियो में एक विवेचन उठ सडा हुआ 
था और आगे चलकर प्रायब्चित्त का विधान वनाया गया। वैदिक काल से ही धामिक कृत्यो के होते समय किसी 
प्रकार की अनियमितताओ एवं दुर्घटनाओं के रक्षार्य तथा दरनिमित्तो गा व्यक्तिगत आपत्तियो (यथा करत का 
काटना आदि) के लिए कुछ कृत्य सम्पादित किये जाते रहे हैं। इन विपयो में केवल व्यक्तिगत पवित्रता तथा 
किसी आपत्ति से रक्षा पाना ही उद्देश्य है, यहाँ पाप-सम्बन्बी कोई प्रब्न नही है। गोतमवर्मसूत्र में इस विपय में 


|! 


इति। अत पापमकरवसिति। अत कल्याणमकरवमिति। उभे उ हेवेंष एते तरति । नैच कृताछृते तपत । बुह० उप० 
(४४४२२) , क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्सिन्दृष्टे परावरे । मुण्डक उप० (२२८), एय्मेवेहाचार्यवान पुरुषों वेद । 
तस्य तावदेव चिर यावश्न विभोक्ष्ये 5थ सपत्स्य इति । छा० उप० (६१४२) । 

२६ तदधिगम उत्तरपूर्वाघयोरइलेषविनाजों तदव्यपदेशात्‌ । इतरस्पाप्येवमसइलेष पाते तु । अनारब्धकारये 
एव तु पूर्वे तदवथे । बेदान्तसूत्र (4११३-१५), शाकरभाप्य.. ब्रह्माधिगसे सत्युत्तरपर्वयोरघयोरइलेपविनाशो 
भवत उत्तरस्याइलेष , पूर्वस्य विनाद्य इतरस्थापि पुण्यस्थ कर्मण एचमघवदसइ्लेषो विनाशइच ज्ञानवतों भवत । 
अवध्यम्भादिनी विदुष शरीरपाते मुक्तिरित्यवधायंते / चु० उप» (११४१०) पर शाकरभाप्य मे आया हे. याव- 

च्छरीरपातस्तावत्फलोपभोगागतया विपरीतप्रत्यमय रागादिदोष च ताचन्मान्नमाक्षिपत्येव । म॒क्‍्तेषवत्प्रवृत्तफलत्वात्तद्े 
तुकस्य कर्सण । तेन न तस्य निर्वेतिकी विद्या। अविरोधात्‌। . ज्ञानोत्पत्ते प्रागूर्ध्य तत्कालजन्मान्तरसचिताना च॑ 
कर्मेणामप्रवृत्तफलाना विनाश सिद्धो भवति ॥ पद्मपाद को विज्ञानदीपिका मे आया हे--उभयोज्ञानतों नाशो भोगा- 
स्पारव्धकर्मण ” (इलोक दे ) । दीकाकार का कथन हे ज्ञान के दो भकार हें, यथा--परोक्ष एव अपरोक्ष। प्रथम का 
स्वरूप यो हे ब्रह्म का अस्तित्व हे ओर मुझे उसकी उपासना अवश्य करनी चाहिए ।' द्वितीय का स्वरूप इस प्रकार 
है “ब्रह्म सत्य जगन्मिथ्या। अतोहमपि ब्रह्मंवेत्याकारक यज्ज्ञान तदपरोक्षम्‌। /अपरोक्षज्ञान तावत्पारव्धेतरकमंनाश- 
कम्‌। एवं चानत्र ज्ञानमपरोक्षमेव | तस्मादुभमो ससब्चितसब्चीयमान यो कर्मणोर्नाशो कीजलोप ' 
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एक विवेचन है, जो सम्भवत इस प्रकार के अत्यन्त आरम्मिक पाप एव प्रायश्चित्त-सम्बन्धी व्यास्या है। गौतम का 
कथन है कि पापों के शमन के लिए प्रायश्चित्तो के विपय में दो मत है, जिनमें एक यह हे !कि पापों के लिए प्राय- 
दिचत्त नही किया जाना चाहिए, क्योकि जब तक उनके फलो को भोग नही लिया जाता, उनका नाथ नहीं होता , 
और दूसरा मत यह हे कि प्रायब्चित्त किया जाना चाहिए, क्योंकि इस विपय में बेदिक वचन उपलरूब्ध हु, यथा- 
धुन स्तोम नामक यज्ञ करने के पश्चात्‌ व्यक्ति सोम यज्ञ करने के योग्य हो सकता हे (अर्थात्‌ वह समी प्रकार 
के यज्ञ कर सकता हे), ब्रात्यस्तोम करने के परचात्‌ व्यक्ति बेदिक यज्ञों के सम्पादन के योग्य हो जाता हें, जो 
अश्वमेध करता हे वह सभी पापो, यहाँ तक कि ब्रह्म हत्या को भी लांध जाता हे ।४ कुछ लोगो का ऐसा 
मत था कि केबल वे पाप प्रायब्चित्तो से दूर होते है जो अनजान में हो जाते है, किन्तु कुछ छोग ऐसा दृष्टिकोण 
रखते थे कि वे पाप भी प्रायरिचत्तो से शमित होते हं जिन्हें जानवुझ कर किया जाता है, वयोकि इस विपय में 
वैदिक सकेत प्राप्त होते हे (मनु ११४५) |" इस विपय में हमने इस महाग्नन्य के मूल[खण्ड ४ पूृ० १-१७८ 
में बिसतार के साथ पढ लिया है। ९ 
पापो के फलस्वरूप पुनर्जन्म पाने के विपय में पाठको का ध्यान निम्तलिखित प्रन्थो की ओर आक्ृष्ट किया 
जा रहा है--मनुस्मृति (१९५४-६६), याज्ञवल्व्य स्मृति (३॥१३१, १३५-१३६, २०७-२१५), विप्णुधर्मसूत्र 
(अध्याय ४४), अतिस्मृति (४५-१४, १७-४४ ); मार्कण्डेयपुराण (१५।१-४१), ब्रह्मपरराण (२१७॥३७-११०), 
गरूडपुराण (प्रेतकाण्ड, २।६०-८८, जहाँ याज्ञ० ३३२०६-२१५ ज्यो-का-त्यो रख दिया गया हे), मिताक्षरा 
३१२१६), मदनपारिजात (पृ० ७०१-७०२), पराशरमाघवीय (खण्ड २, भाग २, प.० २४६, २५६, २६३ 
२६६) । स्थानामाव के कारण इस विषय में हम विस्तार से विवेचत नहीं उपस्थित करेगे, केवल थोडे-से उदाहरण 
प्रस्तुत किये जायेगे। 
मन्‌ (१२५४-६८, जिनसे बहुत-सी बातो में याज्ष० ३॥२०६-२०८ की सहमति है) मे आया हे-- 
महापातकी लोग बहुत वर्षों तक भयकर नरकों में रह कर निम्नलिखित जन्म प्राप्त करते है । ब्रह्मह॒त्यारा 
कुत्ता, सूअर, गधा, ऊंट, कौआ (या बैल), बकरी, भेड, हरिण, पक्षी, चाण्डाल एवं पुक्कस के जन्मो को 
पार करता हे, सुरा पीने वाला ब्राह्मण कीटो, मकोटो, पतगो, मर खाने वाले पक्षियो, मासभक्षी पशओ 
के विभिन्न जन्मो को पाता हू, ब्राह्मण के सोने की चोरी करने वाल ब्राह्मण मकडो, सर्पो, छिपकलियो, 
जलूचरो, नाशक निशाचरों की योनियों मे सहद्नो बार जन्म लेता है, गुरु के पर्यक को अपविन्न करने वाला 
(गुर-पत्नी के साथ सभोग करने वाला) घासो, गुल्मो, छताओ, मासमक्षी पशुओ, फणिधरों तथा व्याध्ष ऐसे 
क्रूर पशुओं की योनियों में सेकडो बार जन्म छेता है । जो व्यक्ति लोगों को मारा-पीटा करते ह वे कच्चा 
मास खाने वालो की योनि में जन्म छेते है, जो व्यक्ति निषिद्ध भोजन करते है, वे कीट होते हू, जो चोरी 
करते हे, वे ऐसे जीव बनते ह जो अपनी जाति के जीवो को खा डालते है, यथा मछली, जो लोग हीन जाति 


२७ तत्र प्रायश्चित्त कुर्यान्न कुर्यादिति सीमासन्‍्ते । न कुर्पादित्याहु ।नहि कर्म क्षीयत इति। कर्यादित्यपरम । 
पुन स्तोमेनेष्ट्बा पुन सवनमायसन्‍्तीति विज्ञायते। ब्रात्यस्तोमेश्चेप्ट्वा। तरति सर्व पाप्मान तरति ब्रह्महत्या योपच- 
मभेघेन यजते | अग्निप्टुताईभिशस्थमान याजयेदिति च। गो० ध० सू० (१६॥३-१०) । देसिए वसिष्ठघर्मसत्र (२२।- 

-७)/ ते० स० (५॥३।१२२) एवं शतपथब्राह्मण (१२॥३।१।१) । 
२८ अनभिसन्धिकृते प्रायश्चित्तमपराधे। अभिसन्धिहृतेप्येके । वसिप्ठ (२०॥१-२ )३॥ 
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की नारियो से सभोग करते हू, वे प्रेत होते हे, जो व्यक्ति बहिप्कृत लोगो के साथ कुछ विशज्विष्ट अवधि तके 
रह लेता है, जो टूसरों की' पत्नियो के साथ सभोग करता है, जो ब्राह्मण की सम्पत्ति (सोना के अतिरिक्त) 
को छोन लेता है, वह ब्रह्मराक्षस होता हे । जो व्यक्ति लोभवश रत्नो, मोतियो, मूंगो या किसी अन्य प्रकार 
के वहुमूल्य पत्थरों को चुराता हे, वह स्वर्णकारो के बीच जन्मता हे, अन्न चुराने पर ब्राह्मण चूहा होता हे, 
कॉँसा चुराने पर व्यक्ति हस पक्षी होता हे, दूसरे को जल से वचित करने पर व्यक्ति प्छव नामक पक्षी 
होता हे, मथु चुराने पर डक मारने वाला जीव होता हे, मीझा रस (ईस आदि का) चुराने पर कूत्ता होता 
है । मास चुराने पर चील होता हे, तेल चुराने पर तैलपक (तेलचट्टा) फीडा, नमक चुराने पर झिल्ली जीव 
तथा दही चुराने पर बलाका (बंगला ) पक्षी होता है, रेशम, सन-बस्त्र, कपास-वस्त्र चुराने पर क्रम से तीतर, 
मेढक एवं ऋच पक्षी का जन्म मिलता हे, गो चुराने पर गोवा, चोटा चुराने पर वाग्गुद (चमग्रादड?) पक्षी, 
सुगंध चुराने पर गवम्पक (उदुदर), पत्तियों वाले शाक चुराने पर मोर, भाति-भाति फ्ने पकवान्न चुराने 
पर गल्य (साही) तथा बिना पका भोजन चुराने पर शल्य (या झाडी में रहने वाछा जीव विशेष ) का जन्म 
मिलता हे | अग्नि चुराने पर बंगला (बक), वर्तनो के चुराने पर हाडा, रगीन वस्त चुराने पर चकवाक 
पक्षी, हिरण या हाथी चुराने पर भेडिया, घोडा चुराने पर बाघ, फलो एवं कन्द-मूलो के चुराने पर वन्दर, 
तारी चुराते पर भालू, पीये वाला पाती चुराने पर चातक, सवारी (यान) चुराने पर ऊट, पालतू पशु चुरावे 
ह 5 वक का जन्म ब्राप्त होता हे । जो व्यवित किसी अन्य की कोई सम्पत्ति वल्पूर्क छीन छेता हे या जो 
उस यज्ञिय सामग्री को, जिसका कोई अण अभी यज्ञ में नहीं लगा है, खा लेता हे तो वह निम्न श्रेणी का 
पशु होता हे, जो नारियाँ उपर्युक्त प्रकार की चोरी करती है, वे भी पातकी होती हे आर वे ऊपर बरणित 
जीवो की पत्नियों के रूप मे जन्म ग्रहण करती हुं। 

जव एक बार प्रायरिचत्तो के सिद्धान्त हरा उपनिषदों में वर्णित कर्म-सिद्धान्त ढीला कर दिया गया तो 
आरम्मिक कालो से प्ली पापो के परिणामों को दूर करने के अनेक प्रायस्चित्त-मार्ग व्यवस्थित हो गये। 
गोतम * * ते अपरावपूर्ण कर्मो के प्रभावों के शमन के लिए पॉच सावन बताये है, यथा--जप, तप, होम, उपचास 
एवं दान । देखिए इस महाग्रन्थ का खण्ड--४, जहाँ पू० ४४-५१ में जप, पृ० ४२-४३ में तप, पृ० ४३- 
४४ में होम, पृ० ५१-५२ में दान तथा पृ० ५२-१४ में उपबास पर विशेप रूप से लिखा हुआ है। यहाँ कुछ 
लिसवा आवश्यक नहीं है । किन्तु कुछ विशिष्ट परिमार्जनों एव साधनो की ओर व्याव आक्ेष्ट करता आव- 
श्यक हे। शाद्रों एव प्रतिकोम जातियो के सदस्यो को वेदाव्ययन की अनुमति नहीं थी, अत मध्यकालीन पग्रन्थो, 
विद्येषत पुराणों ने यहाँ तक कह दिया कि कृष्ण के नाम का स्मरण सभी प्रायश्चित्तो एवं तपो से उत्तम 
हे ओर यदि कोई व्यक्ति प्रात, मध्याह्ल, साथ, रात्रि या अन्य वालो में नारायण का स्मरण करता है उसके 
सभी पाप कट जाते ह॑ (विष्णुपुणण २।६३६ एवं ४१, ब्रह्मपुराण २२३४, जो प्रायश्चित्तविवेक पृ० ३१ 


न 


रे तस्व निष्क्रणणानि जपसततो होम उपवासो दावस्‌। मो० घ० सू० (१६।११) । १६॥१२ में गौतम मे 
वेदिक घचनो की एक रूस्बी सूची दी हे, जिनके पाठ से व्यक्ति पाण्े से मुक्त होता हे । मनु (११।२४६-२५०) ने 
कुछ वैदिक सूबत तथा मन्त्र निर्धारित किये है जिनके जप से झह्महत्या, सुरापान, सोने की चोरी, गुरुतत्प-नगमन (गुरु 
की पत्नी के साथ सभोग) तथा अन्य बडे या हलके पाप नप्ठ हो जाते हें। मनु (११॥२५६-२६०) ने अघमपंण 
सूचत (ऋ० ९०१६०१-३ ) के जप की बडी प्रशसा की हे, क्योकि उससे सभी पाप कट जाते हे । 
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अपराक ० पृ० ११३२ तथा प्रायश्चित्तततव पृ० ५२४ में उद्घृत्त है) | पापों की मुविति के लिए अन्य साधन 
भी थे, यथा--तीर्थेयात्रा । देलिए इस महाग्रन्थ का सण्ड ४७, पृ० ५५-४६ एवं पृ० ५५२-५८० । एक अन्य 
साधन था प्राणायाम-अमभ्यास (देखिए वही, पूृ० ४२) । 
अत्यन्त आरम्भिक काल में भी सबके समक्ष पाप-निवेदन करना पापमोचन का एक साधन माना 
जाता था। वरुण-प्रद्यास नामक चातुर्मास्थ यज्ञ में पत्नी को उसके द्वारा स्पप्ट प्रत्यक्ष रूप से या परोक्ष रूप से यह 
स्वीकार करने पर कि उसका किसी प्रेमी से शरीर-सम्बन्ध था, पवित्र मान लिया जाता था और उसे पवित्र कृत्यो 
में भाग लेने की अनुमति मिल जाती थी । देखिए इस महाग्रन्थ का सण्ड २, पृ० ५७५-५७६ एव पृ० १०४८ । और 
देखिए आपस्तम्बधर्मससत्र (१६।२०।१५, ११०२८।१८ एवं ११०।२६।१) । ब्रह्मचारी को सभोग करने के पाप के 
मोचनार्थ सात घरो मे भिक्षा माँगते समय अपने दुष्कृत्य की घोषणा करनी पडती थी (गोतम० २३।१८ , मनु ११।१२२)। 
अनूताप--मनु (१२२२७ एवं २३०) ने व्यवस्था दी है कि कोई भी पापी लोगो के समक्ष पाप-निवेदन 
करने से, अनुताप करने से, तपो द्वारा, वैदिक बचनो के जप द्वारा तथा (यदि वह तप न कर सके तो) 
दान द्वारा पाप के प्रतिफलो से मुक्त हो जाता हे । व्यक्ति पाप करने के उपरान्त अनुताप करने से पापमुक्त 
हो जाता है और जब 'मै ऐसा अब कभी न करूँगा! इस प्रकार प्रतिज्ञा करता है तो वह पवित्र हो जाता है। 
विष्णुपुराण (२६१४०) में आया हैं कि यदि पाप करने के उपरान्त व्यक्ति अनुताप (पश्चात्ताप या परि- 
ताप) करता हे तो सबसे बडा प्रायबश्चित्त है हरिस्मरण । उपर्युक्त कथन वैदिक वचनो तथा धम्मशास्त्र-ग्रन्थो 
के वक्‍तव्यों एवं व्यवस्थाओ से यह प्रकट हे कि हिन्दुओ के कर्म-सिद्धान्त में पाप-निवेदन की व्यवस्था थी । 
अत स्काटलैण्ड के पादरी मैकनिकोल कृत “इण्डियन थीइज्म' पृ० २२३ में लिखित यह वक्‍तव्य कि हिन्दुओं 
के कर्म-सिद्धान्त में अनुताप को कोई स्थान नही है, सर्वेथा असत्य एवं स्लामक है । वास्तव मे, हिन्दुओं में 
ईसाइयो के समान सस्ता 'कल्फेशन' (पाप की स्वीकारोक्ति) नही है, प्रत्युत उनमे नरक की यातनाओ एवं 
दु खदायी जन्मों की बातें भी पायी जाती है । पश्चात्कालीन पोराणिक लेखक बहुत सीमा सतक ईसाइयो की 
सामान्य मान्यता के सन्निकट आ गये थे और हरिस्मरण से अपने को पाप-सुक्त समझने रूगे। ईसाइयो मे 
ऐसा विश्वास है कि ईसामसीह को पापमोचक समझ कर पापनिवेदन करके पाप से छुटकारा प्राप्त हौ सकता 
हे । आइचर्य है, मैक्निकोल महोदय प्रसगोचित वचनो एवं पौराणिक बातो को भी पढ लेना भूछ गये और 
एक असत्य एवं श्रामक वक्‍तव्य दे बेठे । 
मैकूनिकोल महोदय ने अपना ग्रन्थ “इण्डियन थीइज्म” सन्‌ १६१४५ में छिखा था। उनके बहुत पहले 
से ही बहुत-से पाइचात्य लेखको ने, जो ईसाई धर्म के वातावरण मे पले थे, ऐसा व्यक्त किया कि मत्य 
पश्चात्‌ मानव की नियति के विपय में प्राचीन भारतीय सिद्धान्त उसी विपय पर कही गयी बाइविल की भाव- 
नाओ से अपेक्षाकृत बहुत अच्छे ह्‌ और अधिक स्वीकार करने योग्य है । हम यहाँ केवल दो-तीन उदाहरणो 
से ही सन्‍्तोष करेगे। अर्वेरी महोदय ये अपने ग्रन्थ एशियाटिक जोस' (पृ० ३७) मे अलस्पेसर को ल्खि 
गये सर विलियम जोस के एक पंत को उद्धरण दिया ह्त्ल्लम हिन्दू नही हैँ, किन्तु मै भविष्य जीवन से 
सम्बन्धित हिन्दुओं के सिद्धान्त को ईसाइयो द्वारा अनन्त दण्डो से सम्बन्धित मान्य घारणाओं से अपेक्षाकृत 
अधिक बौद्धिक, अधिक पवित्र तथा छोगो को दुष्कर्म से दूर रखने मे अधिक समर्थ मानता हैँ!” छोवेस डिकि- 
सन ने अपने ग्रन्थ 'रिलिजिएन एण्ड इम्मौरेलिटी' (डेण्ट एण्ड सस, १६११, पृ० ७४) भे लिखा है--'वास्तव 
मे, यह सच्तोपप्रद मावना है कि हमारी वर्तमान समर्थताएँ हमारे गत जीवन के कार्यों द्वारा निर्धारित होती 
हैं और हमारे वतेमान कर्म पुन हमारे भावी चरित्र को निद्चित करेगे।' ओचेन रटर ने, जो (दि स्केल्स 
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आव कर्म! (लण्डन, १६२५) के छेखक है, लिखा है कि ईसाई धर्म ने उन बौद्धिक एवं नैतिक समस्याओ को 
समाधान करने में असफलता व्यक्त की हे जिनसे वर्तमान ससार की [विपमताओ में रहने वाले छोग ग्रस्त 
ह। उन्होने यह लिखा हे कि कर्म एवं पुतर्जन्म के सिद्धान्त पर लिखने के सात वर्ष पूर्व. हमने उसका 
अध्ययन किया था, अत जो कूछ उन्होने लिखा है वह उनका व्यक्तिगत वक्तव्य हे न कि कर्म पर एक लेख 
मात्र है (पु० १२-१३) । जिन्होने इस सिद्धान्त के विरोध मे लिखा हे उन्होने यह स्वीकार करते हुये कि 
उपनिपद्‌ का यह सिद्धान्त यद्यपि अति प्राचीन है. और विश्व में न्याय एवं अन्याय के सम्बन्ध में एक अति 
गम्भीर विवेचन है, लिखा हे कि यह (कर्म-सिद्धाल्त) एक दुबेल एवं कठिनाइयों से परिपूर्ण सिद्धान्त हं। यहाँ 
पर एक प्रइन किया जा सकता हे--वे कौन-से वर्म एवं दर्भन-सम्बन्धी सिद्धान्त हे जो [कठिनाइयों से परिषृण 
नही है ? हम ईसा के धर्म को उदाहरणस्वरूप ले सकते हे । जो ईसाई नही ह (और बहुत से आधुनिक 
ईसाई भी ) उनकी दृष्टि मे मौलिक पाप का सिद्धान्त, विना वपतिस्मा लिये हुए शिशुओ की तरक-दण्ड-सम्बन्धी 
भावना, पूर्वनिश्वितवाद, जो इस बात पर आधृत है कि ईव्वर सर्वज्ञ हैं, स्वशक्तिमान स्वर्ग एबं पृथिवी का 
ख्रष्टा हे, विचित्र-सा एवं दोपपूर्ण रमेगा। एल० टी० हावहाउस ने 'मॉरल्स इत इवल्यशन' (भाग २, (० ) 
में प्रदर्शित किया हे कि किस प्रकार ईश्वर वाले सभी सिद्धान्त विशेषत ईसाई धर्म, कठिनाइयो से परिपृण 
है । ऐसा कहना कि ईसामसीह का धर्म विलक्षण हे, इस धर्म के मानने वाले छोग विशिष्ट है | ईश्वर को 
अन्यायी सिद्ध करना होगा और इसीलिए ग्रो० ठायनवी (क्रिश्चियानिदी एमग दि रिलिजियस आव दि वल्ड, 
आक्सफोडे यूनि० प्रेस, १६५८) ऐसे लेखकों मे ऐसा सोचना एवं आग्रह करना ओरम्भ कर दिया हे कि 
ईसाई धर्म को इस प्रकार के विश्वासों से निर्मुक्त हो जाना चाहिए (पृ० १३ एवं 5५) | 
कर्म का सिद्धान्त यह बताता है कि एक व्यक्ति के अच्छे या बुरे कर्म दूसरे मे स्थातान्तरित नही 
हो सकते और न कोई व्यक्ति किसी अन्य के पायों को भोग सकता है । किन्तु ऋग्वेद मे ऐसे विश्वार्स के 
सकेत है कि ईश्वर पिताओ के पापो के कारण उनके पुत्रो को दण्डित कर सकता हे | ऋ० (७८६१) मैं 
वसि८्ठ वरुण से प्रायंना करते है---हम लोगों से हमारे पिताओ के उल्लघनों को दूर कर दीजिए, णौर 
उत्त सबको भी जो हमने स्वय अपने शरीर मे' किये हैं, हम छोग अन्य छोगो द्वारा किये गये पापो से दुंखी 
न हो और न हम लोग वह करे जिसके लिए आप दण्डित करते हे' (यह विश्वेदेव को सम्बोधित है) । शान्तिपव' 
(२७६१५ एवं २९७८२६०।१६ एवं २२, चित्रशाला सस्करण ) मे आया है--चार प्रकार से यथा--ऑँस, 
मन, वचन एव कर्म से व्यक्ति जो कुछ करता हे , वह वैसा ही फल पाता है । दूसरे द्वारा किये गये अच्छे 
या बुरे कर्मो के फल को अन्य व्यक्ति नहीं मोगता, व्यक्ति वही पाता है जो स्वय करता हे ।! और देखिए 
शान्तिपर्व (१५३॥३८ एवं ४१) । 
इस सिद्धान्त का परिमार्जव बहुत पहले ही हो गया । गौतमधमंसूच (११४4-११) में आया है कि राजा 

को शास्त्र के अनुकूल वर्णो एव आश्रमो की रक्षा करनी चाहिए, यदि वे कत्तंव्यपालत से विचल्ति हो तो 
उन्हे कर्तव्यपालन में सचेप्ट रखना चाहिए क्योकि राजा को उनके द्वारा किये गये धर्म का अश प्राप्त 
होता है । मनु (८॥३०४-३०५, ३०८) ने कहा हे कि वह राजा, जो प्रजा की रक्षा करता है, प्रजा के 
आध्यात्मिक पुण्य का छठा भाग पाता हू, यदि वह भ्रजाजनों की रक्षा नहीं करता तो वह उनके पाप का 
छठा भाग पाता है। और देखिए मनु (&३०१)। कालिदास ने शकुत्तछा में यही बात कही हे । (05 3मु्त 


३० सर्वेतो घर्मंषड्भागो राज्नो भवति रक्षत । अधर्मादपि षड्भागो भवत्यस्यहयरक्षत ॥ मनु ( छारेण्ड)/ 
मिलाइए श्ाकुन्तल (२१४) यदुसिष्ठति वर्णेम्यो नूपाणा क्षय म्‌। तप पड़भागसक्षग्य ददत्यारण्यका हित ॥ 
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(८।३१६) मे आया है कि यदि चोर राजा के पास आता है, पाप-निवेदन करता है "ओर राजा से कहता है 
कि वह उसे भारी डण्डे या हथियार से मारे ओर राजा उसे मारता हे या छोड देता हे तो चोर पाप से 
मुक्त हो जाता हे, किन्तु यदि राजा उसे दण्डित नही करता तो वह चोर के समान अपराधी सिद्ध होता हे । 
ओर देखिए वसिष्ठ (१६।॥०६ एवं २००१) । मनु (३॥१००) में आया हे कि यदि उस व्यक्ति के घर में 
जो पवित्र एवं सादा जीवन व्यतीत करता हे, खेत में पड़े अन्न को वीन कर अपनी जीविका चलाता है और 
पाँच अग्तियो में होम करता है, कोई अतिथि बिना सम्मान पाये निवास करता हे तो उसका [सारा पुण्य अतिथि 
का हो जाता हे । और देखिए इस विपय में गान्ति० विष्णुधर्मसूत्र तथा कतिपय पुराण ।१"१ यह सब सम्मवत 
अथवाद है, अर्थात्‌ केवल गृहस्थो को अतिबि-सत्कार के लिए प्रोत्साहन देता मात्र हे । साक्ष्य देने वाले 
को न्यायाधीश ने इस प्रकार समझाया है--तुमने जो कुछ सूक्ृत सैकडो जीवनों में किये होगे वे सभी 
उस पक्ष को मिल जायेगे जो तुम्हारे असत्य साक्ष्य से हार जायेगे, (याज्ञण रा७५) । मिताक्षरा एवं अपरार्क 
ने कहा है कि यह सब केवल डराने के लिए हे। (फिर भी असत्य भापण का पाप तो होगा ही। और देखिए 
मन्‌ (८6०), एवं १२८१) । 
भगवदगीता नें, इस बात के रहते हुए भी कि वास्तविकता के ज्ञान (तत्त्वज्ञान) से सभी कर्मों के 
प्रभाव नप्ठ हो जाते है, अन्त में ईश्वर-भवित पर वल दिया हे, सब कुछ भगवान्‌ के चरणों मे अपित कर 
देने को कहा हे--सभी विभिन्न मार्गों को छोडकर मेरी ही शरण में आओ, चिल्ता न करो, मै तुम्हे सभी 
पापो के प्रतिफ्लो से मुक्त कर दूंगा ।'* 
पति एवं पत्नी के विषय मे वर्मशास्त्र-प्रन्थो मे बहुत कुछ है। किन्तु वहाँ जो कुछ कहा गया है उसे 
ज्यो-का-त्यों नही ग्रहण करता चाहिए | सनु (५।१६४-१६६) ने कहा है--पति से झूठा व्यवहार करके 
(किसी अन्य के साथ व्यभिचार करके ) पत्नी इस जीवन मे निन्दित तो होती ही है, वह्‌ (मृत्यु के उपरात्त ) 
लोमडी हो जाती है और (कोढ ऐसे) भयकर रोगो से ग्रसित होती है। वह स्त्री, जो बिचार, चाणी एव 
कर्म पर सयम रखती हे, जो अपने पति के प्रति असत्य नही होती, वह अपने पति के साथ (स्वर्ग मे) रहती 
है, और पतित्रता नारी कहलाती है । मन, वचन एवं कर्म मे सयमित नारी अपने आचरण द्वारा इस जीवन 
में सर्वोच्च यश कमाती है और परलोक मे पति के साथ, निवास करती है।' 'देखिए इस महाग्रन्थ का खण्ड २, 
पृ० ५६७-५६८, जहाँ पतिब्रता के विषय में उल्लेख है । एक श्लोक इस प्रकार है--जिस प्रकार मदारो 
सर्प को विल से बलपूर्वक बाहर निकाल छेता है, उसी प्रकार पतिन्नता नारी यमदूत्त से अपने 


ने पति का जीवन 
खीच लेतो है और पति के साथ परलोक जाती है।' यह भी एक अर्थवाद है, किन्तु सम्भवत यह उन कालो 
की प्रचलित भावनाओं की ओर सकेत हे । 


३१ अतिथिर्यस्थ भग्नाशों गृहात्मतिनिवर्तते। स तस्मे दुष्कृत दत्त्वा पुण्यमादाय गच्छति । दान्तिपर्व 
(१८४१२, चित्रशाला सस्करण ) , विष्णुधर्मसूत्र (६७३३), विष्णुपुराण (३४१४ एवं ३२६८) , नराहपुराण 
(१७०४४६) 


३२ सर्वेधर्मान्परित्यज्य मामेक शरण ब्रज । अह त्वा सर्वपापेभ्यो सोक्षयिष्यासि सा शच । भगवद्‌गीता (१८ 
६३) । यहाँ घर्मं का अर्थ मार्ग हे जिसके द्वारा व्यक्ति अपने लक्ष्य तक जाता| है। [बहुत-से मार्गों कौ ओर शान्ति 
पर्दे (३४२)१०-१६७-३५४।१०-१६० चित्रद्ाल्) से सकेत है, यथा--मोक्षघर्स, 


कि यज्ञधर्म, राजधर्म, अहिसाधर्स 
उस अध्याध मे अन्तिम इलोक यो हे--.'एव वहुविधलाकघमद्ाररनावृत्ते 4 ममापि [मतिराविग्तामेघलेखेव चायुना। ' 
4 
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महाभारत में आया है कि यदि पाप के प्रतिफल कर्ता के जीवन मे नही देखे जाते तो वे पुत्रों एवं 
पौत्रों मे अवश्य प्रकट हो होगे। यह भी अर्थवाद ही हे ।३ ९ 
मनु (८३१८ल्‍-वसिष्ठ १३६॥९५) में ऐसा आया हे कि (चोरी ऐसे) पापमय कर्म के लिए राजा 
ह्वारं। दण्डित हो जाने पर व्यक्ति पापम्‌क्‍त हो जाता है और वह पवित्र हो कर उसी प्रकार स्वर्ग जाता है 
जिस प्रकार अच्छे कम वाले व्यक्ति (राजभि कृतदण्डास्तु कृत्वा पापानि मानवा । निर्मछा स्वर्गमायान्ति सन्त 
सुकृतिनों यथा ॥) । 
कर्म एवं पुन्जन्म के सिद्धान्त का श्राद्ध-सिद्धान्त से मेल वैठाना बडा कठिन है। श्राद्ध में श्राद्धकर्ता 
के तीन पूर्वपुरुषों को पिण्ड दिये जाते है। इस' विपय में हमने इस महाग्रन्ध के सण्ड ४ (प.० ३३५-३३४ ) 
में पढ़ लिया हे । पितरो को पिण्डदान देने की प्रथा वेदकालीन हे और सम्भवत वह वेदों से भी प्राचीन है 
तथा कर्म एवं पुनर्जन्म का सिद्धान्त पच्चात्कालीन है । सामान्य छोग श्राद्ध के सिद्धान्त को नही छोडना 
चाहते ये और इसी से दोनो का प्रचलन माथ-साथ चलता रहा हे । 
उपनिषदो एवं उनकी टीकाओ, वेदान्तसूत्रों एवं भाष्यो तथा भगवदगीता के अतिरिक्त कर्म एवं पुंव- 
ज॑न्म से सम्बन्धित बहुत ही कम अन्‍य ग्रस्थ है। तुलनात्मक ढग से पर्याप्त प्राचीन गन्‍्थ हे पद्यपाद (सम्भवत 
शकराचार्य के अनन्य शिष्य) कृत विज्ञानदीपिका, जिसमें कुछ ७१ रलोक हे और जिसका सम्पादन म० म० 
डा० उमेश मिश्र ने क्या है (१६४०) । इस ग्रन्य में सञ्चीयमान कर्म की तुलना खेत में खडे अन्नो से 
की गयी है, सज्चित कस की घर में रखे अन्नो से तथा प्रारब्ध कर्म की तुलना पेट में पड़े अन्नों से की गयी 
है। पेट मे पडा भोजन पच जाता है, किन्तु इसमे कुछ समय रूगता हे । सब्व्चित एवं सचीयमान कर्म का 
नाश सम्यक्‌ ज्ञान से होता है। किन्तु प्रारू्ध कर्म का नाश कुछ कार तक उसके फलो के भोगने के उपरात्त' 
ही होता है। इस पुस्तक ने इस पर वल दिया है कि वैराग्य से ही तत्व का सच्चा ज्ञान होता है, वासनाओं 
का नाश होता है, कर्म तथा पुनर्जन्म की समाप्ति होती है । 
एक अन्य ग्रन्थ है भटठ वामदेव कृत जन्म-मरण विचार, जो [केवल २४ पृप्ठो में प्रकाशित है । यहें 
कश्मीर के शव सम्प्रदाय से सम्बन्धित हे । इसमे आया हे कि शिव फ्री तीन शक्तियाँ हे--चित्शाक्ति (जो 
प्रकाश या चेतना के समान हे ) , स्वातन्द््य (इच्छा-स्वातस्तव्य ) एवं आनन्दशक्ति। छह कज्चुक (आवरण या म्यान) 
है---माया, कला, शुद्ध विद्या, राग, काल एवं नियन्त्रण । जब शरीर का यन्त्र दूट जाता है, तो चेतना प्राणन 
(साँस) पर अवरोध करके आतिवाहिक (सूक्ष्म) शरीर द्वारा दूसरे गरीर मे ले जायी जाती हैं। आतिवाहिक 
(सूक्ष्म शरीर) मृत शरीर एवं आगामी भौतिक शरीर के बीच एक द्वार या यान का कार्य करता है | 
इस ग्रन्थ मे अन्य वाते भी है, जिन्हे स्थानाभाव से हम यहाँ नही दे पा रहे हे । इसमे आया है कि ईश्वर की 
कृपा से मनुष्य पवित्र होता है तथा दीक्षा एवं अन्य साधनों से वह वास्तविकता का परिज्ञान करता है 
और शिव के पास पहुँचता है। इसमे ऐसा कथित है कि सभी मनृष्य मुक्ति नहीं पाते, किन्तु वे, जो दीक्षा, 
मन्दिरो एवं सत्यज्ञान को घृणा की दृष्टि से देखते है, नरक मे पडते है। कर्म के प्रकारो एवं उनके प्रभावों को 
दूर करने के विपय में बहुत ही कम विवेचन श्रस्तुत किया गया है। 


३३ नाघर्मंइ्चरितो. इन्तति ॥ पुत्नेप दा नप्तृषु वा न चेंदात्मनि पश्यति ॥ फल्त्येव आुव पाप गुरुमुक्त- 
सिवोदरें ॥ आदि (८०२-३) । और देखिए झान्तिपर्व (१३८।२२७१३७॥१४) पाप कम कृत किब्चिहमपि 
तस्मिन न दृश्यते । तृपते तस्य पुत्रेषु पौन्रेण्वपि च नप्तृषु ॥ 
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एक अच्य ग्रन्थ है अच्युतराय मोडक लिखित (१८१४६ ई०) प्रारव्धध्वान्त सहति' (अर्थात्‌ प्रारब्ध के 
विपय मे अन्धकार या अज्ञान का नाश) । डा० एच० जी० नरहरि (न्यू इण्डियन ऐण्टीक्वेरी, जिल्द ५, पु० 
११५-११८) ने इस ग्रन्थ की पाण्डुलिपि, तिथि एवं विपयानुक्मणिका उपस्थित की हे । अच्युतराय 
के अनुसार ग्रन्थ का अर्थ हे 'प्र/रव्य-वाद-ध्वान्तसह॒ति' अर्थात्‌ 'प्रारब्त सिद्धान्त के द्वारा उत्पन्न अन्यकार का 
नाश । उन्होंने इस भावना की आलोचना की हैँ कि गर्भाधान से लेकर मृत्युपर्यन्त तक के सभी मानदीय कर्म 
केवल अतीत जीवन के कर्मो द्वारा प्रशासित होते है । उनक। कथन हे कि सभी मानवीय तियाओं के मूल 
में ध्रारब्ध, सस्कार (उपचेतन या अव्यक्त वृत्तियाँ) एवं प्रयत्त (मानवीय प्रयत्न) पाये जाते हैं। उनका ऊथन 
है कि देहपात के उपरान्त परमेश्वर द्वारा प्रेरित सब्चित पुण्य एवं पाप फल देना आरम्म कर देते है ओर 
उनमे जो पुण्य (अच्छा कम ) या पाप (वुरा कर्म) या दोनो जो अत्यन्त प्रवक होता हे यथोचित शरीर का 
आरम्भ कर देता हे। जब मिश्र (अच्छे एवं बुरे कर्म मिलकर) कर्म अत्यन्त प्रवल होते हू तो व्यक्ति 
ब्राह्मण जाति में जन्म लेता हे, जब पाप कर्म अत्यन्त प्रवलछ होता हे तों तियेक योनि में तथा जब पुण्य कर्म 
अत्यन्त प्रबल होता है तो देवत्व प्राप्त करता है। आयु सो वर्ष की हो सकती हे। भोग ह अनुकूल एव 
प्रतिकूल अनुभूति | सुख के तीन प्रकार है--प्रातिभासिक, व्यावहारिक तथा प्रातिभासिक के कारण व्याव- 
हारिक । सुख पुन रम्य या प्रिय हो सकता है। रम्य एवं प्रिय एक-दूसरे के पर्याय नहीं हे, क्योकि सोना 
सन्‍्यासी को रम्य (सुन्दर) छग सकता है, किन्तु यह उसके लिए प्रिय (या प्यारा) नहीं हे। पुन्॒प्रिय 
के तीन प्रकार और सुख के तीन प्रकार बताये गये है, जिन्हें स्थानाभाव से यहाँ नहीं दिया जा रहा है। अब 
तक के सुख लौकिककार्य (सामान्य) है, किन्तु अन्य सुख भी है, यथा-बंदिक, प्रतीकोपासना, आहार्य (मान 
लिया गया) एवं वासनात्मक। वासनात्मक सुख के तीन प्रकार है-सात्तविक, राजस एवं तामस। इसी प्रकार 
दुस के भी प्रकार बताये गये है, जिनका वर्णन यहाँ नही किया जा रहा है। अन्य बातो का उल्लेख भी नही 
किया जा रहा है। 
बहुत-से विद्वानों ने कम॑ एवं पुनर्जेन्म के सिद्धात्त के विरोध में बाते कही है । अब हम बहुत ही 
सक्षेप मे उन विरोवों की जाँच करेगे। प्रथम विरोध है प्रिगिल-पेटिसन का (आइडिया आव इस्मॉ्टलिठी, 
आवसफोर्ड, १६२२), पूर्व जीवन की कोई स्मृति नहीं होती, विना स्मरण के अमरता व्यर्थ है । ऐसा 
ही विरोध मिस लिली डूगल (देखिए इम्मॉटलिटी'), कैनन स्ट्रीटर आदि ने भी उपस्थित किया है। इसका 
उत्तर कई प्रकार से दिया जा सकता है। क्या कोई व्यक्ति अपने जीवन के प्रथम दो वर्षो की बाते स्मरण क्र 
लेता हे ? यह भी विदित है कि अति वृद्धावस्था में लोग अपने पौत्रो के नाम तक ठीक से स्मरण नही कर 
पाते, अपने गत जीवन मे दस वर्ष पूर्व व्यवित ने क्या-क्या ॥कया, वास्तव मे, ये सारी बाते स्मरण में नही 
आ पाती। सचमच, यह कारुणिक बात है कि हमें अतीत जीवनो की सुधि नहीं हो पाती । यदि अतीत 
जीवनो की सारी बाते स्मरण होने छूगे तो हमारा सन व्यामोह में पड जाय। कर्म गुरुत्वाकर्पण के नियम 
के समान एक सार्वमोम कानून हे, जो सम्पूर्ण विश्व में परिव्याप्त है। गुस्त्वाकर्षण को छोग सहस्रो वर्षों से नही 
जानते थे। किन्तु वह नियम पहले से ही विद्यमान था। बहुत से लोग अपने अतीत जीवनो को स्मरण करते 
की बात कहते रहे हे | छाल देशवन्धु गुप्त, प० नेकीराम शर्मा एवं ताराचन्द भाथुर ने शान्तिदेवी की कहानी 
पर प्रकाश डाला है। शान्तिदेवी को अपना पूर्व जीवन स्मरण हो आया था। 'वियोसोफ्स्टि मयलीः (जनवरी 
१६२५४) में बहुत-सी गाथाएँ दी हुई हे, जिनमे अतीत जीवनो के स्मरण हो आने की बात पायी जाती है। 


श्रीमती एनी वेसेण्ट एवं श्री लेडवीटर ने दि लावुज आव अलूसीओन (अद्यार, १६२४ ) ६6 चू०- ७०,००७ 
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३८६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


से ई० पृ० ६२४ तक के ४८ जीवनो का उल्लेख किया हे। जिनमें कुछ के चित्र भी हें जो पूर्व जीवन से 
सम्बन्धित हे । 

एक अन्य विरोध हे, जिसका सम्बन्ध हे अनुवाशिकता (वशानुक्रम) से । माता-पिता एव सन्तानों में 
देहिक एव मानसिक समानुरुपता पायी जाती है। इस वात का उत्तर हम कैसे दे सकते हैं? एक ऐसा उत्त” 
दिया जा सकता हैँ कि आत्मा, जिसे जन्म लेना रहता हे, अपनी स्थिति के अनुकूल माता-पिता की सन्तान 
होता है। किन्तु बच्चे अपने माता-पिता के सर्वथा अनुरूप नहीं होते । उनमे व्यक्तिगत अन्तर तो पाया छाता 
हो हे । कर्म यह नही स्पष्ट कर पाता कि व्यवित माता-पिता से क्या प्राप्त करता हे, किन्तु वह इतना तो बता 
पाता है कि व्यक्ति अपने पूर्व जीवन से क्या प्राप्त करता हे । 

एक विरोध यह हे कि इस कर्म एवं पुनर्जन्म के सिद्धान्त में विश्वास करने से लोग मानवीय ढुस 
के प्रति निर्मम हो जायेगे और कसी दुखित व्यक्ति को सहायता देना नहीं चाहेगे और सोचेगे कि दुख ता 
पूव जन्मो का फल है ओर दु खित व्यवित को इस प्रकार का दुख भोगना ही चाहिए। किन्तु, वास्तव में, 
बात ऐसी नही हे। अति प्रारम्भिक वैदिक काल से ही छोग दान एवं करुणा-प्रयर्शव के गुणों की श्रशसा करते 
रहे है। ऋगेद (१०॥११७।६) में आया है--जो व्यवित केवल अपने रिए खाना पकाता हे आर केवल अकेला 
ही खाता है , वह पाप करता हे' (केवलायों भवति केवछादी) । वु,.० उप० (५॥२॥३) ने सभी लोगो के 
लिए तीन कत्तेव्य निर्बारित किये है--आत्म-सयम, दान एवं दया। यदि समर्थ व्यक्ति किसी की सहायता 
नही करता है तो वह कर्त्तव्यच्युत कहा जायगा। यह सम्भव हे कि दुख उठाने वाले व्यक्ति के कर्म का 
फल ही ऐसा रहा हो कि वह सहायता करने वालो की कृपा पायेगा । 

एक अन्य विरोध निम्भोक्‍्त है। पृथिवी की जन-सरया बढती जा रही है । प्रसव उठता है-- 
अतिरिक्त जीव कहाँ से आते जा रहे हे ” देखिए इस विपय में जे० ई० सजन की पुस्तक 'डोग्मा आव री- 
इन्वारनेशन! (पृ० ८१) एवं बर्थेछोट कामत ( 'ट्रसमाइग्रेशन आव सोल्स') । कतिपय प्राणियों की जातियाँ 
समाप्त हो गयी है और बहुत से जीव समाप्त होते जा रहे है, यथा- सिंह । जो लोग कर्म-सिद्धान्त मे 
विश्वास करते है, ऐसा कह सकते है, कि जो जीव पशुओ के रूप मे थे अब मानवों के स्वरूप में आ रहे हैं, 
क्योकि उनके वुरे कर्म, जिनके फलस्वरूप वे निहृष्ठ कोटियो मे विचरण कर रहे थे, अब नष्ट हो रहे है। 

कुछ पुराण ऐसा कहते है कि जो व्यक्ति अति पापी होता है वह निम्नतर अवस्थाओ को भ्राप्त टीगा 
बायुपुराण (१४३४-३७) में आया है कि वह पहले पशु होगा, तब हिरण, [उसके उपरान्त पक्षी, तब 
श्मन वाला कीट और इसके उपरान्त जगम (वृक्ष या पाषाण)। थियोसोफिस्ट तथा आजकल के कुछ अन्य 
विद्वाल ऐसा कहते है कि एक बार मनुष्य हो जाने पर प्रत्यावतेन नहीं होता, अर्थात्‌ प्रतीपगमन (पीछे 
लौटना) नहीं होता। किन्तु कठोपनिषद्‌ (५॥६-७) में स्पष्ट आया हे कि मृत्यु के उपरान्त कुछ लोग दक्ष 
के तने हो जाते है और कुछ लोग विभिन्न शरीर-रूप घारण करते हू, और यह सब उनके कर्मो 
एवं ज्ञान पर निर्मर होता हे। और देखिए छा० उप० (५॥१०-७), मनु (शरद, १ २॥६२-६८), याज्ञ० 
(३।२१३-२१४८-मनु १२५३-५४) एवं योगसूत्र (२१३) । 

उपर्युक्त सभी प्रमाणो को हम केवल अर्थवाद कहकर छोड नहीं सकते, अर्थात्‌ ऐसा नही समझ सकते 
कि वे छेवल पापियों को डराने-वरमकाने के लिए कहे गये हैँ । डा० रावाकृष्णन्‌ (ऐन आइडियडिस्ट व्यू 
आवब लाइफ, सन १६३२ का सस्करण ) ने निर्देश दिया हे कि यह सम्भव है कि पञ्ुओ के रुप मे पुनर्जेन्म की 
बात उन लोगों के विपय मे एक लाक्षणिक प्रयोग हे जो मानवरूप मे पाक्वविक गुणों वाले होते है (पृ० 
२६२) । 


अध्यांय ३६ 
हिन्दू संसक्ृति एवं सभ्यता की मौलिक एवं मुख्य विशेषताएँ 


अब हम इस परिच्छेद मे धर्मशास्त्र के इतिहास के गत पृष्ठो मे बिसरे सूत्रो को एकत्र कर हिन्दू (भारतीय) 
सस्क्ृति एवं सभ्यता की मौलिक एव प्रमुख विजिष्टताओ पर प्रकाश डालेगे। 
भारत की महान्‌ नदी सिन्धु के पश्चिम एवं पूर्व के निवासियों एवं भूमि क्षेत्र को फारस के सम्राट दारा 
(५२२-४८६ ई० पू०) एवं जेव्सेज (४८६-४६५ ई० पूृ०) . ने हिन्दू (हिंदु” के रूप मे) के नाम से पुकारा 
है और यूनानियो ने इसी क्षेत्र के लोगो को 'इण्डोई! कहा, जिससे “इण्डियन' शब्द बन गया हे । अपने इतिहास 
(छोयेब ग्रन्थमालछा ) मे हेरोडोटस ने कहा है कि भारतीयो के उपरान्त (ग्रन्थ ५, वाक्य-समूह ३, खण्ड-३, पु० 
५) ससार में थ सियो का राष्ट्र सबसे बडा था और भारतीय लोग फारस साम्राज्य के बीसवे प्रान्त के निवासी 
थे और कर के रूप मे ३६० टैलेण्ट दिया करते थे। केवल ऋग्वेद में 'सिन्ध्‌! शब्द एकवचन एव बहुवचन दोनो में 
दो सौ से अधिक वार प्रयुक्त हुआ हे। एकवचन में सिन्धु' की अपेक्षा 'सिन्धव” (वहुवचन) एवं /सप्त सिन्धून्‌! 
बहुधा आया है। इन्द्र को कई वार ऐसा कहा गया हे कि उसने सात सिन्घुओं को बहने के लिए छोड दिया हु (ऋ० 
१३२।१२, २१२१२, ४४२८॥१, ८६६१, १०४३३) । इन वचलो में सिन्‍्धु नदी एवं उसकी सहायक नदियों 
(या सम्मवत इसके सात मुखो) की ओर सकेत किया गया है। ऋग्वेद के वहुत-से वचन, जहाँ एक वचन का प्रयोग 
हुआ हे, केवल सिन्धु नदी की ओर इग्रित करते ह (ऋ० २।१९॥६, ४३०१२, श।४।४ आदि)। कऋ० (२।१५।६) 
में उल्लिखित हे कि इन्द्र ने सिन्धु को उत्तर में बहने दिया। यह वात हिमालय से निकल कर बहने वाली नदी के 
प्रथम अश की ओर सकेत करती हे, जहाँ सिन्वु उत्तरवाहिनी हे । पाणिनि ने 'सिन्धु' शब्द |का प्रयोग देश के अर्थ 
में किया है (४३।४३, जहाँ सैन्धव” का अं हे वह व्यक्ति या जिसके पूर्व पुरुप लोग सिन्धु देश मे रहते हो)। 
आर्यावतं की घटती-वटती सीमाओं के विषय में देखिए इस महागन्थ का मूल खण्ड २, पृ० ११-१६, तथा खण्ड ४, 
पुृ० १५२५ या गत अध्याय ३४। खारवेल के हाथीगुम्फा अभिलेख में भी सारतवर्ष' शब्द आया है ।* अशोक 


१ देखिए डा० डी० सी० सरकार द्वारा सम्पांदित सिलेक्ट इस्क्रिप्शस” (सख्या ४, पृ० १० एवं सख्यः ५, 
प० १२) जिससे दारय-उश (डेरियुस या दारा) के अभिलेख नव्श-ए-रुस्तम' एव क्षयार्श (जेब्सेज) के अभिरेख 
'परसिपोलिस! का उल्लेख है। हुमार देश के कूछ भू भागों से जाज भी सलकृत स' का ह! में परिवर्तन हो जाया 
करता हे। प्राचीन पारसी शास्त्र देण्डिडाड (सैकेड बुक आव दि ईस्ट, खण्ड-४, पृ० २) ने सोलह भू-खण्डो (क्षेत्रो) 
का उल्लेख किया हे, जिनमे ८ नमो का पता चल गया है, १५ वें का नाम हे हप्त हिन्दु (सप्त सिन्ध) । 
२ देखिए एपीप्रेफिया इण्डिका, जिल्‍्द २०,१९० ७१-८६ । हाथीगुम्फा अभिलेख की तिथि के चिपय मे विद्वानों 
में गहरा मतभेद रहा है। डा० जायसवाल के अनुसार इसकी तिथि ई० धु० दूसरी झती का प्रथम कर्च हे। कल 
डा० एन० एन० घोष ने इसे ई० पु० प्रथम शती का अन्तिस चरण माना हे । 


३८० धर्मशास्त्र का इतिहास 


ने एक अभिलेख में अपने राज्य को जम्बूहीप नाम से पुकारा ह। आज भी वामिक कझृत्यों मे सकलप के समय बहुत- 
से प्रात्तों (यथा महाराष्ट्र, उत्तर प्रदेश आदि) में 'जम्बूद्वीपे भारतवर्ष बौद्धावतारे.' या जम्बू हवीपे भारतखडे, 
आर्यावर्ते बोला जाता हे। इसी से अपने देश की हमें भारतवर्ष कहना चाहिए जो अत्यन्त प्राचीन है। ऐसा 
कहा जा सकता हे कि हमारी सस्क्ृति एवं सम्थता के पीछे अतीत युगो में एक मोगोलिक पृष्ठभूमि रही हे। भारतीय 
सविवान की प्रथम वारा में 'मारत' शब्द आया है। किन्तु विदेशियो एव हमारे कुछ लेखको ने 'हिन्दूट एवं इण्डियन' 
शब्दों का प्रयोग किया हे ओर हमारे देश को हिन्दुस्तान (हिन्दुस्थाव) या इण्डिया कहा हे। आज अधिक प्रचलित 
नाम हू भारत, मारतवप॑, इण्डिया एवं हिन्दुस्तान। 

'सस्क्ृति' एव सभ्यता नामक णब्दो का प्रयोग बहुत विद्वानों द्वारा समानार्थक सर्प में हुआ हे, किन्तु कुछ 
लोग इन्हे एक-दूसरे से पृथक मानते है। विद्वानों ने सस्कृति (कल्चर) एवं समभ्यवा (सिविलिजेशन)की कई परि- 
भाषाएं की हू, किन्तु हम उन्तके चक्कर में नही पडेगे ) पाठफ निम्नलिखित विद्वानों की पुस्तके पढ़ सकते है--डा० 
टीलर (प्रिमिटिव कत्चर, भाग १, पृ० १ मरे, रूण्डन, १८७१), मैत्थ्य आर्नाल्ट (कल्चर एण्ड एनार्की, १८६६), 
प्रो० पी० ए० सोरोकिन (सोशल एण्ड कल्वरल डायनोमिक्स, १६५७) प्रो० इडगर्टन (डॉमिनेण्ड आइडियाज इंत 
दि फार्समशन आवब इ३ण्डियन करचर', अमरिकन, ओरिएण्टल, सोसाइटी, जिल्द ६२९, १६४२, पृ० १५१-१५६ ), प्री० 
ट्वायन्बी (सिविलिजेशन ऑन ट्रायछ', १४४८), 'रीकसीडरेशस”, जिल्द १२, पृ० ७६-७७), आर्चीवाल्ड (रेश- 
नलिज्म इन थ्योरी एण्ड प्रैविटस, लूण्डन, १६५४, पृ० ६२) । यदि दोनो शब्दा मे कोई अन्तर किया जाय तो सस्कृति' 
को सभ्यता” अर्थात्‌ कल्चर' को 'सिविलिजेशन' से अच्छा मानता चाहिए। सम्यता (सिविलिजेशन) का भ्रयोग 
बहुबा सामाजिक विकास के अति उच्च स्तर के लिए होता हे आर आदिम अवस्था के समाजों के लिए कल्चर' 
शब्द का प्रयोग होता हे, यथा--प्रिमिटिव कल्चर। लोग 'प्रिमिटिथ कल्चर' का प्रयोग करते हू, किन्तु ग्रिमिटिव 
सिविल्जिशन' का नही ।* 

मानव इतिहास के गत ६००० वपो में कतियय सस्क्ृतियाँ एवं सभ्यताएं उठी एवं गिरी। स्पेग्लर ने, जो 
सनिक अथवा फीजी व्यक्ति रहे ह॑ ओर जिन्होंने अवौद्धिकता का प्रदर्शन किया हे, धर्म, नैतिकता एवं राजनीति- 
जास्त्र को तिलाब्जलि दे दी हे आर बडी निव्यता के साथ तीस सभ्यताओ एवं सस्क्ृतियों की,जाँच की हे और मत 
प्रकाशित किया हु कि उनमे अविकाश (७ या ८ को छोड कर सभी ) ने एक समान ढ़ग अपनाया है, यथा--८ 
उन्होंने जन्म लिया, वे बढी, अवनति को प्राप्त हुई ओर मर गयी ओर/ एक बार समाप्त हुई तो पुन उठ न सकी । 
प्रो० दवायस्वी ने, जो ईसाई है, फाजी नहीं हू, अपने ग्रन्थ स्टडी आव हिस्ट्री' मे स्पेर्लर के प्रतिकूछ निष्कर्ष 

निकाले हे, यथा--” स्क्ृृति एव समाजों से बचपन, विवृद्धि (परिपक्व॒ता), वाक्य एवं नाश के स्तर पाये जाते है। 
उन्होने भपने ग्रस्थ॒ स्टडी आव हिस्द्री के खण्ड ६, पृ० ७५८ मे १६ सम्यताओ की सूची दी हे , जिसमे उनकी 
अभिव्यक्ति एवं अध पतन तथा उनके विकास-क्रम को वर्षों में रख दिया गया हे । उन्होने इण्डिक' सम्यता 


३ डा० जी० एस० घुर्ये का ग्रन्थ कल्चर एण्ड सोसाइटी' (बम्बई यूनिवर्सिटी प्रकाशन, १४४७) एक बहुत 
हैँ, महत्त्वपूर्ण ग्रथ हे । इसमे उन्होने कल्चर एव 'घिविलिजेशन' पर महत्त्वपूर्ण विचार प्रकट किये हे और इमर्सन, 
ऑर्नाल्ड, मोलें, हवाइटहेड, रसेल, लास्की, बेल्स आदि के दृष्टिकोणों की व्याख्या कौ गयी है। ओर देखिए प्रो० 
नॉयरॉप कृत मीटिंग आब ईस्ट एण्ड बेस्ट”! (१६४६) एव प्रो० सोरोकिन कृत सोशल फिल्ंसॉफीज़ इन ऐन एज 
आवब फ्राइसिस” (रूण्डन, १६४५२) । 


हिन्दू सस्कृति एवं सभ्यता को मोलिक एवं मुख्य विशेषताएँ जल 


का आरम्भ ई० पु० १३७५ से माना है, अध पतन ई० पू० ७२५ में माना है तथा हिन्दू सम्यता' का 
आरम्भ ७७५ ई० से माना हे तथा अधघ पत्तन ११७४ ई० से । यह मत अत्यन्त आपत्तिजनक हुंं। उन्होने 
'इृण्डिक' तथा 'हिन्दूर सम्यताओं में जो अन्तर बताया हे तथा जो तिथियाँ उपस्थित की हू वे उनकी अपनी 
इच्छा पर निर्भर हे, उनके पीछे कोई प्रमाण नही है। हिन्दू सभ्यता ११७५ ई० में क्‍यों समाप्त हो गयी, 
इसका उत्तर नही मिल पाता और न यही पता चलता है कि ई० पू० ७२५ एवं ७७५ ई० के मध्य भारतीय 
सभ्यता का क्‍या स्वरूप एवं नाम है | दूसरी ओर जन्म लेने, बढने, विवृद्धि था परिपकक्‍वता को प्राप्त 
होने तथा वाश हो जाने के पीछे जो रूपक हे उसे अन्य विह्वान्‌ू सम्बताओ' के लिए अनुपयूकत टहराते हं। जें० 
जी० डे वेंडस ने फ्यूचर आव दि वेस्ट (रूण्डन, १६५३) में कहा हैं कि सम्यताएँ न तो जन्म लेतो ह॑ और 
न मरती है, प्रत्युत वे परिवर्तित होती हैं या समाहित हो जाती हे (पृ० ६०) । और देखिए प्रो० सोरोकिन कृत 
'सोशल एण्ड कल्चरल डायनॉमिक्स' (पृ० ६२७) , लेयोनार्ड वूल्फ कृत 'क्वैक, क्वैक' (पृ० १३६-१६०) । 
श्री ए० एल्‌० कोयबर ने अपने ग्रन्थ स्टाइल एण्ड सिविलिजेगेन ( न्यूयार्क, १६५७) मे प्रो० सोरोकिन से 
सहमति तथा स्पेगलर एवं ट्वायल्वी से असहमति प्रकट की है और कहा है--सम्यताओं का अध्ययन सत्य 
रूप से वैज्ञानिक या विद्वत्तापूर्ण तब तक नहीं हो सकता जब तक उनमे से सकट, नाश, सहार, विहूयन एव 
नियति के विषय में हम अपने स्वेग्रात्मक सम्बन्ध को नहीं त्याग्रेगे । 
इस विश्व में जितनी सस्कृतियाँ एवं सभ्यताएँ उत्पन्न एवं विकसित हुई उनमे केवल दो (भारतीय एवं 
चीनी ) ही ऐसी है जो पारसीको (फारस वालो ),यूनानियो, सिथियनो, हणों, तुर्कों के बार-बार के बाह्य आक्रमणो तथा 
आन्तरिक सघर्षो एव ससोभो के रहते हुए भी चार सहख (यदि और अधिक नहीं) वर्षों से अब तक 
जीवित रही हे और अपनी परम्पराएँ अक्षुण्ण रख सकी हे ।* भारत ने इन सभी बाह्य आक्रामको को आत्म- 
सातू कर लिया और बहुत से यूनानियो, शकों एवं अन्य वाह्य छोगो को भारतीय आध्यात्मिक विचारधारा 
का पोपक बना लिया आर उनके लिए भारतीय सामाजिक रचना मे एक स्थान निर्धारित कर दिया। (इस 
विषय में हम आगे भी लिखेगे) | इतना ही नही, भारत ने अपने साहित्य, धर्म, कला एवं सस्क्ृति का प्रचार 
एवं प्रसार आत्र्मणों अथवा देशो को जीत कर अपने में मिलाकर नही किया, [प्रत्युत यह कार्य उसने शाम्तिप्रिय 
साधनों हारा किया, यथा--शिक्षा, सस्क्ृत ग्रन्‍्थो के अनुवाद एवं प्रवोध |((सशयच्छेद अथवा शकानिवृत्ति) द्वारा 
और इस प्रकार श्रीलषका (सीलोच ), ब्रह्मा (वरमा), सुमात्रा, मलाया, जजावा, बाली, बोनियो, चीन, तिब्बत, 
जापान, मग्रोलिया एवं कोरिया में अपनी सास्कृतिक एवं सम्यता-सम्बन्धी अनुप्रेरणाएँ भर दी।" बाली को 


४ देखिए प्रो० सोरोकिन कृत सोशल एण्ड कल्चरल डायनेमिक्स! (पृ० ६६७ 
“रिलिजिन एण्ड सोसाइटी (१६४७, पु० १०१) 


४ 'सुद्दूर भारत' (फर्दर इण्डिया एवं ग्रेटर इण्डिया) से अर्थात्‌ दक्षिण-पुर्वो एशिया एव चीन मे भारतीय 
सस्कृति के प्रसार के विषय मे एक बडा साहित्य उत्पन्न हो गया हे और अब भी कतिपय विद्वन ग्रन्थ एवं निबन्ध 
लिखते ही जा रहे हैं ुछ प्रन्थो एव निवन्धो के नाम यहाँ उपस्थित किये जा रहे हु, बथा--डा० आर० सी० सजम 
दार कऊुत एंड्येण्ट इण्डियन कॉलोनीज़ञ' (खण्ड १ एवं २), श्रो एच० जी० क्वारिछ बेल्स कित ट्अर्ड स अगकोर' बरः 
(जिसमे ४२ चित्र हैं, १६३७) एवं 'मेक्गि आव ग्रेटर इण्डिया (रण्डन, + अगर र, 


१६५१, इसमे एक अच्छी अन्य. 
भो है), भो० के० ए० नौलकान्त शास्त्री रृत श्री विजय (१६४४, जिससे सन्‌ ६८३ ई० से रकमभग किक 


) एवं डा० राघाइृष्णन कृत 


ईैड्डै० धर्मशास्त्र का इतिहास 


सुन्दर दीप अब भी हिन्दू है, उसमे चारो वर्णो के लोग है, उनके पुरोहित को पेण्डड (पण्डित) कहा जाता है, पूजा 
के जल को तोय (देखिए एस लेवी कृत 'सस्कृत टेक्स्ट्स फ्राम बाली) कहा जाता है और पुरोहित अब भी 
गायत्री का एक चरण “मर्गो देवस्य घीमहि' कहते है और अशुद्ध रूप में यज्ञोपवीत का मच्च (यज्ञोपवीत परम 
पवित्रम्‌ ) कहते है । 

भारतीय सस्कृति एवं सभ्यता का इस प्रकार सैकडो शतियों तक चला जाना एक आवर्श्यजनक बात है। 
ऐसा क्योकर सम्भव हो सका ? इसके उत्तर में हमे इस भारतीय सस्कृति एवं सम्यता से सम्बन्धित मौलिक 
विचार-वारणाओ, मूल्यो एवं विश्येषतओ की व्याख्या करनी होगी, उन पर विचार करना होगा । भारतीय 
सस्कृति एवं सम्यता का अपना विशिष्ट व्यक्तित्व हे, उसे केवल हम यूरोपीय मापदण्डों से नहीं जान सकते। 

गत झातियो में कुछ देशो के छोगो को इसका अभिमान एब गये रहा हे कि वे अत्य देशो के लोगो 
से श्रेष्ठ है और अपने को प्रचारित एवं प्रसारित करने के लिए उन्होंने अपने वो अविकृत कर लिया । जेव 
ब्रिटिश साम्राज्य अति विशाल हो गया और इतना विस्तृत हो गया कि उसमे सूर्य कभी भी अस्त नहीं होता 
था तो ब्रिटिश साम्राज्यवादियों ने सदम्भ एवं साधिकार ऐसा प्रचार करना आरम्भ किया कि वे अविकसित 
एव पिछडे लोगो के सूधार एवं कत्याण के लिए “खेत मनुष्य का भार! ('ह्वाइट मैस वर्डन') ढो रहे है (जब 
कि ब्विटिश साम्राज्यवादी अपने शासित भारतीयों को उपनिवेशवादी नीतियों के फलस्वरुप चूस रहे थे और 
उन्हें दरिद्र बना रहे थे) । दूसरी ओर रूस साधिकार गर्जना कर रहा हे कि वह्‌ जन-साधारण को पूंजीवाद 
के शिकड्जे' से छुडायेगा और इस पृथिवी पर ही स्वर्ग उतारेगा | हिटलर “से शासित जर्मनो ने ऐसा विश्वास 
जताया था कि वे श्रेष्ठ नोरडिक जाति के हु और वे साम्यवाद के शिकड्जें' से ससार की रक्षा करेगे। इस 
प्रकार का अभिभाव केवल पश्चिम तक ही सोमित नही था। आजकल कुछ भारतीयों ने भी साविकार घोषणा 
की हे कि आध्यात्मिकता का अस्तित्व केवल यदि कही हे तो वह भारत में हे। निस्सन्देह ऐसा कहना समीचीन 
ही हैं कि भारतीय सस्क्ृति एबं सम्यता महान्‌ आव्यात्मिक मूल्यों पर आधृत हें । किन्तु ऐसा कहना पूर्णतया 
असत्य है कि अन्य देगो के लोगो मे आध्यात्मिकता नहीं पायी जाती । हम इतना ही कह सकते हूं कि 
हिन्दुवाद के लिए आध्यात्मिकता अपेक्षाकृत अधिक मौलिक रही हे और यह्‌ हिन्दुओं मे अपेक्षाकृत अधिक फैली 
हुई हे और अन्य देशो में इस मात्रा में नही पायी जाती। मनुस्मृति मे आया हे कि केवछ वे लोकाचार अथवा 
प्रयोग (प्रचलित आचार), जो विद्येषत ब्रह्माव्त, कुरुक्षेत्र तथा मत्स्य, पञ्चाल एवं शूरसेन देशो के वर्णा 
एवं जातियों मे परम्परान्‌गत प्रचलित रहे हे, सदाचार कहे जाते है (२१७-१६) और इच्ही देशो के ब्राह्मणो 
से इस पृथिवी के लोगो को अपने कत्तंव्यों की धारणा करनो चाहिए अथवा शिक्षा लेनी चाहिए । इस 


तक के अभिलेख भी दिये हुए हैं), श्री देवे ग्रोसेट कृत सिविलिजेशस आव दि ईस्ड' (फ्रेंच से अनुवाद कैथरित ए० 
फिलिप्स द्वारा, २४६ चित्र, खण्ड २, भारत, सुदूर भारत एव. सलाया के ब्परे से, पु० १-रे४३ तक) १ भारत 
पर चीन का ऋण' (चाइनाज़ डेढ टु इण्डिया) के लिए देखिए प्रो० लियाग थि चाओ के निब्नन्ध विशवभारती 
बवार्टरली, खण्ड २, पृ० २५१-२६१, जहाँ ऐसा दिया हुआ हे कि आठवी शतो से जो भारतीय विद्वान चीन गये 
उनकी सख्या चौबीस थी और जो चीनी सन्‌ २६५ ई० से ७६० ई० तक गये उनकी सख्या १८७ थी (जिनमे 
१०४ नाम निदिचत-से है) । और देखिए प्रो ० पी० सी ० वागची कृत इण्डिया एण्ड चाइना! (हिन्द किताब्स, १४४० ) 
विद्येषत्त अध्याय २ एव ३॥ 


हिन्दू संस्कृति एवं सम्यता की मौलिक एव मुख्य विशेषताएँ ३६१ 


प्रकार मनस्मृति ने मध्यदेश (उनके द्वारा परिभाषित ) के क्षेत्रों एव आर्यावर्त को पृथक्‌ कर रखा है (३२२१-२२) 
क्छ मय मे कछ लोग ऋ० (<।६३।५-६) में उल्लिखित 'कृण्बन्तो विश्वमारयंम्‌' पर निर्मर होकर* ऐसा प्रति- 
पादित करने लगे है कि वेद ने हमारे देश को सारे ससार को आर्य बनाने के लिए नियुक्त किया हे फिन्‍्तु 
इस प्रकार के अभिमान के लिए यहाँ कोई स्थान नही हे। ये बव्द इन्द्र के लिए सोमरस भर्पण के लिए 
प्रण॒क्त हुए है । इनका अर्थ यो है-यें सोम-तर्पण, जो पिगल वर्ण के ह॑ (सोम पौधे से निकाले हुए है), इन्द्र 
(की शक्ति) को बढाते हैं, जलो को (जाकाश) से गिराते हुए इच्ध के पास आने वाले विरोवी लोगो को नष्ट 
करते है, सभी (सम्पूर्ण वातावरण) को सुन्दर वनाते हुए वे अपने उचित क्षेत्र में पहुँचते हू।” यहाँ पर 
वैदिक लोगो द्वारा सम्पूर्ण विश्व को आर्य बनाने की चेषप्टा की ओर कोई भी निर्देश नहीं हं। यहाँ पर 
कोई भी ऐसा सदेश नहीं है जिसे आधुनिक भारतीय लोग अन्य लोगो को दे सके या उसका प्रसार कर 
सके । स्वय सोम पोया वैदिक काल मे ही लुप्त हो गया और उसके प्रतिनिधि की आवच्यकता पड गयी। 
भा 'त में सग्भवत कई शतिथों से कदाचित्‌ ही कोई वैदिक यज्ञ किया गया हो ओर यदि यन्र॒सम्पादित 
हुए भी हो तो ८नमे सोमयज्ञों की सरया बहुत ही कम रही होगी । 
गत दो महायुद्धो के उपरान्त विध्च के आकाश में युद्ध के वादल उम्ड-घुमड रहे है जौर अब विचारको 
ने अणु-युद्ध में सकूल हो जाने की सम्भावना पर विचार करके यही उदघोषित किया हे कि बिना आध्यात्मिक 
मूल्यों के पुनर्जाग रण के, बिना न्‍्यायसगत जीवनयापन के, विना दलित छोगों के प्रति करुणा-दृष्टि फेरे तथा 
विना मानव में भ्रातृभावना की स्थापना किये विश्व का कत्याण नहीं है और न मानव सभ्यता की रक्षा की 
* जा सकती है । यद्यपि हमारे प्राचीन ऋषियों एवं विधान निर्धारकी ने आव्यात्मिक मूल्यों पर बहुत वलू 
दिया है, तथ।पि अधिकाश लोग तथा हमारे तथाकथित नेतागण झतियों से इन मूल्यों के अभाव से ग्रसित रहे 
है और अब नी हैं । हमे आत्म-निरीक्षण करना चाहिए । केवल पूर्व गोरव की गाथा गाने से कार्य नही होने 
का । हमे अब सुस्थिर मत से विचार करना और वास्तविकता का परिज्ञान करना हे। क्या कारण था कि 
१३वीं शती के उपरान्त हमने अपनी स्वतन्त्रता खो दी ? इसी सन्दर्भ में हम कुछ प्रध्न रखते है (१) 
हिन्दू लोग आक्रामको से, यथा--पारसीको, यूनानियो, सिथियनो, तुर्को, अग्रेजो से तुरुना में हीन क्यो सिद्ध 
हो गये, जब वे सस्या मे अधिक थे और वहुत-से आक्रामक उनके साहस से प्रभावित थे और भाश्तीय सैनिकों 
की मृत्यु-सम्बन्ती उपेक्षा से परिचित थे ? (२) हिन्दू लोग कई शतियो तक सम्पूर्ण भारत को एक सूत्र मे 
क्यों नहीं बाँध कर रख सके अथवा वे एकछत्र राज्य की स्थापना करके एक स्थिर व्यवस्थित राज्य क्यों नही 
वना सके ? (३) उन्होने भारत में स्थित प्राकृतिक सामग्रियों का सदुपयोग करके वस्तु-निर्माण, व्यापार एवं 
ओशद्योगिक क्षेत्र में विकास क्यों नहीं किया ? हमें इस विषय में एक बडे पैमाने पर िपनी जाँच करनी 
चाहिए और पता रूगाना चाहिए कि हमारे अध पतन के क्या कारण,ये और अपने दोपों को दूर करना चर्नहिए 
जिससे शतियों के उपरान्त प्राप्त की हुई स्वतन्त्रता की रक्षा हम प्राणपण से कर सके । अग्रेजो के शासन के 
पूर्व मारत में राजनीतिक एकता कमी नहीं थी। भारतीय राजाओ एव राजकुमारो के मध्य सदैव युद्ध एव 


६ इन्द्र वर्धन्तो अप्तुर कृष्वन्तो विश्वमार्यम्‌। अपध्तन्तो अराब्ण ॥ सत्ता अन स्वमा रजोष्म्यपन्ति वघ्रव । 
इंद्र गच्छन्त इन्दव ॥ ऋ० (छ।६३-५-६) । मिलाइए इसी सूबत का चोदहवाँ इलोक 'एते धामान्यार्या 


' । डर न्यार्या शुक्रा ऋततस्थ 
धारया। बाज गोमन्तमक्षरन्‌ ॥ 'घामान्यायाँं का अर्थ हे (देवो के) सुन्दर या भद्र निवास-स्थान या सुन्दर विधियाँ॥ 


रेहर ”.. का इतिहास 


संघर्ष चला करते थे, क्योकि उदाहरणा्थ मराठो ने बगाल पर जाक्रमण किया था, अत जब ब्रिठिशो द्वारा मराठे 
पराजित किये गये तो वगालियों ने हप॑ मनाया । १८ंवी शती के द्वितीय चरण के पूर्व हमसे राष्ट्रीयता की 
भावना नहीं के बरावर थी, हम भारतीयों में भारतीयों के प्रति भावाकूल होने की कोई मानसिक, सामाजिक 
अथवा राजनीतिक परम्परा नही थी | इस अव्याय में हम राजनीतिक तथा अन्य क्षेत्रों में भारत के जघ- 
पतन के कारणो की जाँच विशद रूप से नहीं कर सकेगे, किन्तु कुछ बातों की ओर सकेत कर देना विषया- 
स्तर नहीं होगा । 
हिन्दू धर्म मे बहुत-से सिद्धान्तों एवं वामिक विचारघाराओं का सगम पाया जाता हे, यथा--बैदिक 
क्िया-सस्कार, वेदान्तवादी विचार, वैष्णववाद, शैववाद, शक्तिवाद तथा >न्‍्य आद्य सम्प्रदाय, जो बौद्धिक एवं 
आव्यात्मिक उपलब्बियो की बडी-वडी विपमताओं के साथ विभिन्न समुदायों एवं विभिन्न प्रकार के मनुष्यों की 
आवश्यकताओ के अनु सार अभिव्यक्ति पाते रहे हे तथा फूलते-फछते रहे हं। बहुत ही कम बातो ने हिंन्दुओ को 
एक सूत्र मे बॉध रखा है, यया--कर्म एवं पुनर्जन्म का सिद्धान्त, विशाल एवं श्रेष्ठ सस्क्ृृत साहित्य, जिसने 
क्रमश क्षेत्रीय भाषाओं को समद्ध बना दिया हे, धाभिक विपयो में सभी छोगों हारा वेदों में अठूट विश्वास, 
यद्यपि बहुत ही कम लोग ऐसे रहे ह जिन्होंने वेदों का अव्ययन किया अथवा उन्हे समझा, हिमालय से कुमारी 
अन्तरीप तक भोगौलिक एकता, जिस पर पुराणों में वल दिया हे तथा मानसरोवर एवं धदरीनाय से लेकर 
रामेश्वर तक तीर्यस्थानों की व्यमिक यात्राएँ । ये तत्व सभी हिन्दुओ को एकता के सूत्र में वाव सकने में 
उतने समर्य नहीं हो सके। आचार्यो एव सत्तो मे परलोक को साबना तथा वेदान्तवाद के प्रति अत्यधिक 
मोह था, उन्होंने लोगों के पारस्परिक कत्तंव्यों की ओर, वर्गों तथा समाज फ्रे प्रति कर्तंव्यी की महत्ता पर ५ 
उतना या उससे अधिक बल नही दिया, जिसका दुखद परिणाम यह हुआ कि अधिकाश में लोग, चाहे वे 
योग्य हो या न हो, परछोक सावनारत हो गये ओर सदाचार के साथ लोकिक कतंव्यो या मूल्यों के सञ्चयन 
में सक्तिय न हो सके । एकता के अभाव एवं अब पतन का एक अन्य कारण या वह विचार-वैषम्य जो इस 
प्रकार परिलक्षित आा--एक ओर तो महान्‌ विधारक इसका उपदेश करते थे कि सम्पूर्ण विव्व एक है जौर 
दूसरी ओर समाज में हीन जातियो एवं अस्पृश्य लोगो के प्रति उनका व्यवहार कुछ ओर ही था, उन्हें 
छूना अपवित्र कार्य माना जाता या, जो सचमुच एक विचित्र विरोधाभास आ--एक ओर वह उच्च आव्या- 
त्मिक विचार कि सम्पूर्ण विध्व एक हे और दूसरी ओर समाज का एक विश्वयद अग अश्पूस्य मान लिया गया 
जन समुदाय की शिक्षा के व्यान का अभाव था तथा उच्च जातियो के छोग इस वात की चिन्ता ही नहीं करते 
थे कि कौन राज्य कर रहा हे, जव॒तक उनके जीवनकी शाति न भग हो जाय। महान्‌ देशभक्‍त एवं करान्तिकारी 
सावरकर ने उन सात शाखलाओ अथवा पाणों की ओर हमारा व्यान आक्वषप्ठ किया हे जिनसे हिन्दू समाज 
शतियो से बद्ध रहा हे, और वे इस अकार ह--(१) अस्पृश्यता, भॉति-मॉति के निषेध (बर्जनाएँ), यथा 
--(२) समुद्र-यात्रा, (३) सैकडो जातियो एवं उपजातियों मे पारस्परिक भोजन, (४) अन्तर्जातीय विवाह, 
(५) कुछ जातियो द्वारा वेदाव्ययन, (६) कुछ विशिष्ट वृत्तियों का निपेव एवं (७) बल, कपट से तथा 
अवोधता के कारण दूसरे धर्मों मे ले लिये गये हिन्दुओ को फिर से हिन्दुओ में मिला छेने का निपेध। 
हमारे सास्कृतिक इतिहास की कुछ मब्यगत विशेपताएँ एक स्थान पर उल्लिखित की जा सकती 

है। प्रथम वात यह है कि बंदिक काल से लेकर आज तक एक अदूट धामिक परम्परा चली आयी हे । 
समी ब्राह्मणो तथा अधिकाश क्षत्रियो एवं वैद्यों हारा धासिक त्रिया-सस्कारो एवं उत्सवो में वैदिक मन्‍्त्रो का 
प्रयोग अब भी किया जा रहा है। वैदिक देवों को हम पूर्णतया नहीं मूछ सके हे | सभी कृत्यों के आरम्म 
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मे अब भी अग्नि स्थापित की जाती हे, आज विष्णु (जो इन्द्र, अग्ति या वरुण की भाँति बहुधा जबधिक 
प्रशसित नही है। किन्तु ऋ० शररा१६-२१, १४४१-०६, १६१४ ३-६:६।६ढ। ०८ में प्रशसित है, इन्द्र 
एव विष्णु दोतों ऋ० ७हैद।१-७ में प्रशसित है तथा अथरवंवेद ७२७४-६४ में पृणित है) एवं शिव (ऋग्वेद 
के रुद्र, जो पहले से बहुत अगो में परिवतित है, तथा पूज्य हे ऋ० २१६, ३।३३४, १०।६२।६-जहाँ शिव नाम 
आया हे)की मुख्य देवो के रूप मे पूजा की जाती हे | भारत के बहुत-से |भागो में ब्राह्मण लोग प्रात एवं साय 
की पूजा मे अब भी क्रम से मित्र (ऋ० ३।४४) एवं वरुण (ऋ० १२५) के भन्‍्त्रों का पाठ करते हैं। 
दूसरी विशेषता यह हे कि भारत विशाल देश हे (रूस को छोडकर सम्पूर्ण यूरोप कि समान) किन्तु सम्पूर्ण 
भूमि-भाग पर एक राजनीतिक सत्ता कभी भी नही स्थापित हो सकी (सम्भवत अल्पकाछ के लिए अशोक की 
राजनीतिक सत्ता के अतिरिक्त) । सम्राट या चक्रवर्ती के एकछत्र राज्य का आदर्ण [तो या, किन्तु यदि किसी 
राजा ने आत्म-समर्पण कर दिया, उसने विजयी सम्राट्‌ की शक्ति को स्वीकार कर लिया तथा कुछ कर दे 
दिया तो सम्राद ने अपने साम्राज्य के अन्तर्गत अन्य शासकों के राज्यों के कार्य-कलापो की कोई चिन्ता नहीं 
की । इसी से बाह्य आक्रामको के विरोध में कोई सयुकत मोर्चा नहीं स्थापित हो सका, कानूनों |अथवा विधि-विघानों, 
लोकाचारो तथा व्यवहारों मे कोई एकरूपता नहीं प्रदर्शित की जा सकी और राजाओं तथा राजकुमारों में 
बहुधा युद्ध हुआ करते थे । तीसरी विशेषता यह रही हैं कि सस्क्ृतियों से (सम्बन्धित कोई भी गम्भीर संघर्ष 
नही हुआ । विभिन्न विचारघाराओ एव विश्वासों के विषय मे सहिष्णुता विराजमान थी और अनेकता में 
एकता स्थापित करने की निरन्तर अनुकूलता विद्यमान थी । 
यह जानकर अपार दुख होता है कि जहाँ ११वीं शती से आगे बडे-बडे विद्वान्‌ ब्रत, दान एवं श्राद्ध 
पर सहस्रो पृष्ठो मे ग्रन्थों के प्रणयत में छीव थे (जैसा कि विद्वान्‌ मन्त्री हेमाद्वि ने किया था) या तक॑शास्त्र, 
वेदान्त, साहित्य-शास्त्र आदि अन्य मार्मिक विषयो के ऊपर साथिकार ग्रन्थ-प्रणयत, टीका-मीमासा आदि करते 
थे, वहाँ एक भी ऐसा विद्वान्‌ नही उत्पन्न हुआ जो अलबेरूनी के समान आगे आता और महम्‌द गजनी की 
विजय तथा भारत की पराजय पर प्रकाश डालता और उन दोपो एव दुर्वलताओ को दूर करने का प्रयत्न करता 
जिनके फलस्वरूप भारत को बाह्य आक्रामको के समक्ष सदेव मुँह की खानी पडी । हिन्दुओ की पराजय के 
अन्य कारण भी थे । ससार में १५वीं शती से आगे विज्ञान एवं प्राविधिक क्षेत्रों मे जो अनुसन्धान कार्य एव 
आविष्कार हुए उनमे हमारे विद्मन्तों नें कोई भी सहयोग नहीं किया। शाहजी ने विदेशियों से आग्नेयास्त्र खरीदे। 
न तो उन्होने और न उनके महान्‌ पुत्र शिवाजी ने ही, जिन्होने मराठा साम्राज्य स्थापित किया, कोई ऐसी 
फैक्टरी खोली जहाँ आग्नेयास्त्रो तथा गोलियों आदि का निर्माण किया जा सकता । इसी प्रकार हमारे देश- 
वासियों ने शक्तिशाली नो-सेना के महत्त्व को भी नहीं समझा। यदि हिन्दुओं या उनके शासको के पास सौ-सेंना 
रही होती तो पुर्तगारू वालो, फ़ासीसियो एवं अग्नेजों की आकाक्षाओ पर तुपारपात हो गया होता । 
अब हम हिन्दू सस्क्ृति एवं सम्यता की महत्त्वपूर्ण विभेपताओ पर प्रकाश डालेगे । 
हि (१) ऋग्वेद के काल से अव तक चली आयी हुईं अत्यन्त विलक्षण घारणा यह रही हे कि सूल तत्व एक 
हे, भले ही लोग उसे इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि आदि किसी नाम से क्यों न पूजित करें (ऋग्वेद ११६४ 
४६, ८४८१, १०६२८ )। महाभारत, पुराण, सस्कृत काव्य के काछ एवं मध्य-काल मे जबकि विष्णु, 
शिव या शर्क्ति से सम्वन्धित बहुत से सम्प्रदाय शे, सभी हिन्दुओं में यह अच्तज्वेतन! थी।कि ईश्वर एक है, जिसके 
कई नाम ह। देखिए वनपर्व (रे८।७६-०७), शान्तिपर्व (३४३१३ १ ), ब्रह्मपुराण (१४२५१), विष्णुपुराण 
(५१८४०), हरिविश (विप्णुपुराण २५३१), कुमारसम्भव (७॥४४)। हु 
५० 
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(२) उपर्यक्त वारणा से एक महान्‌ सहिष्णुता की उद्भूति हुई | हिन्दू धर्म ने सभी कालो में विचार- 
स्वातन्त््य एवं उपासना-स्वातन्त््य की भावनाओं की पूजा की। इस विपय में हमने इस महाग्रन्थ के खण्ड 
मूल पृष्ठ ३८८, पाद-टिप्पणी ६२८ एवं सण्ड ५, मूल पृ० ७०-७१, १०११-१०१८ में विस्तार के साथ 
विवेचन उपस्थित किया हे। देखिए गीता (७४२१-२२ एवं 6२३) | ससार मे कुछ वर्मो ने स्वधर्म-विरो- 
वियो को, चाहे वे वास्तव में रहे हो या उन पर शक्ता मात्र रही हो, कितनी यातनाएँ दी हे, इससे विव्व 
इतिहास के पन्ने भरे पड़े हे ।४ हिल्दू धर्म में इस प्रकार की असहिष्णुता का पूर्ण अभाव है । हिन्दू 
वाद या हिन्दू बमे किसी स्थिर धार्मिक पक्ष से बेचा नहीं हे और न यह किसी एक ग्रन्य या प्रवर्तक के रूप 
में किसी पैगम्वर को मानता है । वास्तव मे, व्यक्ति को ईब्वर-भीरु होना चाहिए, सत्य विश्वासों की बात 
अलग हे, जो बात अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हे, वह हे नैतिक आचरण एवं सामाजिक व्यवहार । हिन्दू लोग विसी अन्य 
धर्म की सत्यता को अस्वीकार नही करते ओर न किसी अन्य व्यक्ति की धार्मिक ,अनुभति को ही त्याज्य समझते 
हे। एक इलोक* ऐसा हे जो भारतीय वामिक विशालता एवं उदारता की ओर सारे ससार का चित 
आंक्ृष्ट करता हे ओर वामिक विश्वासों एव. पूजा-उपासना के प्रतिः सामान्य हिन्दु-मावता का द्योतक हे। 
इलोक का अथे यो हे -जो हरि त्रैलोक्यनाथ है जिनको शैव लोग शझ्षिव के रूप मे पूजते है, वेदास्ती लोग 
ब्रह्म के रूप मे, वोद्ध लोग बुद्ध के रूप में, प्रमाणपटु (ज्ञान के सावन मे प्रवीण या दक्ष ) नैयायिक लोग कर्ता 
के रूप में, जैन शासन में लीन (जैनबर्म को मानने वाले) छोग अहंत्‌ के रूप में और मीमासक छोग कम 
(यज्ञ) के रूप मे पूजते हं, तुम्हे वे वाड्छित फल प्रदान करे। महान्‌ तकंशास्त्री उदयन ने भी, जिन्‍्होंदे 
रलक्षणावली हक सवत्‌ ६०६ (६८०४ ई०) में लछिसी, अपनी न्यायकुसुमाञ्जलि (१८) में वही वात लिखी है। 
इस प्रकार हम देखते हे कि सहिष्णुता हिन्दूधर्म का सारतत्व है और जनीश्वरवादी (नास्तिक) के साथ भी 
विनोद ही किया जाता हे, त कि उसे किसी प्रकार की यातना दी जाती हे। 


७ बाइबिल-सम्वन्धी अर्थात ईसामसीह के धर्मावलम्बियो की असहिष्णुता की जानकारी के लिए देखिए 
जेरमसिआह (२४।८-८), कोलोसियस (२।८) एवं गलेशियस (१७-४८ ) । 
८ ये शैवा समृपासते शिव इति ब्ह्म॑ति वेदान्तिनो 
बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटच कर्तेति नैयायिका 
अर्हन्वित्यण जैनशासनरता कर्मति मीमासका 
सो5य वो विदधातु वाझ्िछितफल चैलोक्यनाथो हरि ।॥ 
--स॒ भाषितरत्नभाण्डागार (निर्णयसागर प्रेस सस्करण, १४३४, पृ० ५, इलोक २७) 
न्यायक्सूमाञजलि (१२) से इस प्रक्कार आया हे--स्वर्गापवर्गयोर्सार्ग सामनन्ति सनीषिण । यदुपास्तिससावत्रे 
परमात्मा सिल्प्यते ५ इह यद्यपि ये कमपि पुरपार्थमर्थंथभाना शुद्धबुद्धस्वभाव इत्यौपनिपदा । आदि विद्वानसिद्ध 
इति कापिला । ब्लेशकर्म विपाकाशयैरयामुप्टो निर्माणकायमधिप्ठाय [सम्प्रदाय प्रद्योतकोष्नुग्राहकशचेति पात#जलूा 
लोकवेदविरुद्धरपि निर्लेप स्वतन्त्रस्चेति महापादपता । शिव इति शैवा । (पुरुषोत्तम इति बेप्णवा । पितामह इत्ति 
पौराणिका । यज्षपुरुप इति याज्षिका । निरावरण इति दिगम्वरा । उपास्यत्वेन देशित इत्ति मीमासका । यावडु 
वतेरुपपन्न इति नैयायिका । छोक व्यवहारसिद्ध इति चार्वाका । किवहुना, कारवो४पि य विदवकर्मेत्युपासते । 
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(३) इस सिद्धान्त पर विश्वास करते हुए कि सार तत्त्व एक ह या परमेरवर ता है, उपनियदो के 
ऋषियों ने भमिप्कर्ष निकाला कि जीवात्मा उस तत्त्व से अभिन्न हे। चाहुल्य (या जनता) केवल जवास्तव हे 
और यहाँ तक कि मछुआ लोग (मछली मारने वाले), दास, जुजारी छोग तथा निर्जीव पदार्थ सेमी: इससे जभिन्न 
है। यह वेदास्त-मिद्धान्त हिन्दू वर्म की अत्यन्त महत्त्वपूर्ण विशिष्टनाओं में एक है आर मानव के आध्यात्मिक 
विकास में भारत की एक उत्कृष्ट देन हे, यचपि अन्य देशो में भी क्‌छ दा निको द्वारा उपस्थित इस 
सिद्धान्त के कुछ अश बिसरे हुए मिलते हं। अनेक से एक एव एक से अनेक हो बेदान्त-सिद्धान्त का कैन्द्रविन्दु 
या अ्तर्माग है। इस विपय में हमने अध्याय ३४ में विस्तार के साव पट छिया हू । यूरोप में दर्णन 
क्यू अव्ययन स्वय अपने में लक्ष्य है। प्राचीन मारत में अनेकता में एकता की भावना को शिक्षा एब. समाज- 
शास्त्र का आधार माना गया ओर ऐसा विश्वास किया गया हे कि व्यक्ति के जीवन में इस एकता की अनुभूति 
ही परम स्वतत्वता (मोक्ष) हे। रे रे 

उपनिपदों की शिक्षा एक सार्वभोम सिद्धान्त हे जिसे समी लोग, जो अच्छी इच्छा रफते ह, स्वीकार कर 

सकते हू, बचपन से चाहे जिस प्रकार के धर्म-प्रवाह में व्यक्ति रहा हे वह इस सिद्धान्त के अनुसार मानस रूप 
से चलने पर धर्मच्युत नही हो सकता। व्यक्ति का आत्मा परमात्मा अथवा ब्रह्म से भिन्न नही हे, यह 
निष्कर्प एक महान्‌ निष्कर्ष है और सभी प्रकार के उद्बुद्ध लोगो मा विलक्षण उत्स भरने वाल्म है। बहुतसे 
उदाहरण उपस्थित किये जा सकते हे, किन्तु यहाँ केवल दो पर्याप्त होगे । मुण्डकौपनिपद्‌ ([ 3[7॥2 ) मे 
घोषित है---/जिस प्रकार नदियाँ (समुद्र की ओर) बहती हुई, अपूर्न नसों एवं झा को छोडती हुई, समुद्र मे 
समाहित हो जाती हे, उसी प्रकार वह व्यक्ति जो पनुभूति कर छेता हे (जानता हे) नाम एवं रूप से स्वतन्त्र 
होकर उस दिव्य व्यक्त को प्राप्त करता है जो उच्चतर से उच्चतम हे।” यही वात गद्य मे प्रश्नोपनिषद्‌ 
(५५) में कही गयी हे । कठोपनिषद्‌ (४१५) में आया हे-“जिस प्रकार श॒ुदह्व जरू शुद्द जरू में डारू 
दिये जाने पर वही रूप बारण कर लेता हे, उसी प्रकार उस ऋषि का आत्मा, जिसने तत्त्वानुभूति कर ली 
है, साक्षात्‌ परमात्मा हो जाता है।” देखिए ड्यूशन का वक्तव्य (जे० बी० वी० आर० ए० एस०, सख्या 
१८, १८४३, २० वॉ लेख, पू० ३३०-३४० ), वे०, सू० (२१३।४३-ब्रह्म दाशा। ब्रह्म दासा ब्रह्मेमे कितवा उत्त) । 
यहाँ इतना ही पर्याप्त है। वेदान्त अपने सत्य रूप में नैतिकता के लिए सर्वोच्च आश्रय है ओर उसका सबसे 
बडा आचार हे, जन्म एवं मरण के दुख में सबसे बडा समन्‍्तोप है ॥। 

(४) जाव्यात्मिक एवं थामिक रूप से प्रत्येक व्यक्ति पर तीन ऋण होते है, यथा- देव-ऋण, ऋषि 
ऋण एवं पित-ऋण। अति प्राचीन वैदिक कालछो से ही यह वारणा भारतीय सस्क्ृति की मौलिक वारणाओ से 
परिगणित रही हे। प्राचीन विद्या के अध्ययन, यज्ञ-सम्पादन एव पुत्रोत्पत्ति से व्यक्ति क्रम से ऋपषि-ऋण, देव- 
ऋण एवं पितृ-ऋण से मुक्त होता है। इस विपय में हमने इस महाप्रन्य के मरू सण्ड ३, पृ० 
२७०, ४२५, ५६०-६१, ६७६, सण्ड ३, पू० ४१६ में विस्तार से पढ़ लिया है । इवब. तीन ऋणो 
में महामारत एक चांथा ऋण जोड देता हे, यथा-मनुष्य ऋग, जो अच्छाई अर्थात्‌ लोगो के प्रति किये 
गये अच्छे व्यवहारों से चुकाया जाता हे। यह सिद्धान्त केवल ब्राह्मणो तक ही नही सीमित हे, प्रत्युत तीनो 
उच्च वर्णो को तीनों ऋणों से मुक्त होना आवश्यक हे (जमिनि ६।२।३१)। तै० स» मे '्राह्मण' शब्द केवल 
उदाहरण के लिए हे, वास्तव में सभी वर्णों के लिए तीनो ऋणों से मुक्त होना उनका महान कर्तव्य हे। 

(५) पुरुषार्थ की धारणा मानवीय प्रयास (मनुष्य के उद्योग) के ब्येयों अथवा 


लदयो की द्योतक 
है। पुरुपार्थ चार ह,--धर्म (सदाचार), अर्थ (जर्थशास्त्र, राजनीति-शास्त्र एवं नागरिक शास्त्र), काम 


(आनन्‍्दमोग एवं सोन्दयेशास्त), सोक्ष (आत्मा द्वारा अपने वास्तविक स्वभाव की अनुभूति तथा होने 


३६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


इच्छाओं तथा ध्येयो के बन्चन से स्वतन्त्रता ) । मोक्ष को परमपुरुषार्थ कहा गया हे ओर अन्य द्वीनो कौ 
त्रिवर्ग की सज्ञा मिली हे। धर्म की वारणा वहुत ही महत्त्वपूर्ण है जौर इस पर अति प्राचीन काल से ही 
वल दिया गया है। यह उन सिद्धान्तो की ओर इंगित करती हे जिन्हे व्यक्तियों को जीवन भर तथा सामा- 
जिक सम्वस्धो भे अपने आचरणो में उतारना पडता हे। हमने पुरुपार्थो पर विस्तार के साथ इस महाग्रन्थ के 
है वाद २, पृ० २-१६, खण्ड ३, पृ० ८-१० एवं २३६-२४१ में पढ लिया है। अत बहुत ही सक्षेप में 
कुछ बाते यहाँ कही जा सकेगी। हमने इस खण्ड के आरम्मिक पृष्ठो में देख लिया है कि ऋग्वेद में तीन 
शब्द आये है, यथा-ऋत (जगत्सम्बन्धी व्यवस्था), ब्रत (वे नियम या अनुशासन जो देवो हारा व्यवस्थित हुए है) 
तथा धर्म (धार्मिक कृत्य या यज्ञ या स्थिर सिद्धान्त )। इन तीनो में ऋत्‌ शब्द लुप्त-सा हो गया [पृष्ठभूमि 
में पड गया) और उसके स्थान पर सत्य शब्द आ गया और धर्म शब्द सबको स्पर्श करने वाली वारणा का 
द्योतक हो गया तथा ब्नत्त केवल पवित्र सकलपो एवं आचार-सम्बन्बी नियमों तक सीमित रह गया। समाप- 
वर्तंत के समय गुरु शिष्य से कहता था-सत्य बद, धर्म चरः (तै० उप» १११) । बृ० उप० (१११४) ने 
सत्य को धर्म के बरावर माना है। ससार की अन्यतम एवं भद्गतम प्रार्थनाओ मे एक है--असत्य से सत्य 
की ओर ले चलो, अन्चकार से प्रकाश की ओर तथा मृत्यु से अमरता की ओर” (बृ० उप० १॥३॥२८)। इसी 
उपतिषद्‌ (५२३) ने दम (आत्म-सयम), दान एवं दया नामक तीन प्रवान सुकृतो जथवा गुणो का 
माहात्य गाया है । छा० उप० (५१०) ने एक इलोक उद्धृत किया है-जो सोना चुराता है, जो सुरापान करता 
है, जो गुरु के पछग का अपमान करता है (अर्थात्‌ गुरु-पत्नी के साथ सभोग करता है) तया जो ब्राह्मण वी 
हत्या करता है--वे चारो नरक में गिरते है, और पॉँचवॉँ वह जो ऐसे लोगो के ससर्ग मे रहता है। यह 
प्रष्टव्य है कि इस प्राचीन इलोक में बाइबिल में उल्लिखित दस अनुणासनों (टेन कमाण्डमेण्ट्स) में से 
कुछ पाय जाते है। उपनिपदो के काल मे धर्म की धारणा सर्वोच्च स्थान ग्रहण करने लगी। बु० उप० (१॥४। 
१४) में कथित है-धर्म से उच्च कोई अन्य नही है।' नै० आरण्पक (१०६३) में आया है-धर्म सम्पूर्ण 
विश्व का आश्रय (आधार या शरण) हे ।' महाभारत एवं मन्‌ ने बार-बार धर्म के उच्च मूल्य की ओर 
ध्यान आइह्ृष्ट किया हे ।* महाभारत ने माना हे कि चारो पुरुपार्यों से सम्बन्वित प्रत्येक वस्तु इसमे 
अवस्थित हे, इसमें जो उनके विपय में नहीं हे, वह अच्यत्र नही हे । उद्योगपर्व भे आया है-यह सभी 
जीवो को घारण करता हे अत धर्म कहलाता! है।” वनपर्व एवं मनु दोनों मे उद्घोपणा है-'जव धर्म का हनन 
(उल्लूघन ) होता हे तो वह हननकर्ता को मार डालता है, जब इसकी रक्षा होती है तो यह मनुष्य की रक्षा 


5 धर्मों विध्वस्य जगत प्रतिप्ठा। लोके धर्मिष्ठ प्रजा उपसर्पन्ति। धर्मेण पापसपनुदति धर्मे सर्वे प्रतिष्ठित 
तस्माद्धम परम वदन्ति | तें० आ० (१०१६३), महानारायणोपनिषद , धर्मे चाय्थें च कामे च मोक्षे च भरतपभ । 
यदिहास्ति तदन्यन्न यत्नेहास्ति ना तत्ववचित्‌।। आदि पर्व (६२५३ स्वर्गारोहणपव॑ ५॥४५०) , ओर देखि ए आदि 
पर्व (६२१२३) , धारणाद्ध्म इत्याहुधर्मों घारयते प्रजा । उद्योग० (८८६७, १३७६४), धर्म एवहतो धर्मों हस्ति 
रक्षति रक्षित । तस्मादर्मा न हस्त्तव्यों मा नो धर्मों हतोष्वघीत्‌ । मनु (5।१५) । बनपर्व (३१३१२८) भीवही 
है, केवल तीसरा पाद यो हे तस्माद्धम न त्यजासि, ऊर्ध्वबाहुविशेम्येष नचकरिच्छुणोति माम्‌ । धर्मादर्थद्चकामश्चस 
किम न सेव्यते ।। न जातु कासात्न भयाज्न लोभाद्धम जहयाज्जीवितस्थापि हेतो । नित्यो घर्म सुखड़ खेत्वनित्येजीवो 
नित्यो हेतुरस्पत्वनित्य । ।स्वर्गारोहणपर्व (५४६२-६३) । 


हिन्दू संस्कृति एवं सभ्यता कौ सौलिक एवं मुस्य विशेषताएं शेड 


करता है, अत वर्म का हनन (उल्लंघन) कभी नहीं होना चाहिए, नहीं तो धर्म हमें नप्ट कर देगा।' 
व्यास ने महाभारत का अन्त एक पवित्र प्रार्यना (या अपील) के साथ किया है--मैं हाथ ऊपर उठा कर 
उच्च स्वर से कहता हूँ, किन्तु कोई नहीं सुनता है, धर्म से अरे एवं काम (समी कामनाओ) की उत्पत्ति 
होती है, वर्म का आश्रय क्यो नही लिया जा रहा है। घर्म का त्याग किसी वाड्िछत उद्देश्य से नहीं करना 
चाहिए, न भय से, न छोम से और न जीवन के लिए ही इसका त्याग करना चाहिए।। घर्म नित्य है, सुख एव 
दुख अनित्य है, जीवात्मा नित्य है, किन्तु वे हेतु या परिस्थितियाँ (जिनके फल्स्वरूप यह्‌ कायणशीर होता है) 
अनित्य है।' महाभारत में आया है कि तीन (घमम, अर्थ एवं काम) सभी के हिए है, वर्म तीनो में 
श्रेष्ठ है, अ्थें बीच में आता हैं और काम सबसे नीचा है, इसलिए जब इनमे से किसी का विरोब 
होता है तो वर्म का अनुसरण करना चाहिए और अन्य ठो को छोड देना चाहिए। इससे प्रकट होता है कि अर्थ 
एव काम दोनो वर्म॑ के अधीन है और तीनो (धर्म, अर्थ एवं काम) आध्यात्मिक रूृक्ष्य (अर्थात्‌ मोक्ष ) के अधीन 
है। हमारे शास्त्र सबके लिए सन्यास की व्यवस्था नहीं देते, किन्तु उन्होनें मृत्यों की एक सोपान-पद्धति 
निर्धारित की है। मनू (४४३ एवं १५) ने व्यवस्था दी हे--व्यक्ति को अपने (लक्ष्यों) वर्ण आदि की स्थिति 
के अनुक्ल ही आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए तथा विना किसी की हाति किये अथे सम्रह (करना चाहिए। 
किसी को अत्यविक विपयासक्त होकर तथा शास्त्र द्वारा गहित कहे हुए कर्मों हारा घन-मग्रह नहीं 
करना चाहिए और जब उसके पास पर्याप्त घन है, तब भी ऐसा नहीं करना चाहिए और न पापी लोगों से 
धन प्राप्त करना चाहिए, तव भी नही जवकि वह बड़ी कष्टमय अवस्था में पडा हुआ हो ।” और देखिए आप० 
घ० सू० (२८।२०२२-२३), गौ० घ० सू० (6।०६-४७), याज्ञ० (१।११५) एवं भगवद्गीता (७४११)। 
किल्तु कौटिल्य के अथेशास्त्र (१७) में आया है-अर्थ तीन पुस्पार्थों में प्रमुख है, किन्तु कौटिल्य ने भी कहा 
हूँ कि विपयो का उपभोग इस प्रकार करना चाहिए कि मनुष्य धर्म एवं अर्थ के विरोध मे न पड जाय और 
न आनन्दरहित होकर ही जीवन यापत्त करना चाहिए। अनुशासन पर्व (३३१८-१४) में आया है कि घम्म, अर्थ 
एवं काम मानवजीवन के तीन पुरस्कार (फल) है, इनके लिए प्रयत्न करना चाहिए, किन्तु इस प्रकार कि 
धर्म के साथ विरोध न उपस्थित हो जाय । मनू (५५६) ने घोषणा की है कि मास खाना, मय्य पीना एव 
मैथुन करता स्वय पापमय नहीं हूं, क्योकि सभी श्राणी इनकी ओर झुके हुए हू, किन्तु इनसे दूर रहने से 
बडें-बडे पुण्य (उत्तम फछ) प्रा-त होते है (और इसी से शास्त्र इनकी निवृत्ति या सयम पर बल देते 
है) । और देखिए अरण्यकाप्ड (६।३०) एवं स्वर्गारोहण (५॥६२)। 
आजकल जव कूछ सुधारो की चर्चा होने रूगती है तो अनुदारवादी अथवा ;रूढिवादी या नव- 
विद्वेषी लोग ऐसा तक उपस्थित करते हैं कि हमारा धर्म सनातन [पर्म है! **, अत इसमे किसी 


१० सनातन धर्म के अत्यन्त प्राचीन प्रयोगो से एक प्रयोग माधववर्मन के खानपुर पत्रक से हे (एपि० इ०, 
जिल्द २७, पृ० ३१२) १ इस पत्रक के सम्पादक डा० वौ० बौ० मिराशी का कथन हे कि यह लेख लगभग छठो दती 
का हे। सनाततघर्मं शब्द यो आया हैँ यजनयाजनाध्ययनाध्यापनदानप्रतिग्रहाया (य २) श्रुतिस्मृतिविहित सना- 
तनघर्मकमंनिरताय आदि'। एक अन्य प्राचीन प्रयोग हे ब्रह्माग्डपुराण (२१३३॥३७-३८ ) जब 


>> (भिद्रोहदचाप्यलोभदच 
तयो भूतदया दम ( ब्ह्मचरय तथा सत्यमनुकोश क्षमा धृति । सनातनस्य धर्मस्य मूलमंतदुदाहुतम 


एलमतदुदाहुतम ।॥ सनातन घर्मी 
दब्द 'प्राचीन प्रयोग जो अब प्रचलित न हो' के अर्य मे आदिपवं (१२२।१८, चित्रशाला सस्करण) से आया तथा 


रैदद घसंशास्त्र का इतिहास 
प्रकार का सुधार नहीं किया जाना चाहिए। किल्तु 'सनातन धर्म' शब्दों से यह अर्थ नहीं निरालना 
चाहिए कि वर्म (नियम) सदेव स्थिर रहता हे आर वह्‌ निविक्ार एवं तित्य है । उन अब्दों वा अर्थ 
यही है फ्रि हमारी सस्कृति अति प्राचीन हे ओर इसके पीछे एक ठूम्बी परम्परा है, किन्तु वे यह तही 
कहते कि वम में परिवतन की गुजाइश नहीं हे । वास्तव में करणाओं, विश्वासा एवं छोकाचारो 
(प्रयोगो) में परिवर्तन प्राचीनकाल से छेकर मव्यकालरू तक विविव उपायो द्वारा हुए ह। कुछ परिव्तेनों की 
ओर त्यान आहृष्ट किया जा रहा हे। अति प्राचीन कार में बेद ही सब कुछ था, किन्तु उपनिषदों में यह 
धारणा परिवर्तित हो गयी, यथा-मृण्ठकोपनिपद्‌ (११५) से चारो बेदों को अपरा विद्या के अच्तगत रखा 
हे आर परब्रह्म के जाव को परा विद्या माना हे। छा० उप० (७।१॥४) में चारो वेद एवं ज्ञान[की अन्य शाखा 
सनत्ममार (जिनके पास नारद गिक्षा लेते गये थे ) द्वारा कैवछ साम कही गयी हू। प्रारम्भिक वेंदिक काछ मे 
यज्ञों का सम्पादन अत्यन्त महत्त्वपूर्ण चामिक कृत्य माना जाता था, किन्तु म॒ण्ठकांपनिपद्‌ ने यज्ञों को छिद्रयुत्ते 
नोकाओं की सज्ञा दी हे आर उन छोगो को, जो उन्हें श्रेप्ठ कहते है, मूस कहा हे। आर देसिए दृष्टिकोणी 
तथा मान्यताओं में अन्तर पड जाने के विषय में इस महाग्रन्य के प्रस्तुत सण्ड का अत्याय २४, जहाँ अनुलोम 
विवाह, कलिवर्ज्यों आदि की विस्तृत चर्चा हुई हे। मनु, याज्ञवल्क्य, विप्णुधमसूत्र, विष्णुपुराण तथा अन्य 
पुराणों में स्पप्ट रूप से कहा गया हे कि जब वर्म लोगो के लिए अरुचिकर हो जाय तथा कण्ट उत्पन्न 
करें तो उसका पाछने नहीं होना चाहिए, ग्रत्युत उसे छोड देना चाहिए। झान्तिपर्व (७८।३२) में स्पष्ट सूप 
से आया है कि जो कभी (किसी युग मे) अवबर्म था वह कभी धर्म हो सकता है, धर्म एवं अबर्म दोनों काल एंव 
देश की सीमाजों से आबद् हैं।)! काम को भी नहीं त्यागा गया था, जैसा कि कामसूत्र (१४) से व्यवतत 
है। भरत फा नाद्यजगास्त्र ,जो ५००० ब्लोको का विशाल ग्रन्थ हे, नृत्य, सगीत, नाट्य आदि ललित कंलाणो 
पर अति सुन्दर प्रकाश डाछ्ता हे आर व्यक्त करता हे कि ग्राचीन भारत में फ्ामजनित कछाओ से सम्बस्वितत 
विषयों में लोगो की क्रितनी अभिरुचि थी। 
बम, जय एवं काम तीच पुरुपाथों से सम्बन्धित भारतीय विचार यह चा-(जिपना कर्तव्य करो, शलामनां 

में व पटो, कर्तव्य के लिए कर्तव्य करो (गीता १॥०४७, ३१६), दूसरे के साथ वैसा ही व्यवहार करो जैसा तुम 
अपने लिए चाहते हो (गीता ६३२, अनुश्ञासतपर्व ११३८-४६, शाच्तिपर्व॑ २५द॥२०-८२४११६ चित्रशला) 
घन कमाओ किन्तु उससे घर्म का विरोष न हो ओर न किसी की हानि हो, पवित्र ब्रह्मचर्य का जीवन बिताओं ओर 
सोल्दर्य सम्बन्धी आनन्दों का उपभोग करी । तीनों पुरपार्यों मे निहित विचारों का यही निप्कर्प हे।कही पर प्रमुख 
घमशास्त्र-ग्रल्थो से वास्तविक निराशावाद की झलक नहीं मिलती, किन्तु महाभारत में यत्रन्तत कुंछे 
झलक मिल जाती हे। वर्मशास्त्र-ग्रन्च जीवन को जीने योग्य ठहराते हे जब कि सारे कर्म वममनिकूल होते 
रहे। मनू (१२८८-८६) ने कहा हे कि वेद द्वारा व्यवस्थित कर्म (आचरण या कार्य) के दो श्रकार है, 
यया--अवृत्त एव निवृत्त, जिनमे प्रथम से इस लोक में आनन्द एवं मृत्यु के उपरान्त स्व श्राप्त होता है लोर 
दूसरे से निश्नेयस (मोक्ष) की प्राप्ति होती हे, जिसमे ब्रह्म की अनुभूति के उपरान्त सभी अकार वी अभि- 


'क्तब्य जो बहुत पहले मान लिया हो' के अर्थ मे रामायण (अयोध्याकाण्ड, १४६॥२६५ २१४४ आदि) मे प्रयुवत 
हुआ हे । 

११ भवत्यधर्मा घर्मा हि धर्माधर्मावुभावपि। कारणादेशकाऊूस्य देशकारू सता दृश ।। झान्तिपवे (७ 
३२) । 


हिन्दू सस्कृति एवं सभ्यता की मौलिक एवं मुख्य विशेषताएँ रे दे 


काक्षाओ एव. ईहाओ का पूर्ण अभाव हो जाता हे। अनुआसनपर्व (१४६।७६-८० ) ने मे को प्रवृत्ति- 
लक्षण (जिसमें निरन्तर कार्यशीलता पायी जाती हे) तथा निवृत्ति लक्षण ( जिसमे लोकिक भ्रयाओ 
एवं अभिकाक्षाओ या कामनाओ का अभाव पाया जाता है) नामक दो भागो में बाँठा हे। जिसमे दूसरे का जनु- 
सरण मोक्ष के लिए किया जाता हे। अनुगासनपर्व ने कुछ व्यावहारिक एवं शुभकर नियम बनाये है, यथा-मनुप्य 
को अपनी समर्यता के अनुसार सदा दान देते रहता चाहिए, सदा यज्ञ करते रहना चाहिए आर समृद्धि 
के लिए कृत्य करते रहना चाहिए | उचित सम्पत्ति का सग्रहण करना चाहिए और इस प्रकार उचित ढग 
अर्थात्‌ सचाई (ईमानदारी) से प्राप्त धन को तीन भागों में विभाजित करना चाहिए--संगृहोत वन के एक- 
तिहाई से धर्म एव अर्थ की प्राप्ति करती चाहिए, एक तिहाई का व्यय काम के लिए होन। चाहिए (अर्थात्‌ 
पवित्र काम-सम्वन्धी जीवन एवं वर्मविहित अन्य आानन्दों में छगाना चाहिए) तथा एक; तिहाई को और वढाना 
चाहिए। मन्‌ (७४ एवं १०१) ने भी इसी प्रकार के नियम राजा के लिए निर्वारिता किये हें। ओर 
देखिए अनुशासन पर्व (१४०।१०-२५ ) । ये व्यवस्थाएँ सामान्य जनों के लिए वनायी गयी हूं। रामायण ने 
एक प्रचलित ब्लोक उद्धूत किया हे कि मनृप्य असीम दुख को भोगने के लिए नही गहित क्या जाता, प्रत्युत 
यदि वह जीवित रहे, उसके पास सौ वर्षों के उपरान्त भी आनन्द आता है।' 
चौया पुरुपार्थ मोक्ष बहुत ही कम लोगो द्वारा प्राप्त किया जाता हे। यह पनुप नहीं हे जिसे 
प्रत्येक व्यक्ति या कोई भी अपने क॒न्बे से छटका ले। यह छुरे की धार के समान वहत ही कठिन मार्ग हे 
(कठोपनिपद्‌ 3।१४), यह भवित मार्ग की अपेक्षा बहुत कठिन मार्ग हे ( भगवदगीता १२५ )। उपनिषदों 
हारा प्रतिपादित मीक्ष का सिद्धान्त यह है-मानव स्वभाव वास्तव में दिव्य हे, मानव के लिए ईवब्वरत्व की 
जानकारी प्राप्त करता तथा उससे तादात्म्य स्थापित करना सम्भव हे, यही मानव का अन्तिम लक्ष्य होना 
चाहिए, इसकी प्राप्ति अपने उद्योगो एवं प्रयासों से ही सम्भव होती हे, किन्तु इसकी प्राप्ति का मार्ग 
अत्यन्त कटिन हें, इसके लिए अहकार, स्वायपरता एवं सासारिक विपयासक्ति से विमुस होना पद्ता है। 
इसके अतिरिक्‍त एवा अन्य कटणिताई भी है। मोक्ष सम्बन्ची घारणा विभिन्न सम्प्रदायो, यया-न्याय, सासख्य, 
वेदान्त जादि द्वारा विभिन्न ढ्गो से व्यक्त की गयी है। यहाँ तक कि स्वय वेदान्त में मोक्ष सम्बन्धी धारणा के 
विपय में विभिन्न आचाय॑ विभिन्न मत प्रतिपादित करते हे। कुछ ने घोषित किया हे कि मक्ति की चार 
अवस्थाएँ हू, यया-सालोक्य (प्रभू के लोक में स्थान), सामीप्य (सन्निकटता), सास्प्य (प्रभु का ही स्वरूप 
सारण करना) एवं साथुज्य (समाहित हो जाना) ।'* इन पर बिशेप वर्णन यहाँ नहीं होगा। 


१२ कल्याणी बत गाथेय लोकिकी प्रतिभाति भे। 
एसति. जीवन्तमानन्दों नर चर्षशतादपि।। 
--सुन्दरकाण्ड (३४१६) 

१३ तैं० स० (५७४७) मे आगरा है--एतासामेब देवताना साथुज्यता गरछति। किन्तु यह मोक्ष की 
धारणा से सर्वथा भिन्न ह। सायुज्य, सारूप्य एव सलोकता शब्द ऐ० ब्रा० (२।२४) में भी उल्लिखित हुए हु। 
सायुज्य एब सलोकता बु ० उप० (१३२२) मे प्रयुवत हुए हु! सलोकता, साप्टितता (वही सुख ) एव सायज्य छा० 
उऊप० (२२०२) मे जाये ह। सूतसहिता (मुक्तिखण्ड, ३१२८) ने भी सोक्ष की इन अवस्थाओ का उल्लेख क्या है। 
'सायुज्य' शब्द सयुज्‌ (एक मे सलूग्न या सयुक्त) से निष्पन्न हुआ हे । 'सयुज वाजान्‌ (एक मे जुते अइव) ऋ० 


४०० धर्मगास्त्र का इतिहास 


विभिन्न दृष्टिकोणो के अनुसार वर्म॑ विभिन्न वर्गों में विभाजित हुआ हे। एक विभोजन के अनुसार धर्म 
के दो प्रकार हे-आत (वेदों पर आबृत) एवं स्मार्त ( स्मृतियों पर आधृत ), एक अन्य अपेक्षाकृत अधिक 
व्यापक विभाजन के अनूसार वर्म के छ प्रकार है-(१) वर्ण धर्म (वर्णो के कर्त्तव्य एव अधिकार), (२) 
आश्रम धर्म (आश्रमों के विषय से नियम), (३) वर्णाअ्रम धर्म (ऐसे नियम जो किसी एक वर्ण के व्यक्ति 
के किसी विशिष्ट आश्रम से सम्बन्धित हो, यथा ब्राह्मण ब्रह्मचारी को पलछाश दण्ड धारण करना चाहिए), (४) 
गुणधर्म ( किसी पद पर आसीन व्यक्ति के छिए नियम, यथा राजा से सम्बन्धित नियम ), (५) नैमित्तिक 
धर्म (किसी विश्विष्ट अवसर पर किये जाने वाले कृत्यों से सम्बन्धित नियम आदि, स़था ग्रहण पर था प्रायश्चित्त 
सम्बन्धी) तथा (६) सामान्य धर्म (ऐसे कर्तव्य जो सबके लिए हो)। इस विवेचन से हम हिन्दू संस्कृति 
की एक अन्य विशेषता की ओर पहुँचते है, यथा-वर्ण एवं जातियाँ। 

(६) वर्ण एवं जातियाँ | वर्णो की उत्पत्ति, विभाजन, जाति-अ्रथा, चारो वर्णा के कर्तव्यों एव अविकारो के 
विपय में हमने विस्तार के साथ इस महाग्रन्थ के मूल खण्ड २, पृ० १5-१६४ में पढ़ लिया है । 
यह प्रदर्शित किया गया हे कि वर्ण' शब्द (जिसका अर्थ है रग) ऋग्वेद में आर्यो एव दासों के लिए प्रयुक्त 
हुआ है और आर्य एवं दास एक-दूसरे के विरोधी दो पृथक्‌ दल थे। ऋग्वेद मे (ब्राह्मण एव क्षत्रिय शब्द 
प्रयृकत है किन्तु वण” शब्द स्पष्ट रूप से इनके लिए नहीं प्रयुक्त हुआ हे। वैश्य” एवं 'शूद्र, गव्द ऋखेद 
मे पुर्पसकक्‍्त (ऋ० १०।६०।१२) को छोडकर कही भी नही आये हे किन्तु वहाँ भी इनके सदर्भ में वर्ण 
शब्द नहीं प्रयुक्त हुआ है। बहुत से आधुनिक विद्वान्‌ पुस्पसूकत मो पश्चात्कालीन क्षेपक मानते है । यह सत्य 
प्रतीत होता है कि पुस्पसूक्‍त के प्रणणन के समय समाज चार दलो में विभकक्‍त आ, यथा-ब्राह्मण (विचा- 
रक, विद्वान छोग, पुरोहित), क्षत्रिय (शासक एवं योद्धागण), बेदय (साधारण लछोग, जो कृषि एवं शिल्प 
मे लगे हुए थे) एवं शूद्र (जों सृत्य थे या दासकर्म करते थे)। इस प्रकार का विभाजन अस्वाभाविक नही है 
और भाज भी ऐसा विभाजन बहुत से देशो में विद्यमान है । इस्लैण्ड में अभिजात कुटुम्ब है, मव्यम 
श्रेणी के लोग है तथा मिलो एवं फैक्टरियों मे काम करने वाले लोग है । वे आवश्यक रूप से जन्म से 
ऐसे नहीं है, किन्तु अविकाश में उसी प्रकार है। हमने देख लिया है कि याज्ञवल्क्य स्मति के काल तक 
ब्राह्मणों तथा अन्य वर्णों के बीच अन्तविवाह प्रचलित था (देखिए अध्याय २८६), जिसे इसने ठीक नहीं समझा 
है और तीन उच्च वर्णो को झूद्रा से विवाह करने को मना किया है । हमारे पास कोई ऐसा प्रमाण तहीं 
हे जो यह सिद्ध कर सके कि वैदिक युग में चारो वर्णों के बीच अन्तविवाह या अन्तर्मोजन नहीं होता था। 
वाज० स० (३०१६-१३), काठक स० (१७१३), तै० ब्रा० (३॥४२-३ ) मे तक्षा, स्थकार, कुलाल, कर्मार, निपाद 
सूत आदि शिल्पकारो का उल्लेख हुआ है, किन्तु यह नही पता चल पाता कि बे इन ग्रत्थों के काल में जातियों के 
रूप में बन गये थे कि नहीं। अथर्ववेद (३।५॥६-७) में रथकार, कर्मार एवं सूत का उल्लेख है। यह सम्भव है कि 
छा० उप० (५१०७) के काल तक चाण्डाल लोग (कुत्तो एव सूअरो की भाँति )अस्पृष्य हो गये थे और पौल्कस 


् 


(३१३०१११) मे भी प्रयुक्त है तथा सयुजा” (अर्थात सयु जौ) शब्द ऋ० (१॥१६४२० ) मे आया है। तायण की 
पुरुषार्थशुघानिधि (मद्रास गवन्नसेण्ठ ओरिएण्टल सेनस्क्रिप्ट सीरीज, श्री चन्द्रशेखरत द्वारा सम्पादित, १८४४) के 
सोक्ष स्कन्‍्ध (२२-३) से इस भकार आया है---मुक्तिर्नाना विधा प्रोक्ता सामुज्यादिप्रभेदत । तन सायुज्यसूपाया 
मुक्‍ते साक्षात्तु कारणपम्‌। सम्यम्ज्ञान न कर्मोक्त नानयोइच समुच्चय । कर्म णैव हि सिध्यन्ति पुसामन्याइच मुक्तय 4। 


हिन्हू संस्कृति एवं सम्यता की मोौछिक एवं मुख्य विश्वेषताएँ डी 


लोग चाण्डाल के समान हो थे (बृ० उप० ४॥३२२) । याज्ञवल्वय एवं पराशर (दूसरी से छटी शती तक ) के कालो 
मे ब्राह्मण जिन शूट्रो के घर मे मोजन कर सकता था वे ये हैं---अपना दास, गोरखिया (गाय चराने वाला या चर- 
बाहा), नाई तया अधियरा (ऐसा आसामी जो अपनी भूमि जोतता-बोता हो गौर आधा भाग देता हो) ।॥ वर्ण केवरू 
चार थे पाँच नही (मन्‌ १०४, अनुशासनपर्व, ४८।३० )। आज तक अस्पृश्य संग को बहुधा छोग पत्चम कहते 
हैं, जो स्मृति-प्रयोग के विरुद्ध है। वैदिक साहित्य में 'जात्ति' शब्द अपने आज के जय में कदाचित्त ही प्रयुक्त हुआ हो, 
किन्तु निरक्‍्त (१२१३) एव पाणिनि (५४।६ यया “ब्राह्मणजातीय” जिसका अर्थ है जो जाति से ब्राह्मण हो) मे यह 
शब्द आया है। कमी-कभी “जाति' एवं वर्ण शब्दों मे स्मृतियो (याज्ञ 2 ह[हैढ, २६० ) द्वारा भेद किया गया है, किन्तु 
प्राचीत काल से ही जाति' शब्द म्रामक रूप मे वर्ण” के अर्थ में प्रयुक्त होता रहा है। न (१०। २१ ) मे वर्ण 
दब्द का प्रयोग वर्णसकरो के अर्थ मे किया है और इसी प्रकार, उलटे रूप में 'जाति' शब्द 'वर्ण” के अर्थ मे मनुस्मृति 
(८१७७, ६॥८५-८६, १०४१) मे प्रयुक्त हुआ है। है 
कुछ अन्य देशो में, य ++-फारस, रोम एवं जापान में भी एक प्रकार की जाति-प्रथा का प्रचलन था, जो 
समाप्त हो गया, किन्तु वह भारतीय जाति-प्रथा की जटिलता को नही प्राप्त हो सका था। रे 
आज भारत मे सहस्नो जातियाँ एवं उपजातियाँ हैं। वे किस प्रकार उत्पन्न हो गयी, यह एक अभद्य समस्या 
है। शे रिंग ने अपने ग्रन्थ हिन्दू ट्राइबूस एण्ड कास्ट्स' (१८८१, जिल्द ३, पृ० २३१) मे यह प्रतिपादित किया है कि 
यह (व्राह्मणों द्वारा किया गया) आविष्कार है। किस प्रकार एक इतनी विशाल प्रथा थोडे से ब्राह्मणों द्वारा लाखों 
व्यक्तियों के ऊपर छादी गयी, यह समझ में नही भाता, जब कि ब्राह्मणो के हा मे कोई शारीरिक एवं राजनीतिक 
शक्ति नही थी ! उस पादरी महोदय के मन मे यह बात नही आयी, बडा आइचय॑ है । 5 विशेषत ईसाई धर्म प्रचारक 
ऐसी ही च्रुटिपूर्ण एव प्लामक धारणाओ को लेकर मोटे-मोटे ग्रन्थ लिख डालते थे। थोरिय महोदय का अन्य १८ 
शती के तीसर चरण मे प्रणीत हुआ था। 
यह भछी भांति विदित है कि कम-से-कम ई० पू० छठी शती से आगे मारत पर पारसीको (पारसियों ), 
काम्बोजो१४ ,यूनानियो, सिथियनो ( सामान्यत शक लोगो ) के आक्रमणुड्ोते रहे तथा पारदो, पहलवो, चीनो, 
किरातो, दरदो एवं खज्यों का भारत में आना जारी रहा। मनू (१०४३-४) ने इनके तथा पौण्डुको, ओड़ो 
उडीसावासियो ), द्रविडो का उल्लेख करते हुए लिखा है कि ये मूलत' क्षत्रिय थे, किन्तु उपनयन ऐसे सस्कारो से 
विहीन होने के कारण उनका ब्राह्मणों से ससगे टूट गया था। मनु (१०४५) के समय मे कुछ मिश्चित जातियाँ यी 
जो स्लेच्छ वोलियाँ एव आर्य भाषाएँ वोलती थी, किन्तु दस्युओ (शूद्रो) मे परिगणित थी।. गौतमघमंसूत्र (४१४- 
१७), मनू (१०।५-४०), याज्ष० (१।5०-४६५) आदि ने कहा है कि विभिन्न वर्णो के पुरुषों एव नारियो के विवाहो 


१४ अन्ि-स्मृति (७२, गद्य) ने इन बाहय जातियों एव छोगो में कुछ का उल्लेख किया है। देखिए अन- 
शासनपर्द (३२३१२१-२३)---झका यवन-काम्बोजा क्षत्रियजातय । घृषलत्व परिगता बाह्मणानां आदर्शनाव 


लास्‌ -॥! 
एवं वही (३५१७-१८) ३ महाभाष्य (पाणिनि (२४१०) से शक एवं यत्न फो छूद्दों से परिगणित क्ियर है 
अशोक ने अपने अस्तराभिलेख स० ५ एब १३ मे योनों योनराज एवं काम्वोजों का उल्लेख किया हैजो उसके 


साम्राज्य की सोमामों पर रहते थे १ एु० एम० दौ० जैक्सन भी इुण्डियन ऐप्टीवचेरी (१६१०, पृ० ७७) से छिखा 
हे-- हिन्दू सम्पता की आकर्षक द्ञक्ति ने, जिसने सुसलमानो एव यूरोपवासियो को छोड़ कर सभी बाहय जआाक्रामको 
को अपने में खपा लिया, मध्य एशिया के खानाबदोशो (यायावर जातियो 


॥| ) को समय बना दिया, यहाँ तक कि जगली 
नुर्का के दल अत्यन्त शक्तिशाली राजपूत राजघरान के सदस्पो मे परिणत हो गये। ॥ 
भर 


४०१ धर्मशात्त का इतिहास 


एवं सम्मिलनो से मिश्रित जातियो की उत्पत्ति हुई और आग विभिन्न वर्गों एव जातियो के पुरुषों एवं वारियो के विवाहो 
एवं सम्मिलनो से विभिन्न जातियो एव उपजातियो की उद्भूति हुईं। इसी को वर्ण सकर या केवछ सकर कहा गया 
और इसी के विषय मे अर्जुन ने शका प्रकट की (गीता १।४१-४२) और इसी के विरोध मे भगवद्गीता (३॥२४-२५) 
ने कडा आशक्षेप प्रकट किया है। गौतम (घर्मसत्र ८३) ने कहा है कि (जातियो एवं उपजातियो की) समृद्धि, 
(वर्णो की) रक्षा एव शुदता (असकरता) राजा एवं विहान्‌ ब्राह्मणो पर निर्भर रहती है। राजा सिरी पुलुमायी 
(एपि० इ०, जिल्द ८, पृ० ६०, लगभग १३० ई०) के नासिक छेख मे राजा की प्रशसा की गयी है कि उसमे 
वर्णसकरता को रोक दिया है। लत 


प्राचीन काल मे भी वर्णसकरता प्रकट हो गयी थी, वनपर्व (१८०।३१-३३) मे युधिष्ठिर ने कहा है-7 
'र्णो के अस्तव्यस्त मिश्रण के कारण किसी व्यक्ति की जाति का पता चलाना कठित हो गया है, सभी लोग सभी 
प्रकार की नारियो से सन्तान उत्पन्न करते हैं, अत विज्ञ छोग चरित्र को ही प्रमुख एवं वाछित वस्तु मानते हें।' 
वर्णो की मौलिक योजना स्वाभाविक थी और वह उस कार्य पर आधुत थी जिसे व्यक्ति सम्पूर्ण सम्ताज के लिए करता 
था। यह जन्म पर आघृत नही थी । वैदिक काल मे केवल वर्ग थे, आधुनिक अर्थ में जातियाँ नहीं। मोलिक वर्ण-व्यवस्थी 
में उस समय के समाज के लिए एक ऐसी स्थापना थी जिसमे किसी प्रतिद्वन्द्विता-सम्ब्धी समानता की प्राप्ति का 
प्रयास नही था, प्रत्युत उसमे सभी दलो अथवा वर्यों की अभिरुचि अथवा स्वार्थ समान था। स्मृतियों में भी, जब कि 
वहुत-सी जातियाँ उत्पन्न हो चुकी थी, अधिकारों एव सुविधाओं की अपेक्षा कतेव्यो पर ही सबसे अधिक वर्क दिया 
जाता था, तथा उच्च नेतिक चरित्र एव व्यवित के प्रयास का मूल्य अधिक माना जाता था। इसी से गीता (४।१३ ) 
में कहा गया हे कि चार बर्णा की व्यवस्था गुणो (सत्त्व, रज एवं तम) एवं कर्मों के आधार पर की गयी हे और 
पुन॒ (१८।४२-१०) आया है कि मन की शान्ति (निर्मेता), आत्म-सयम, तप, शुद्धता, धैर्य (सहनशीलता), 
आजंव (सरलता अथवा ऋजूता ), ज्ञान (आध्यात्मिक ज्ञान), सभी प्रकारो का ज्ञान, विश्वास (या ईइवर मे श्रद्धा)-7 
ये सब ब्राह्मण के स्वामाविक कर्म (कर्तव्य) हैं, वीरता, क्रोष (आवेश ), शक्ति, स्थिरता, समर्थता, युद्ध से नभांगना, 
दया एवं शासन---ये सब क्षत्रिय के कव्य हैं, कृपि, पहुह्पालन, व्यापार एव वाणिज्य--ये सब वैश्य के स्वाभाविक 
कर्तव्य हें, सेवा के रूप का कार्य शूद्र का स्वाभाविक कर्तव्य है। गीता के इन शब्दों को हम आधुनिक सहस्रो 
जातियो एवं उपजातियो के समर्थन में प्रयुकतत नही कर सकते | यदि जन्म को ही प्रमुख एवं एक मात्र आधार साया 
गया होता तो गीता के शब्द (४११३) “जाति-कर्म विभाग! (या जन्म-कर्म) होते न कि गुणकर्म विभागश ! 
यह द्रष्टव्य है कि ब्राह्मणो के लिए जो नौ कर्म रखे गये हैं उनमे कही भी जन्म पर बल नही दिया गया है। महाँ- 
भारत के काल मे कठोर जाति-व्यवस्था के विरीघ मे कोई बडी क्रान्ति या उपद्रव या आलोचना अवश्य हुई होगी। 
महाभारत मे बहुधा वर्णो एव जातियो की ओर सकेत किया गया है (देखिए वनपर्व अध्याय १८०, विराट पर्व ५०० 
४-७, उद्योगपर्व २३२६, ४०२५-२६, शान्तिपर्व १८८।१०-१४, अनुशासन पर्व अध्याय १४३) । कुछ वचन यहाँ 
उद्धृत किये जा रहे है। शान्तिपव (१८८।१०) में आया है---वर्णों मे कोई वास्तविक अन्तर्मेद नही है, (क्योकि ) 
सम्पूर्ण विश्व ब्रह्म का है, क्योकि यह आरम्म मे ब्रह्मा द्वारा सृष्ट हुआ था, और इसमे (मनुष्यों के) विभिन्न प्रकार 
के कर्मों के कारण वर्णों की व्यवस्था थी, शान्तिपर्व (१८६।४ एवं ८) में पुन कहा गया है--वह व्यवित्ति ब्राह्मण 
कहलाता है जिसमे सत्यता, उद्यारता, विद्वेपष का अमाव, चूरता का अमाव, लज्जा (बुरा कर्म करने पर नियन्त्रण ), 
बरूणा एवं तपस्वी का जीवन पाया जाये, यदि ये लक्षण किसी शूद्र मे दिखाई पड जायें और किसी ब्राह्मण मे उनका 
जमाव हो तो शूद्ध शूद्र नही है (उसे शूद्ध नही समझा जाना चाहिए) और वह ब्राह्मण ब्राह्मण नही हैं। मिलाइए 
वनपर्व (२१६।१४-१५) , धम्मपद (३८६३ ) । जिन दिनो वैष्णबों तथा अन्य लोगो मे झग्रड़े चल रहे थे और वे अपनी 
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चरमावस्था को पहुँच गये थे तब भागवतपुराण (७६१०) में कहा गया है कि वह चाण्डाल जो विष्णु का 
भवत है उस ब्राह्मण से उत्तम है जो विष्णु का भक्त नही है। चारो वर्णो मे प्रत्येक के सदस्यो को जो कुछ विशिष्ट 
गुण प्राप्त होने चाहिए उनमे नैतिक गुणों को धर्मंशास्त्र के ग्रल्थो मे सबसे अधिक महृत्त्व दिया गया है। मनु (१०- 
६३), याज्ञ० (१२२) गौतमधर्मसूत्र (८२१३-२५), मत्स्यपुराण ( ५२८-१० ) ने सभी वर्णों के छिए आचारो 
एव गुणों की व्यवस्था कर दी है, यथा--अहिंसा, सत्य, अस्तेय, शौच (शुद्धता), इन्द्रिय निग्रह। देखिए मिताक्षरा 
(याज्ञ० १।२२) । विस्तृत अध्ययन के लिए देखिए इस महाग्रन्थ का मूल खण्ड-२, पृ० १०-११। 
ब्राह्मणो के समक्ष बडे उच्च आदर्श रख दिये गये थे। उन्हे कर्तव्य के रूप मे वेद एवं वेदायो का अव्ययन 
करना पडता था, उन्हे यज्ञ-सम्पादन करना पडता था, दान देना पडता था और उनकी जीविका के उचित साधन 
केवल तीन थे---बेद एव शास्त्रो की शिक्षा देना, यज्ञो मे पौरोहित्य का कार्य करना एवं घामिक तथा अन्य दान ग्रहण 
करना। वेदाध्ययन कितना कठिन कार्य था, इसका परिज्ञान इसी से दो सकता है कि एक वेद का ज्ञाता तथा कम- 
स्े-कम एक वेद को सम्पूर्ण कण्ठस्थ कर लेते वाला ब्राह्मण बडा विद्वान्‌ ग्रिना जाता था । मान लीजिए कोई ब्राह्मण 
ऋग्वेद का विद्यार्थी है तो उसे ऋग्वेद के दस सह से अधिक मन्त्रो, उसके पद-पाठ, क्रमपाठ, ब्राह्मण, (सामान्यत 
ऐतरेय), छह वेदागों (यथा--आइवलायन का कल्प सूत्र, पाणिनि का व्याकरण जिसमे रूगभग ४००० सूत्र ह, 
निरुवत जो १२ अध्यायो मे है, छन्‍्द, शिक्षा एव ज्योतिष ) को कण्ठस्थ करना पडता था| छह वेदागो मे प्रथम तीन 
बहुत लम्बे एव भूढ (दुर्वोध ) ग्रन्थ है। बिना अर्थे समझे इतने लम्बे साहत्य को स्मरण रखना पडता धा। इस शती 
के आरम्भ मे इस प्रकार के लगभग सहसौ्रो ब्राह्मण थे, और आज भी इस प्रकार के सैकडो ब्राह्मण हैं । उन्हें बिना शुल्क 
लिये वेद का अध्यापन करना पडता था (वेदाध्यापन करने पर शुल्क-ग्रहण पाप समझा जाता था और आज भी 
ऐसा ही है) । शिक्षा के अन्त मे वे दिये जाने पर कुछ ग्रहण कर सकते थे। यज्ञों में पौरोहित्य कार्य से पर्याप्त दक्षिणा 
मिल जाती थी। किन्तु सभी ब्राह्मण पुरोहित नही होते थे, वे यदि चाहे तो हो सकते थे, किन्तु इसके लिए विद्वत्ता 
अनिवार्य थी। बहुत-से ब्राह्मण श्राद्ध-कर्म मे पुरोहित होना स्वीकार नह! करते (कम-से-कम मनुष्य की मृत्यु के 
उपरान्त तीन वर्षों तक) । पाणिनि (५३२७१) मे 'ब्राह्मणक' (वह देश या प्रान्त जहाँ ब्राह्मण आयुधजीवी होते थे ) 
की व्युत्पत्ति बतायी है ओर कौटिल्य (6॥२) ने भी ब्राह्मणो की सेना की चर्चा की है। ब्राह्मणों की आय का तीसरा 
स्नोत था योग्य सुपात्र एवं पापरहित व्यक्ति से धार्मिक दानो का ग्रहण । विपत्तियों भे ब्राह्मण अच्य वृत्ति मी कर 
सकते थे, किन्तु इस विषय में भी बहुत-से नियेध थे । ब्राह्मणो के समक्ष दरिद्रता का जीवन, सादा जीवन एवं उच्च 
विचार वा आददों था, वे धन के लोभी नही थे। उन्हे अपने और आये समाज के मूल्य को बढाने की अ वश्यकता 
पर बल देना पडता था, वे प्राचीन साहित्य एवं सस्क्ृति के अध्ययन, रक्षण, प्रसारण एव वृद्धि में रूगे रहते थे । यही 
उतके जीवन का प्रमुख आदर्श था। राजा, घविक लोग, सामान्य जन भी विद्वान्‌ ब्राह्मणो को मूमि-दात एव गृह-दान 
किया करते थे और इस प्रकार दान-कर्म बडा पुष्यकारक माना जाता था। देखिए इस विषय में इस महाग्रन्थ का 
मूल खण्ड २, पृ० ११३। ब्राह्मण लोग शतियो से चले आये हुए इतने समृद्ध एवं विशाल साहित्य के सरक्षक थे ५ 
उनसे ऐसी आशा की जाती थी कि वे नित-नव-नूतन बढते हुए साहित्य की भी रक्षा करे और उसे सम्यक्‌ ढग से औरो 
में बाँटें तथा सम्पूर्ण साहित्य का प्रचार करें। यद्यपि सभी ब्राह्मण इतने बडे आदर्श तक नहीं पहुँच पाते थे, किन्तु 
तब ब्राह्मणो की बहुत बडी सख्या इस महान्‌ कार्य मे सलग्न थी। इन्ही लोगो के कारण सम्पूर्ण ब्राह्मण-समाज को 
इतना बडा माहात्म्य प्राप्त हुआ। प्राचीन एवं मध्य काल मे बहुत-से छोग अपने पूर्वजों की चृत्तियाँ करते थे । मन 
( ८ ४-८) ने राजा के पद की बडी प्रशसा की है और कहा है कि राजा मे आठ देवो (यथा---इन्द्र, अग्नि, वरुण, 
सूर्य, चन्द्र, कुबेर, यम एवं वायु ) का अस्तित्व पाया जाता है और राजा नर रूप से महान्‌ देवत्व का रूप है। राजा 
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एव सम्मिलनो से मिश्रित जातियो की उत्पत्ति हुई और आए विभिन्न वर्गों एव जातियो के पुरुषो एव नारियो के विवाहो 
एवं सम्मिलनो से विभिन्न जातियो एव उपजातियो की उद्भूति हुई। इसी को वर्ण सकर या केवल सकर कहा गया 
और इसी के विपय मे अर्जुन ने का प्रकट की (गीता १।४१-४२) और इसी के विरोध मे मगवद्‌गीता (३।२४-२५) 
ने कडा आक्षेप प्रकट किया है। गौतम (धर्मसञ् ८।३) ने कहा है कि (जातियों एवं उपजातियों की) समृद्धि, 
(वर्णा की) रक्षा एव शुदता (असकरता) राजा एवं विह्ान्‌ ब्राह्मणो पर निर्मर रहती है। राजा सिरी पुलुमायी 
(एपि० इ०, जिल्द ८, पृ० ६०, लगमग १३० ई०) के नासिक लेख में राजा की प्रशसा की गयी है कि उसने 
वर्णसकरता को रोक दिया है। हक 


प्राचीन काल मे भी वर्णसकरता प्रकट हो गयी थी, वनप्व॑ (१८०३१-३३) मे युधिप्ठिर ने कहा है-7 
वर्णो के अस्तव्यस्त मिश्रण के कारण किसी व्यक्ति की जाति का पता चलाना कठिन हो गया है, सभी लोग सभी 
प्रकार की नारियो से सन्‍्तान उत्पन्न करते हैं, अत विज्ञ लोग चरित्र को ही प्रमुख एवं वाद्धित वस्तु मानते हैं।' 
वर्णो की मौलिक योजना स्वाभाविक थी और वह्‌ उस कार्य पर आधूृत थी जिसे व्यक्ति सम्पूर्ण समाज के लिए करता 
था। यह जन्म पर आधृत नही थी । वैदिक काल मे केवल वर्ग थे, आधुनिक अर्थ मे जातियाँ नही। मोल्कि वर्ण-व्यवस्था 
में उस समय के समाज के लिए एक ऐसी स्थापना थी जिसमे किसी प्रतिद्वन्द्चिता-सम्बन्धी समान/ की प्राप्ति का 
प्रयास नही था, प्रत्युत उसमे सभी दलो अथवा वर्गों की अभिरुचि अथवा स्वार्थ समान था। स्मृतियों मे भी, जब कि 
बहुत-सी जातियाँ उत्पन्न हो चुकी थी, अधिकारो एव सुविधाओं की अपेक्षा कर्तंव्यो पर ही सबसे अधिक बल दिया 
जाता था, तथा उच्च नेतिक चरित्र एव व्यवित के प्रयास का मूल्य अधिक माना जाता था। इसी से गीता (४।१३) 
में कहा गया हे कि चार वर्णो की व्यवस्था गुणो (सत्त्व, रज एवं तम) एवं कर्मो के आधार पर की गयी हू और 
पुन (१८।४२-४४) आया है कि मन की शान्ति (निर्मछता), आत्म-सयम, तप, शुद्धता, घैय (सहनशीलता ) 
आजंव (सरलता अथवा ऋजूता ), ज्ञान (आध्यात्मिक ज्ञान), सभी प्रकारों का ज्ञान, विश्वास (या ईश्वर मे श्रद्धा) 7 
ये सब ब्राह्मण के स्वाभाविक कर्म (कततेव्य) हैं, वीरता, कोष (भावेश ), शक्ति, स्थिरता, समर्थता, युद्ध से नभागतों, 
दया एवं शासन--ये सब क्षत्रिय के कर्॑व्य हैं, कृपि, पशुब्पालन, व्यापार एव वाणिज्य---ये सब बैदय के स्वाभाविक 
कतंव्य हैं, सेवा के रूप का काये शूद्र का स्वाभाविक कर्तव्य है। गीता के इन शब्दों को हम आधुनिक सहस्रो 
जातियो एव उपजातियो के समर्थन में प्रयुक्त नही कर सकते | यदि जल्म को ही प्रमुख एवं एक भात्र आघार माना 
गया होता तो गीता के शब्द (४१३) जाति-कर्म विमागश ' (या जन्म-कर्म) होते न कि 'गुणकर्म विभागश । 
यह द्रष्टव्य है कि छह्मणो के लिए जो नौ कर्म रखे गये है उनमे कही भी जन्म पर बल नही दिया गया है। महा 
भारत के काल मे कठोर जाति-व्यवस्था के विरोध में कोई वडी ऋनत्ति या उपद्रव या आलोचना अवश्य हुई होगी। 
महाभारत मे बहुघा वर्णो एव जातियो की ओर सकेत किया गया है (देखिए वनपर्वे अध्याय १८०, विराट पर्व ४०।- 
४-७, उद्योगपर्व २३२६, ४०२५-२६, शान्तिपर्व १८८।१०-१४, अनुशासन पर्व॑ अध्याय १४३) । कुछ वचन यहाँ 
उद्धृत किये जा रहे हैं। शान्तिपव_ (१८८।१०) में आया है--वर्णों मे कोई वास्तविक अन्तर्मेद नही है, (क्योकि), 
सम्पूर्ण बिश्व बहा का है, क्योकि यह आरम्भ मे ब्रह्मा द्वारा सृष्ट हुआ था, और इसमे (मनुष्यों के) विभिन्न प्रकार 
के कमों के वारण बर्णों की व्यवस्था थी, शान्तिपवें (१८६।० एवं ८) में पुन कहा गया है---बह व्यक्ति ब्राह्मण 
कहुलाता है जिसमे सत्यता, उदारता, विद्वेष का अमाव, त्ूद़्ता का अमाव, लज्जा (बुरा कम करने पर नियन्त्रण )+ 
वरुणा एव तपसवी का जीवन पाया जाये, यदि ये लक्षण किसी शूद्र में दिखाई पड जाये और किसी ब्राह्मण मे उनका 
जमाव हो तो शूद्व शूद्र नही है (उसे शूद्र नही समझा जाना चाहिए) और बह ब्राह्मण ब्राह्मण नही है। मिलाइए 
वनपर्व (२१६।१४-१५) , धम्मपद (३८६३ ) । जिन दिनो वैष्णबी तथा अन्य छोगो मे झगड़े चल रहे थे और वे अपनी 
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सरमावस्था को पहुंच गये थे तब भागवंतपुराण (७६0१०) में कहा गया है कि वह चाण्डाछ जो विष्णु का 
भवत है उस ब्राह्मण से उत्तम है जो विष्णु का भक्त नहीं है। चारो वर्णों मे प्रत्येक के सदस्यो को जो कूछ विशिष्ट 
गुण प्राप्त होने चाहिए उनमें नैतिक गुणो को घधर्मशास्त्र के ग्रन्‍्यो मे सबसे अधिक महत्त्व दिया गया है। मनु (१०- 
६३), याज्ञ० (१२२) गौतमधर्मसूत्र (८२३-२५), मत्स्यपुराण ( ५३२८-१० ) ने सभी वर्णों के लिए आचारो 
एवं गुणो की व्यवस्था कर दी है, यथा--अहिंसा, सत्य, अस्तेय, शीच (शुद्धता), इन्द्रिय निग्रह। देखिए मिताक्षरा 
(याज्ञ ० १।२२) । विस्तृत अध्ययन के लिए देखिए इस महाग्रन्थ का मूल खण्ड-२, पृ० १०-११॥ 
ब्राह्मणो के समक्ष बडे उच्च आदर्श रुख दिये गये थे। उन्हें कततंव्य के रूप मे वेद एवं वेदागों का अच्ययन 
करना पडता था, उन्हे यज्ञ-सम्पादन करना पडता था, दान देना पडता था और उनकी जीविका के उचित साधन 
केवल तीन थे--वेद एवं शास्त्रों की शिक्षा देना, य॒ज्ञों मे पौरोहित्य का कार्य करना एवं घामिक तथा अन्य दान ग्रहण 
करना । वेदाघष्ययन कितना कथिन कार्य था, इसका परिज्ञान इसी से हो सकता है कि एक वेद का ज्ञाता तथा कम- 
से-कम एक वेद को सम्पूर्ण कण्ठत््य कर लेने वाला ब्राह्मण बडा विद्वान गिना जाता था। मान लीजिए कोई ब्राह्मण 
ऋग्वेद का विद्यार्थी है तो उसे ऋग्वेद के दस सहस्न से अधिक मन्त्रों, उसके पद-पाठ, क्रमपाठ, ब्राह्मण, (सामान्यत 
ऐतरेय), छह वेदागों (यथा--आश्वछायन का फलल्‍्प सूत्र, पाणिनि का व्याकरण जिसमे लगभग ४००० सूत्र हैं, 
निरुवत जो १२ अध्यायों में है, छन्‍्द, शिक्षा एव ज्योतिष) को कण्ठस्थ करना पडता था । छह वेदागो में प्रथम तीन 
बहुत लम्बे एव गूढ (दुर्वोध ) ग्रन्थ है। बिना अर्थ समझे इतने रूम्बे साहित्य को स्मरण रखना पडता था। इस शत्ती 
के आरम्भ मे इस प्रकार के लगभग सहलो ब्राह्मण थे, और आज भी इस प्रकार के सँैकडों ब्राह्मण हैं। उन्हें विना शुल्क 
लिये बेद का अध्यापन करना पडता था (वेदाध्यापत करने पर शुल्क-ग्रहण पाप समझा जाता था और आज भी 
ऐसा ही है) । शिक्षा के अन्त मे वे दिये जाने पर कुछ अहण कर सकते थे। यज्ञो में पौरोहित्य कार्य से पर्याप्त दक्षिणा 
मिल जाती थी। किन्तु सभी ब्राह्मण पुरोहित नही होते थे, वे यदि चाहे तो हो सकते थे, किन्तु इसके लिए विद्धत्ता 
अनिवाय थी। बहुत-से ब्राह्मण श्राद्ध-कर्म मे पुरोहित होना स्वीकार नहीं करते (कम-से-कम मनुष्य की मृत्यु के 
उपरान्त तीन वर्षो तक) । पाणिनि (५४२७१) मे ब्राह्मणक' (वह देश या प्रान्त जहाँ ब्राह्मण आयुधजीवी होते थे ) 
की व्यूत्पत्ति बतायी है ओर कौटिल्य (६२) ने भी ब्राह्मणो की सेना की चर्चा की है। ब्राह्मणों की आय का तीसरा 
स्रोत था योग्य सुपात्र एवं पापरहित व्यक्ति से घामिक दानो का ग्रहण । विपत्तियों मे ब्राह्मण अन्य वृत्ति भी कर 
सकते थे, किन्तु इस विषय में भी बहुत-से निषेध थे। ब्राह्मणो के समक्ष दरिद्रता का जीवन, सादा जीवन एवं उच्च 
विचार वा आदर था, वे घन के लोगी नही थे । उन्हे अपने और आर्य समाज के मूल्य को बढाने की अ बश्यकता 
पर बल देना पडता था, वे प्राचीन साहित्य एव सस्क्ृति के अध्ययन, रक्षण, प्रसारण एव वृद्धि में लुगे रहते थे । यही 
उनके जीवन का प्रमुख आदर्दा था। राजा, घनिक लोग, सामान्य जन मी विद्वान्‌ ब्राह्मणो को भूमि-दान एवं गृह-दान 
किया करते थे और इस प्रकार दान-कर्म बडा पुण्यकारक माना जाता था। देखिए इस विपय मे इस महाग्रन्थ का 
मूल खण्ड २, पृ० ११३॥ ब्राह्मण लोग झतियो से चले आये हुए इतने समृद्ध एवं विशाल साहित्य के सरक्षक थे, 
उनसे ऐसी आशा की जाती थी कि वे नित-नव-नूतन बढते हुए साहित्य की भी रक्षा करे और उसे सम्यक्‌ ढग से औरो 
मे बाँढे तथा सम्पूर्ण साहित्य का प्रचार करें। यद्यपि सभी ब्राह्मण इतने बड़े आदर्श तक नही पहुँच पते थे, किन्तु 
तब ब्राह्मणो की बहुत बडी सख्या इस महान्‌ कार्य में सऊग्न थी। इन्ही छोगो के कारण सम्पूर्ण ब्राह्मण-समाज को 
इतना बडा माहात्म्य प्राप्त हुआ | प्राचीन एवं मध्य कार मे वहुत-से लोग अपने पूर्वजो की वृत्तियाँ करते थे। मन 
( ८४-८) ने राजा के पद की बडी प्रशसा की है और कहा है कि राजा में आठ देवो (यथा---इन्द्र, अग्नि, वरुण, 
सूर्म, चन्द्र, कुबेर, यम एव वायु ) का अस्तित्व पाया जाता है और राजा नर रूप मे महान्‌ देवत्व का रूप है। राजा 
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का पद आनुवशिक था | कुछ अपवादो को छोडकर ब्राह्मण कभी भी शासक नही बने । क्षत्रिय एव शूद्र अवश्य राजी 
बने। इसी से एक सामान्यीकरण चल पडा कि किसी दल या कुट्म्ब मे जन्म होने से उस दलू-विजद्येप या कृटुम्ब के 
यूणो की प्राप्ति हो जाती है। ब्राह्मण अध्यापक थे, किन्‍्तु वेतन नही पाते थे, बुलागे जाने पर पौरोहित्य का कार्य 
करते थे और दक्षिणा पाते थे, किन्तु छयातार उसके मिलने की कोई सुनिव्चितता या गारटी नहीं थी। ब्लाह्मणो 
का कोई घामिक सगठन नही था, जैसा कि ईसाइयो में देखा जाता है, यथा--आर्क विद्यप, विद्यप, पुरोहित, डीकन 
मोदि। बौद्धो एव ईसाइयो की भाँति उनके मठ नही थे । वे गृहस्थ थे, उन्हें पुत्र उत्पन्न करने पडते थे और उन्हे इस 
प्रकार शिक्षा देनी पढ़ती थी कि वे मी उन्ही के समान विद्वानू हो और अपनी ससस्‍्कृति एवं सम्यता के अध्ययन, 
सवर्धन, रक्षण एवं प्रसारण मे दत्तचित्त हो तथा अपने समाज के माहात्म्य को अक्षुण्ण रखे रहें । 
किन्तु अब जाति-प्रथा एवं वर्ण-व्यवस्था समाप्त-सी हो रही है | छोग नाम मात्र के ब्राह्मण, क्षत्रिय, तैश्य 
या शाद्र हैं। कानून द्वारा भी बहुत-से दोष दूर किये जा रहे हूँ। किन्तु हो क्या रहा हैं? पुरानी जातियो के स्थान 
पर नयी जातिर्या न उत्पन्न हो जायें, इसका महान्‌ डर उत्पन्न हो गया है। कही मन्त्रियों, नौकरदाही वालो, व्याव- 
सायिक रक्षपतियों, शक्तिशाली मनुष्यों की पृथक्‌ू-पृथक्‌ जातियाँ न बन जायें। ऐसा द्ोने की अपेक्षा तो हमारी 
प्राचीन जाति-प्रथा ही अच्छी कही जायेगी। वास्तव मे, राष्ट्रीयवा की भावना के उद्रेक के साथ, नि शुल्क शिक्षा तथा 
सार्वमौम सुविधाओ भादि के द्वारा हम जाति-प्रथा के दोषो को दूर कर सकते हैं। जनता के बीच बचपन से राष्ट्री- 
यता की भावना को जगाना परम आवश्यक है। पूरे राष्ट्र के लिए एक शिक्षानवेघान होना चाहिए, नि शुल्क एवं 
अनिवार्य शिक्षा की व्यवस्था होनी चाहिए। जातिवाद को केवल गाली देने से काम नही चलेगा, नेता लोग स्वय हीन 
स्वार्थवृत्तियो के ऊपर उठेगे तमी आदर्शमय स्थिति की उत्पत्ति होगी । सार्वभौम आरभम्मिक एवं माध्यमिक शिक्षा, 
अन्तर्जातीय-विवाह तथा सस्क्ृति विषयक प्रमुख तरवो के प्रति बद्धमूलता (यद्यपि इस विषय में कूछ अन्तर्मेद तो रहेगा 
ही) से ही जातियो का विताश हो सकता है। इसके लिए, उच्च चरित्र वाले, कर्तव्यशील एव उत्सगं करने की प्रवृत्ति 
बारे व्यक्तियो की पर्याप्त स या की आवद्यकता पडेगी, क्योकि ऐसे व्यक्ति ही निरपेक्ष होकर जाति-प्रथा की सडी- 
गली प्रवृत्तियों को दूर कर सकते हैँ । 
यह नहीं भूलना चाहिए कि उच्च आध्यात्मिक जीवन एव मोक्ष से शूद्र छोग वड्चित थे। यह सत्य है कि 
पूव॑मीमासा ने शूद्रों के लिए वेदाध्ययन एव यज्ञ-सम्पादन दजित ठहरा दिया था (६१।२६) । किन्तु उन आारग्मिक 
फालो मे भी ऋषि बादरि ऐसे लोगो ने प्रतिपादन किया था कि शूद्र भी वेदाध्ययन एवं यज्ञ-सम्पादन कर सकते ह्ठ 
(पू० मी० सू० ६१।२७) । यह द्रष्टव्य है कि शूद्र लोग आध्यात्मिक जीवन से वव्चित नही थे, वे महाभारत 
(जिसमे मोक्ष-सम्बन्धी सहस्नो इलोक हैं) के अध्ययन से, जिसे व्यास ने दया करके नारियो एव शूद्रों के कल्याण के 
लिए लिखा था, जो अपन को घमंशास्त्र, अर्थशास्त्र एव मोक्षशास्त्र के नाम से पुकारता है (आदिपव ६२२३ )+ 
जैसा कि भागवतपुराण (१।७४२५) ने उद्घोषित किया है, मोक्ष की प्राप्ति कर सकते थे। एक बात निर्णात थी 
कि शूद्र वेदाब्ययन से मोक्ष प्राप्ति नही कर सकते थे । श्कराचाय (चे० सू० १।३।३८) ने व्यक्त किया है कि विदुर 
(आदिपवं ६३६६-६७ एवं ११४, १०६२४-२८, उद्योगपर्व ४१५) एवं धर्मव्यावथ (वनपव॑ २०७) ऐसे शूद्र ब्रह्म- 
विद्याविद्‌ थे और ऐसा कहना असम्नव हे कि वे मोक्ष प्राप्त करने के योग्य नही थे। यह द्रष्टव्य है कि वैदिक काल 
मे भी स्थकार (जो तीन उच्च जातियो मे परिगणित नहीं था) को वैदिक अग्नि प्रतिष्ठापित करने की अनुमति थी 
भर वह होम के लिए वैदिक मन्‍्जो का पाठ कर सकता था तथा निषाद को (जो तीन उच्च बर्णों मे नही था) 
राद्र के लिए वैदिक मन्त्रो के साथ इष्टि करने की अनुमति प्राप्त थी । इससे स्पष्ट है कि सूत्रों एव स्मृतियों के बहुत 
पहले वैदिक यज्ञो का प्रचार कूछ घूद्रो में मी घा। मागवतपुराण (७।८।१०) यह मानने को सन्नद्ध है कि विष्णु मत 
जन्म से चाग्ठाछ, उस ब्राह्मण से जो विष्णु भक्त नही है, उत्तम है । 


हिन्दू संस्कृति एवं सम्वता फी मीलिक एवं मुल्य विशेषताएं बे 


5 जाति-प्रया के अन्तर्घान या तिरोहित हो जाने का (यह जय भी सम्मव हो सके) यह तात्पयं नहीं है कि 
हिल्दू-वर्म मे जो कूछ है और जो कुछ सहस्रो दपो से पू्जित एव दल्वध्य रहा है अथवा जिसके लिए यह इतनी 
दातियो तक अवस्थित रहा हे वह सब तिरोहित हो जायग्रा। 

हमे अपने अब पतन के मूल मे केवल जाति-प्रथा फो या इसे ही मौलिक फारण समस कर लगातार एक ही 

स्व॒रालाप नही करते रहना चाहिए। मुसलमानों मे फोई जाति-प्रथा नदी है वब भी बहुत से ऐसे मुसत्मानी देथ हू 
जो अब भी पिछड़े हुए है। चीन, जापान एवं दक्षिण-पूर्वी एशिया के देशो में हमारे पेश की मांति णाति-प्रथा नही है 
तथापि प्रथम दो देश आज से सी वर्ष पूर्व पिछठे हुए थे और दक्षिण-पूर्वी एशिया के बहुत-से देश एक बहुत छोटे 
देश हालैण्ड के (जिसकी जन-मख्या आज भी केवक सवा करोड है) अधीन थे। सन्‌ १८१८ ई० से जब अमेजों ने 
दक्षिण पर अपना अधिकार जमाया, लगभग १३० वर्षों तक जो भी भारत में राजकीय शवित विद्यमान थी बह 
रूगभग ६०० छोटी-छोटी रियासतों मे विभक्‍त थी, जिनमे क्षत्रियो एव. अन्य छोगो का आधिपत्य था, उन ६०० 
रिय्ासतो पर छगमग एक दर्जन से अधिक बाह्यणो का जआाधिपत्य नही था। जो कुछ भी व्यापार एवं वाणिज्य था 
अथवा जो कूछ अग्रेजो ने मारतीयों को इस विषय में अनुमति दे रखी थी, वहू पारसियो, माटियों, वनियो मार- 
वाडियो, जैनो एवं रिगायतो तक ही सीमित था, ब्राह्मणों को व्यापार एव वाणिज्य में कोई भाग प्राप्त नथा। 
तिलक ऐसे क्राह्मण राजनीतिज्ञो न॑ ही स्वदेशी का नारा बुलन्द किया । बगाल तथा उसके सपन्निकट के अन्य मूमि-भाग्ो 
को, जहाँ छार्ड कार्नवाल्सि द्वारा जमीन्दारी प्रथा प्रचलित की गयी थी, छोडकर समी स्यानो मे कृपि दया लेन-देव 
अधिकाशत अग्राह्मण छोगो में पाया जाता था। शतियो तक अघ पतन के गत मे जो हम पढते गये उसका एक प्रमुख 
कारण था हममे (चाहे हम उच्च हो या नीच) कुछ विशिष्ट गूणो एवं विचारधारामों का अमाव । अत अब हमें 
जाति-प्रथा को ही लेकर बार-बार अपने अघ पतन के कारण के लिए अपने को अपराधी नहीं सिद्ध करते 'रहना 
चाहिए, प्रत्यूत इसके दोषो को दूर करने के लिए कटिवद्ध हो जाना चाहिए भौर कर्तव्य के लिए कर्तव्य करने की 
प्रवृत्ति, उच्च उद्योग, उच्च चैतिक चरित्र, राप्ट्रीयता, स्वतन्त्रता एव न्याय ऐसे सदगुणो को अपने मे उत्पन्न करना 
चाहिए ॥ 

(७) आश्रम--हमारी सस्क्ृति की एक विद्येषता है आश्वम-पद्धति, जो ईसा के पूर्व कई शतियो तक समाज 
मे विद्यमान थी । वैदिक सहिंताओ या ब्राह्मणो मे (आश्रम दाब्द नही जाता | श्वेताइवतरोपनिषद्‌ (६।२१) मे 'अत्या- 
श्रमिभ्य * शब्द आया है जिससे व्यक्त होता है कि आश्रर्मा शब्द उन दिनो प्रचलित था। एक व्यापक शब्द, जिसमें 
बहुत सारी वाते समन्वित होती हैं, तभी बन पाता है जब उसके अन्य सहयोगी अग कई शतियो तक प्रचलित हो गये 
रहते हैं। 'भाद्ध' शब्द प्राचीन वैदिक वचनो में नही पाया जाता, यद्यपि पिण्डपितृयज्ञ (अग्निहोत्री द्वारा प्रत्येक 
अमावास्या पर किया जाने वाला), महापितृयज्ञ (साकमेघ नामक चातुर्मास्य कृत्य मे सम्पादित होने वार) एव 
अप्दका कृत्य (ये समी पितरो के सम्मान में किये जाते हैं), आरम्मिक वैदिक साहित्य मे भली भाँति विदित थे। 
इसी प्रकार छुछ आश्रम निश्चित रुप से ऋग्वेद के काल मे ज्ञ त थे । सूत्र साहित्य के काछ के बहुत पहले से आश्रमो 
की सख्या चार थी, यथा--अ्रह्मचर्य , गाहेस्थ्य, वानग्रस्थ्य या वैखानस (गौतम ३२), सनन्‍्यास या मौन या परिब्राज्य 
या प्रत्नज्या या मिक्ष्‌, ( गौतम दे।२ ) ।'" आश्रमो का वर्णन इस महाग्रन्थ के मूछ खण्ड २ के पृष्ठ ३४६- 


श्भ्‌ शाहंस्व्यमाचार्यकूल मौन वानप्रस्थ्यमिति। आप० घ० 


सू० (१६।२११), दाकराः- 
चार्य द्वारा वे० सू० (शाशाड्७) के भाष्य मे. _॥ ३ ) । 


+ 


न 


४०६ धर्मशास्त्र फा इतिहरल 


३८२, ४१६-४२६, ६१६-६२<६ तथा ६३०-८७४५ में विस्तार के साथ हुआ है । ऋग्वेद (६॥४।८, १०७७, १२॥६, 
१७१५, २४।१०---सभी मे सौ वर्ष जो शीत ऋतु से द्योतित होते थे ) के काल से ही मनृष्य की आयु सौ वर्षों की 
मानी जाती थी (ऋ० ७।१०१।६, १०११६१॥३ एवं ९, यहाँ 'शरद्‌' शब्द का उल्लेख हुआ है)। यह कोई नही 
कह सकता था कि मन्‌ष्य कब तक जीवित रहेगा, अत यह नही कहा जा सकता था कि प्रत्येक विभाग (आश्रम) 
२४ वर्षो का या, अत इसका यही तात्पय॑ था कि यदि व्यक्ति लम्बी आयू तक जीवित रहे तो वह चारो अवस्थाओं 
(आश्रमो) को पार कर सकता था। 'ब्रह्मचारी' शब्द ऋ० (१०१०६।६) एवं तै० स० (६।३१०११) में आया 
है, ब्रह्मचयं शब्द ते० स० (६३।१०४) एवं तै० ब्रा० (३३१०११) मे प्रयुक्त हुआ है। ऋ० (६।५३॥२) में 
गृहपति' शब्द आया है जिसका अर्थ है गृहस्थ | इन्द्र को मुनियो का मित्र कहा गया है (ऋ० ८१७१४) तथा 
यतियो के बारे मे आया हे कि उन्होने इन्द्र की स्तुति की (ऋ० ८॥६१८) । कठोपनिषद्‌ (४१४) मे प्रयुक्त मुनि 
शब्द सन्‍्यासी का द्योतक है। बृ० उप० (४४४२२) मे आया है कि परमात्मा विश्व का प्रभु है, ब्राह्मण लोग उसे 
वेदाध्ययन, यज्ञ-सम्पादन, दान, तप, उपवास से जानने का प्रयास करते हैँ और उस ब्रह्म को जानने के उपरान्त 
व्यक्ति मुनि हो जाता है तथा इस अवस्था को चाहने वार केवल म्रमण करने वाला (सन्यासी) ही उसमे आता 
है (अर्थात्‌ वही इस आश्रम मे आता है) । यहाँ पर तप करने वालो को प्रव्नज्या से पहले ही रखा गया है। और 
देखिए छा० उप० (२।२३॥१) जहाँ घर्मं की तीन शाखाओ का उल्लेख है, इन तीन शाखाओं को तीन आश्रमो 
की सज्ञा दी जा सकती है तथा “जो ब्रह्म मे' सुस्थिर रूप से अवस्थित है, वह अमरता प्राप्त करता है 
को चौथे आश्रम का द्योतक माना जा सकता है। वानप्रस्थ्य एवं सनन्‍्यास के नियमो में बहुत समानता है, 
अन्तर केवल थोडी सी बातो मे ही है। बु० उप० (२।४॥१ एवं ४५४२) में जहाँ प्रन्नजिष्यन! शब्द का प्रयोग 
जद्यास्यन्‌! (२०१) के लिए हुआ है, उससे प्रकट होता है कि याज्ञवल्क्य गृहस्थ होने के उपरान्त सन्यासी 
(परिव्राजक ) हो गये । आगे चल कर कलिवर्ज्य कर्मों मे वानप्रस्थ का आश्रम भी सम्मिलित कर लिया गया। 
देखिए सभी प्रकार के विस्तृत अध्ययन के लिए इस महाग्रन्थ का मूल खण्ड २, पु० ४२०, ४२४--४२५, ६४०० 
४१ तथा प्रस्तुत मूल खण्ड का पृ० १०२६--२७। 
सन्यासाश्षम या यत्ति का आश्रम अत्यन्त समादृत था, क्योकि इससे मोक्ष की प्राप्ति होती थी। इसका 
फ्ल यह हुआ कि बहुत से छोग, जो इस आश्रम अर्थात्‌ सनन्‍्यासी होने के लिए सर्वथा अयोग्य होते ये, इसमे 
प्रविष्ठ हो जाते थे ओर उनमे सभी बाह्य लक्षण , यथा-गेरुआ वस्त्र धारण करना, सिर मुंडा' लेना, तीन दण्ड 
घारण करना एवं कमण्डल घारण करना, पाये जाते थे। ऐसे लोगो की महाभारत मे भत्संना की गयी है (शान्ति 
पवव॑ ३०८।॥४७७-३२०१४७ चित्रशाला सस्करण ) । याज़्ञ० (३॥५८) में आया है कि सनन्‍्यासी को सभी' प्राणियों 
के लिए अच्छा हीना चाहिए, शान्त रहना चाहिए, तीन दण्ड घारण करने चाहिए, कमण्डलु (जलू-पात्र) 
रखना चाहिए और भिक्षा के लिए ही ग्राम मे प्रवेश करना चाहिए। कुछ लोगो ने “विदण्डी' को 'तीन दण्ड 
घारण करने वाले के अर्थ मे लिया हे, किन्तु मनु (१२।१०) एवं दक्ष (७३०) के के अनुसार त्रिदण्डी वह 
है जो तीन प्रकार का सयम रखता है, यथा वाणी, मत एवं शरीर का सयम । सन्‍्यासी का समाज मे बडा 
आदर था और यदि धर्म सम्बन्धी कोई समस्या होती थी तो केवरू एक सनन्‍्यासी परिषद्‌ का कार्य कर 
सकता था और उसका निर्णय उचित ठहराया जाता था। देखिए इस महाग्नन्थ का मूल खण्ड २, पू० देइव८े | 
इतना ही नही, श्राद्ध मे भोजन करने के लिए भी यति को बुलाने पर वडा बल दिया गया है (देखिए 
इस महाग्रन्थ का मूल खण्ड ०, पृ० ३८८, ३६४5) । बृहज्जातक (अध्याय १५) में आया है कि यदि एक ही 
शजझ्षि मे चार या अधिक शकितिद्याली ग्रहों के योग मे विभिन्न प्रकार के सन्मासी उत्पन्न हो तो उन चार 


हिल्नू संस्कृति एवं सम्पतता फी मौलिक एवं मुण्य विशेषत्ताएँ ४०७ 


था अधिक ग्रहों मे यदि क्रम से मगल, वध, बृहस्पति, घन्द्र, शुक्र, घनि या सूर्य प्रच्ल होगे तो उस 
कण्डली वाला व्यक्ति क्रम से बौद्ध, आजीवक, भिक्षु (वैदिक सन्यासी), वृद्ध (कोपालिफ ), चरक, 
निम्न॑न्थ (जैन सन्‍्यासी) या वह सन्यासी होता है जो वन मे उत्पन्न होने वाले कन्द-मूल-फलों पर निर्वाह 
करता है। इससे सिद्ध होता है कि वराहमिहिर (छठी शती) के बहुत पहले से भारत में सन्यासियों के 
कई प्रकार प्रसिद्ध हो चूके थे । 
वर्ण-पद्धति ने सम्पूर्ण समाज को कई दलों में बाँट दिया था जौर उसका सम्बन्ध पूरे जन-समुदाय 
से था, किन्तु आश्रम-सिद्धान्त समाज के सदस्यों को सम्बोधित था गौर उनके समक्ष एवा ऐसा मापदण्ड 
था जिसके अनुसार वे अपने जीवन को व्यवस्थित क्रम मे रख सकते थे और यह जान सकते थे कि विभिन्न 
लक्ष्यों के लिए किस प्रकार की तैयारियाँ करनी हैं। ट्यूशन ने अपने ग्रन्थ 'फिलॉसॉफी आवब दि उपनिपद्स' 
(अग्रेजी अनुवाद, १६०६१० ३६७) में आश्रम-सिद्धान्त के विपय में लिखा है-मानव-समाज के इतिहास की 
इतनी अधिक उपलरूबव्धि नही है कि वह इस विचार (आश्रम व्यवस्था) की उत्कृप्टता के पास आ सके (अर्थात्‌ 
इसकी श्रेष्ठता को प्राप्त कर सके) | 
(८) कर्म एवं पुनर्जन्म का सिद्धान्त--हिन्दू धर्मं एवं दशेन से सम्बन्धित जितने मौलिक सिद्धान्त हें उनमे 
कर्म एवं पुनर्जन्म का सिद्धान्त भी अपना विशिष्ट महत्त्व रखता है। यह बहुत-सी बातों में विलक्षण ह, विश्ञें- 
पत इस बात मे कि आरम्मिक कार से ही इसका अपना विशिष्ट साहित्य निरतर गति से चलता एवं बढता 
है। इस विषय मे हमने विशद रूप से गत अध्याय में पढ लिया है। यहाँ पर कूछ और कहना आवश्यक नहीं हे। 
(६) अहिंसा फा सिद्धान्ट--इस विपय में उपनििषदों, महाभारत, धर्मशास्त्रों एवं पुराणों मे जो कुछ 
कहा गया है उसे हमने इस महाग्रन्थ के मूल्खण्ड २, पृ० १० एव प्रस्तुत खण्ड के मूल पृ० &४४-६४७ 
मे लिख दिया है। कुछ बाते सक्षेप मे यहाँ दी जा रही हैं। ऋग्वेद में ज्तु एव यज्ञ शब्द सकडों बार 
प्रयुततत हुए है। दोनों मे अन्तर इस प्रकार प्रकट किया जाता है कि यज्ञ” शब्द बडे सामान्य ढगसे भी 
प्रयृत्त होता रहा हे (इसके अन्तगंत मन्‌ ३।७० द्वारा व्यवस्थित प्रतिदिन के पाँच घामिक कृत्य भी सम्मि- 
लित हें), किन्तु कतु का सम्बन्ध सोमयाग ऐसे पवित्र वैदिक यज्ञों से है। पाणिनि (४३॥६८) ने दोनो को 
पृथक्‌-पृथक्‌ उल्लिखित क्या हे और यही बात गीता (४5॥१६, अह ऋतुरह यज्ञ ) में भी पायी जाती है। 
इन यज्ञों में पशु की बलि होती थी, किन्तु सभी यज्ञों मे नहीं । क्रमश यह ऋग्वेदीय काछू मे भी सोचा 
जानें लगा कि अग्नि की पूजा समिधा से की जा सकती है, या पके भोजन से या घृत से या वेदाध्ययन से 
या प्रणामों से या किसी पवित्र यज्ञ से की जा सकती है, इस विपय में ये सभी वराबर हैं और ऐसे उपा- 
सक को (शत्रुओं से युद्ध करने के लिए) तेज चलते वाले घोडो का पुरस्कार मिलता हे, गौरव मिलता है 
और उसे किसी प्रकार की दैवी या मानवी विपत्ति का सामना नही करना पडता हे (कऋ० ८१६५-६६ )। 
कुछ ब्राह्मण-ग्रन्थो की उक्तियाँ भी इसी प्रकार की है। ऐतरेय ब्रा० (६३) मे आया हे- 'जो पुरोडाश से 
यज्ञ करता है वह पशुओ के मेघ (यज्ञ) के समान ही यज्ञ करता ह॑ ॥/"*६ तै० ब्रा० ( शह३३ ) में 
आया हे कि वन के यज्ञिय पशु अभ्ति के चतुद्दिक घुमा दिये जाने के उपरान्त अहिसा के विचार से छोड़ 


१६ सर्वेधा वा एव पशूना मेघेन यजते य॒पुरोडाशेन यजते। ऐ० ब्रा० (६४), पर्यग्निकृतातारण्यानत्स- 
जरन्त्याट्साये । सै० ब्रा० (३२॥३।३॥३) । रा 


डल्द धर्मशास्थ का इतिहास 


दिये जाते हैँ। दा० ए० विविदूज़र ने अपने ग्रत्थ 'इण्डियत थाँट एण्ड इट्स डेवलपमेण्ट' (श्रीमती रसेल॑ द्वारा 
अग्रेजी मे अनूदित, १६३६) मे बडे प्रयास के साथ अपनी धारणा के अनुसार भारतीय विचार के 'छोक एव 
अमावात्मक जीवन' एवं ईसाई धर्म के 'छोक एवं भावात्मक जीवन' में अन्तर्भंद प्रकट किया है और विपया- 
स्तर के रूप में टिप्पणी की है (पु० ८०)-अहिसा सम्बन्धी धामिक अनुशासन करुणा की भावना का उद्रेक 
नही है, प्रत्युत यह व्यक्ति को अदूषित रखने की भावना से उत्पन्न हुआ है।' विद्वान लेखक ने कतिपय बातो पर 
ध्यान नही दिया है--(१) अहिंसा के विपय में छान्दोग्योपनियद्‌ एवं अन्य उक्तियों में पाये जाने वाले शीच 
के विपय मे एक शब्द मी नही कहा गया है। (२) किसी व्यक्ति को पीडा न देने के बारे में जो व्यवस्था दी 
हुई है (छान्दोग्योपनिषद्‌)उसके पूर्व ही ऐसा आया है-आत्मा मे अपनी सभी इन्द्रियों को केन्द्रित करके।' 
इसका तात्पय यह है कि जो यह जानता है और इसकी अनुभूति करता है कि सभी कुछ ब्रह्म है, उसे अन्यो को 
पीडा नही देनी चाहिए, क्योकि वे सभी ब्रह्म हैं, यह शौच या दूपण के आधार पर नही है । महाभारत 
एवं स्मृतियों मे, जो उपनिषदों से बहुत दूर के ग्रन्थ नही हैं, अहिसा एवं शौच (पवित्रता) पृथक-पृथक्‌ 
रूप से सभी वर्णो के लिए अन्य कर्तव्यों (धर्मों) के साथ उल्लिखित हैं। गौतमधर्मसूत्र (८२२३-२०) मे सभी 
हिजो के लिए आठ गृणो का उल्लेख किया है, यथा--सभी जीवो के प्रति करुणा, सहिष्णुता, विहेंप रहितता, 
(अपने प्रति) अत्यधिक हानि का अभाव, पवित्र कार्य-सम्पादन, कृपणता का अभाव तंथा असन्तोय का अमाव। 
और देखिए मत्स्यपुराण (५२८-१०), अत्रिस्मृति (३४-४१) । मनु (५४६७-विष्णुधर्मसूत्र ५१६८) में 
व्यवस्था है--जो जीवित प्राणियों को पिजडे मे रखना या मारना या पीडा पहुँचाता नहीं चाहता, वह सर्वोच्च 
(अनन्त) सूख पाता हे।' शौच बाह्य (शारोरिक) एवं आन्तरिक (मानसिक) दोनो होता है। मनु (५१०६) 
ने स्पष्ट लिसा हैं कि जो रपये-पैसे के विषयो मे पवित्र है वह वास्तव में पविश्न है, किन्तु वह नहीं जो अपने 
को मिट्टी या जरू से स्वच्छ करता है। यह द्र॒ष्टव्य है कि शान्तिपर्द (१५६।४--१५-१६२॥४-५ चित्रशाला 
सस्करण ) में सत्य को दिव्य रूप दिया गया है और उसे प्राचीन घर्मं एवं स्वय अहम कहा गया है और पुन श्लोक 
७-६ मे सत्य को तेरह रूपो में व्यक्त किया गया है, यथा- त्याग, समता, दस (इन्द्रिय-सयम), क्षमा, ही 
(अपने कर्मो के विषय में अभिमान प्रकट करने मे लज्जा का अनुभव करना), अनसूया (विद्वेष का अभाव), 
दया ओर अन्त में तेरहवाँ सत्य का प्रकार है अहिसा। 

जैन धर्म मे अहिसा की पूर्ण शिक्षा दी गयी है और उसे कार्यान्वित किया गया है। कितु इस विषय में 
बुद्ध का विचार समन्वयवादी है। जब पश्ु का हनन प्रस्तुत व्यक्ति के उपयोगार्थ न किया गया हो अथवा 
उसके आतिथ्य के लिए न किया गया हो तो बुद्ध ऐसे मास के खा लेने मे कोई आपत्ति नही मानते थे। 

(१०) तीन सार्ग--छर्मयोग, भव्तियोग एवं ज्ञानमार्ग -इन तीन सार्गों के विषय में हमसे इस खण्ड 
के अध्याय २० एवं ३२ में सविस्तार पढ लिया है। मगवदगीता ने और आगे बढ़कर एक सिद्धान्त प्रति- 
पादित किया है जिसे निष्काम-कर्मयोग कहा जाता है, जिसकी व्याख्या इस खण्ड के अध्याय' २४ में हो चुकी है। 
बिना फल की आकाक्षा किये अपने कर्तव्य को करते जाना ईश्वर की पूजा है। 

(११) जधिकार-भेद--अति प्राचीन काल से इस बात की परख कर लो गयी थी कि धामिक उपासना 
एवं दाशेनिक सिद्धान्तों के विषयों में मनुष्यों के बीच विभिन्न श्रेणियाँ पायी जाती है। सभी लोग गूढ एव 
दुर्शेय आध्यात्मिक सिद्धान्तों को समझ लेने एवं उपासना की उच्च प्रणालियों फा अनुसरण करने में समय 
नही होते। देखिए इस खण्ड का अध्याय २४ छत रे२। गूढ दार्गनिक बातो को समझ लेने से सब छोग समेर्थ 
नहीं ) पाते, जता उपनिषदों में इस प्रकार की विज्ञप्तिया प्रकाशित होती रही है कि ब्रह्मज्ान सबदे 


हिन्दू सस्कृति एवं सभ्यता की सौलिक एवं मुरय विशेषताएं ४०्द्द 


न दिया जाय आर उसे गुप्त रखा जाय | देलिए इस सण्ड यो अयायव २६ एवं ठान्दोग्योपनियद्‌ (१।२॥१, 
इस खण्ड का अध्याय ३२), ब्वेताश्वतरोपनिषद्‌ (६।२२), उठोपनिपद्‌ (३।१०), वृह० उप० (श।श१३, 
याज्ञवल्क्य एवं आतंभाग ने ब्रह्म के विषय म सबके समक्ष विवेचन नहीं किया)। उपनिपद्‌' शब्द वा अथ ही 
गुप्त सिद्धान्त' हो गया (लैं० उप० शरद एवं ३।१०)॥। अन्‍य प्राचीन देशो में भी गूट सिद्धान्ता को गुप्त 
रुसने की परम्परा थी (देखिए सेप्ट माक ४।११, ३१-३५ )। हृठयोभप्रदीषिका (१११) म भी उसी प्रकार 
की व्यवस्थाएँ पायी जाती हू (जव्याय ३१९) ४] लजाधुनिया काठ में बहुतनसे लेखक मूर्तिपुजका की 
भत्संना करते है । इस विपय में देसिए इस सण्ड वा जप्याय २४। गणेश या काली या सरस्वती या ह८ब्मी की 
मूतियों के पूजक पूजा या उत्मव के उपरान्त उन मूतियों को जल (नदी, वालाव, पृप्पाीणी आदि) मे प्रवा- 
हत कर देते है । इससे स्पष्ट है कि पूजक लोग फाष्ठ या मिट्टी की वस्तु की पूजा नहीं तरते, प्रत्युत उनके ग्न 
में भगवान या किसी देवता के प्रति एक सर्वेगात्मक भावना होती ह, जो उस वस्तु में कुछ समय के लिए 
प्रतिष्ठापित रहती हे। यदि जन-मावारण से प्रव्न किया जाय तो यही उत्तर मिलेगा कि परमात्मा सभी स्थान 
मे ह, तुम में ह, मुझ मे हु ओर काष्ठ की मूत्ति में ह' --हममे तुममे, खड्ग-खम्म में, सबमे व्यापक राम' एक 
पुरानी कहावत हे। नुसिह पुराण (६२५-६, अपराके द्वारा याज्ञ० ११०१ की टीका में उद्बत, पु० १४०) 
मे आया है कि मूनियों के अनूसार हरि की पूजा ६ प्रकार से की जा सकती हु, यया--जल मे, 
आग्ति में, अपने हृदय में, सूर्य मण्डल में, वेदिका पर या मूर्ति में *। विष्णुवर्मोत्तरपुराण को यह 
बात ज्ञात थी कि मूर्ति-्पूजा का प्रचछन बहुत काल उपरान्त बलियुग में हुआ हे (३६३।५-७ एवं २०)। 
यूरोप में वहुत-से ईसाइयो के धर्म मे मूर्ति-पूजा देखी जाती है '* । प्रस्तुत लेखक ने अपनी आँखों से 
देखा है कि यूरोप के बहुत-से चर्चा मे मडोन्ना एव सन्‍्तो की मूर्तियाँ रखी रहती हूं, जिनकी पूजा की जाती 
है और जिनके समक्ष प्रार्यनाएँ की जाती है। अत यदि यह कहा जाय कि यूरोप के बहुत से इसाई मूरति-पृजक 
हूं, तो इसे कोई असत्य नही सिद्ध कर सकता। चार्वाक को छोड कर सभी दर्शनो को लगभग सत्य के सन्नि- 
कट समझा गया है। सभी के मिथ्या तथा किसी एक के सत्य होने की बात ही नहीं उठती। 

(१२) विशाल सस्कृत साहित्य--भ।रत ने कम-से-कम तीन सहस्न वर्षों के भीतर तलस्पर्शी विश्,लू 
सस्क्ृत साहित्य का निर्माण किया। साहित्य के विविध रूपो का जिस प्रकार सवधन भारत मे हुआ हे, वेसा 
ससार के किसी भी देश मे सम्भव नही हो सका हे । जोवत का कोई भी अश ऐसा नहीं हे, जिस पर सस्कृत 


१७ हठविद्या पर गोप्या योगिवा सिद्धिमिच्छता । 
भवेद्दीयंवती गुप्ता निर्वोर्या तु प्रकाशिता।। हठयोगप्रदीषिका (१३११) 
१८ अप्स्वग्नौ हृदये सूर्ये स्थण्डिले प्रतिमासु च। षद्स्वेतेषु हरे सम्यगर्चन सुनिभि स्मृतम ॥॥ अग्नौ क्रियाबता 
देवों योगिना हृदये हरि ॥ न्‌सिहपुराण (६२।५-६) । देखिए स्मृतिचर्द्रिका (आहिनक, प्‌ ० १८८, घर्परे द्वारा 


सम्पादित) जिसमे इसी विषय में हारीत एवं मरीचि की स्मृतियो के इलोक उद्धृत है। देखिए विष्ण॒धर्मोत्तर पुराण 
(३॥४३४४-७ एव २०) ॥ हु 


१$ देखिए सर चाल्स इलियट कृत 'हिन्दूइज्म एण्ड बुद्धिज्म' (खण्ड-१), जहाँ इसी प्रकार का दृष्टिकोण 
व्यक्त किया गया हे । और देखिए विलियम जेम्स कृत विराइटीज आब रिलिजिएस एक्सपीरिएस' (पु० ५२४-४५२७) 


एवं सर आलिवर लॉज कृत “सन एण्ड दि यूनिवर्स” (रण्डन, १८०८; पू० २४६-२४७)। 
रे 


४१० घर्मश्ास्त्र का इतिहास 


में कूछ लिखा न गया हो । यह विशाल सस्क्ृत साहित्य अपनी बहुत सी व्यापक एवं मामिक प्रवृत्तियों के साथ 
तिब्बत, चीन, जावा आदि देशो मे चछा गया या। भारत ने अपने साहित्य से मुसलमानों एवं यूरोप वालो 
के प्रवुद्ध ससार को प्रभावित किया। भारत विश्व का गणित -गुरु हे। दशमलूब-पद्धति, जिस पर आधुनिक 
गणित आधृत हे, भारत की देन हे। भारत की आरयायिकाओ (प्रबन्ध-कल्पनाओं) एवं वेदान्त-पद्धति ने भी 
मुसकम।नो एवं यूरोप वालो को प्रभावित किया । देखिए इस विपय मे विण्टरनित्स कृत सम प्राब्लेम्स आव 
इण्डियन लिंटरेचर' (रीडरशिप लेक्चर्स, कलकत्त। विश्वविद्यालय, पृ० ५६-८१), जहाँ उन्होंने पद्चिचम के 
ऊपर पड सस्क्ृत साहित्य के प्रभाव का मामिक उल्लेख किया हे। सस्क्ृत साहित्य का जो अव्ययन यूरोप- 
वासियों द्वारा १८ वी शती के अन्त में तथा १६ वी शती में हुआ उससे कई विज्ञानों के अध्ययव-अध्यापन 
की नीव पडी, यथा भापा-शास्त्र, तुलनात्मक धर्म-विज्ञान, विचार-विज्ञान एव प्राचीन आरयायिका-विज्ञान आादि। 
वेबर, मंक्समूलर, विण्टरनित्न, कीथ, एम० क्रृष्णमाचारियर ऐसे विद्वानों द्वारा लिखित सस्क्ृत साहित्य के 
कतिपय इतिहास है, जो विश्ञारू सस्क्ृत साहित्य पर प्रभूत प्रकाश डाछते ह। भारत ने अपने एव सारे 
ससार के लिए एक ऐसा विशाल साहित्य रख छोडा हे, जिसके सबसे महत्त्वपूण एवं उच्च भाग का 
प्रमूख आशय यह हे कि व्यक्ति को इच्द्रियो को सयमित करने तथा नैतिकता एवं आध्यात्मिकता की उच्च से 
उच्च भूमिका तक पहुँचने का प्रयास कभी नहीं छोडना चाहिए। ससस्‍्क्ृत साहित्य की प्रशसा में एच० एच० 
गोवेन ने अपने ग्रन्थ 'ए हिस्ट्री आब इण्डियन छिटरेचर' (१६३१, पृ० ८) मे जो कुछ लिखा हे उस की 
उक्ति पठनीय है --भारतीय साहित्य का एक यथाय॑ सत्य मूल्य (लक्ष्य) हे, जिसे काल की दूरी नप्द नहीं 
कर सकती। पुनीतता, विविधता एवं अजस्रता में कोई भी अन्य साहित्य इसकी तुलना में खडा नहीं हो 
सकता, यह निश्चित है कि कोई भी इससे बढ कर नही है। पवित्रता में कोई अन्य (धामिक) शास्त्र, यहाँ तक कि 
बाइविल भी, वेद से उसकी अजस्रता (लूगातार चलते जाने) या सामान्य स्वीकृति में, तुलना नहीं कर 
सकता।' उन्होंने भारतीय साहित्य की विविधता एवं उसके महत्त्वपूर्ण अजख्र प्रवाह की भी विवेचना की है। 
पब्निष्ठित सस्कृत वाणी सर्वप्रथम कम-से-कम ई० पू० ४०० में पुष्पित हुई। पाणिनि से कम-से-कम अपने इत 
पू्वेबतियो के नाम लिये हे और उनके सूच ४३८७ एवं ८८ स्पष्ट रूप से व्यड्जित करते हूं कि 
पाणिनि काल के पूर्व॑ पर्याप्त मात्रा मे अवेदिक साहित्य समृद्ध हो गया था। 
(१३) योग-इसके विपय में एक लम्बा अध्याय लिखा जा चुका हैँ । देखिए इस खण्ड का अव्याय 
३२। अखिल विश्व में योग के समान कदाचित्‌ ही कोई अन्य मानसिक एवं नतिक अनुशासन इतने सुन्दर 
ढंग से आलोचित ओर बहु विस्तृत पद्धति वाला रहा हो। मर्सिया इलियाड ने अपने ग्रन्थ योग, इम्मॉ- 
टैलिटी एड फ्रीडम' (विलियम आर ट्रैस्क द्वारा अनूदित, १६४८, पृ० २३५६) में लिखा हे--योग भारतीय 
मन की विशिष्ट मात्रा का द्योतक है” यह आव्यात्मिक परिकल्पनाओ एवं रढ़िबद्ध क्रिया-सस्कार विधि की प्रति- 
क्रिया है।! पाश्चात्य मन, जो आथिक समृद्धि के आधिक्य का अनुभव कर चुका हू ओर आजकल के सकटो एवं 
मानसिक सक्षोमों से आकान्त हे, योग एवं वेदान्त ऐसे दाशेनिक सिद्धान्त की ओर अधिक-से अविक झुक रहा 
हे । आजकल कुल लोगो पर उन्माद-सा छा गया हे ओर वे योग सम्बन्धी विविध ग्रन्थों को पढा-पढा कर कुछ 
विलणक्षता की प्राप्ति के पीछे पड गये हं | बहुत-सी पुस्तक प्रकाशित हुई हु ओर होती जा रही 
है। इनमे से कूछ एसी पुस्तके हू जो सच्चे व्यक्तियों द्वारा लिखित हं, किन्तु उनमे व्यावहारिक अनुभूति, 
योग-सम्वन्धी व्यक्तिगत जनूमव या रहस्थवादी अनुभूति का वडा भारी अम्राव पाया जाता हे । कुछ ऐसी 
पुस्तकें हैं जो ऐसे लोगो द्वारा लिखत हे जो योग के पीछे पागल बने लोगों की भावना से छाम उठाते 


हिन्दू सस्कृति एवं सभ्यता की मौलिफ एवं मुख्य विश्ञेपताएं ४११ 


है और सस्ती रप्राति कमाते है। किस्टोफर ईशरवुट द्वारा सम्पादित वेदान्त फार दि वेस्टर्न बल्डई (एलेन 
एण्ड अल्विन, लण्डन, १६४८) में प्रसिद्ध ेखक आल्ड्अस हकक्‍सले ने रहस्यवाद एवं योग की पुस्तकों के बाहुल्य 
से लोगो को सावधान किया है (पृ० २३७६) 

(१४) दर्शन--हमारे दर्शन के अधिकाश का केन्द्रीय बिन्दु छा० उप० (६॥१) में पाया जाता है, 
जहाँ उद्दालक ने अपने अभिमानी पुत्र ब्वेतकेतु से कहा हे-क्या तुमने उस शिक्षा के बारे में पूछा है जिसके 
द्वारा व्यक्ति वह सुनता है जो सुना नहीं जा सकता, जिसके द्वारा वह प्रत्वक्षीकृत किया जाता है जिसका 
प्रत्यक्षीकरण नहीं हो सकता तथा वह जाना जाता है जो नहीं जाना जा सकता,” और जव इ्वेतकेतु ने 
उस शिक्षा के वारे में पूछा तो उद्दालकक ने उसकी लम्बी व्यास्या की (६१-१६) और अन्त में इन 
जब्दों में निष्कर्ष निकारका--तत्त्वमसि' (तुम वह आत्मा हों)। भारतीय दर्शन बहुमुखी हे और उसकी 
विविध शाखाओं में जो ज्ञान भरा पडा है वह ससार के किसी भी प्राचीन देश में नहीं पाया जाता। 'सव 
दर्शन सम्रह' में अह्देत सिद्धान्त के अतिरिक्त पन्द्रह विभिन्न दार्शनिक सिद्धान्त सक्षिप्त रूप से विवेचित हं। 
मुख्य दर्शन छह है--सारय , योग, न्याय, वेशेषिक, पूर्व मीमासा एवं उत्तर मीमासा (या वेदान्त), जिनके 
विपय मे हमने प्रस्तुत खण्ड के कतिपय अध्यायो (२८-३३) में पढ लिया हे, और देख लिया ह॑ कि उनका 
पर्मशास्त्र से क्या सम्बन्ध है। भारतीय दर्शन के विशिष्ट रूप ये हैनन्यह आच्यात्मिकता पर विशेष ब्यान देता 
है, इसे जीवन में उतारना है न कि केवल विवेचन मात्र करना है, यह वास्तविक तत्त्व की खोज करता है, 
इसके लिए एक नैतिक भूमिका अनिवार्य है, सत्य की खोज के लिए तके का विस्तृत रुप से आश्रय लिया जाता 
है तथा परम्परा एवं प्रमाण को स्वीकार किया जाता है। चार्वाक के अतिरिक्त सभी दर्शनों का सम्बन्ध मोक्ष 
(जिसके कई नाम है, यथा-मोक्ष, कैवल्य, निर्वाण, अमृतत्व, निश्रेयस, अपवर्ग ) से है और सभी (चावकि को 
छोड कर) कर्म एवं पुनर्जन्म में विश्वास करते है। भारतीय दर्शन के विषय में यहाँ पर कुछ और लिखना आव- 
श्यक नही है। 

(१५) कलाएँ, स्थापत्य, तक्षण, चित्रकारी--इन विपयो पर बहुत-से ग्रन्थ लिखे गये है। भारत के 
प्राचीन स्मारकों में जो अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हे उनमे साँची के स्तूप, अजन्ता की गूफाओ की चित्रकारी, एलोरा का 
कलास' मन्दिर एवं कोणार्क का मन्दिर अत्यन्त प्रभावशाली है। 

कुछ पुराणों मे इन विपयो का उल्लेख हुआ है। मत्स्यपुराण (२५२।२-४) ने वास्तुशास्त्र के १८ 
व्यास्याताओ के नाम लिये है, यथा-भूगु, अजञ्रि, वसिप्ठ, विश्वकर्मा, मय, नारद, नग्नजित्‌, विशालाक्ष, 
पुरन्दर, ब्रह्मा, कुमार, नन्‍्दीश, शौनक, गगे, वासुदेव, अनिरद्ध, शुक्र एवं बृहस्पति | अध्याय २५३-२५७ मे प्रासादो 
एवं भवनों के निर्माण तथा अध्याय २५८-२६३ मे देव-प्रतिमाओ के निर्माण का विवेचन हे। और 
देखिए वायूपुराण (८।१०८, जहाँ राजधानी के निर्माण का उल्लेख है), अग्निपुराण (अध्याय ४२, १०४-- 

१०६) | विष्णुधर्मोत्तर का तीसरा परिच्छेद चित्रसूत्र कहलाता है, क्योकि नृत्य प्रमुख कला है और चित्र 
कला उस पर आधूत है। कहा गया है कि चित्रकला सभी कलाओ मे श्रेष्ठ है (३३३।३८), वह घर की 
सर्वोच्च शुम वस्तु हे तथा जो तियम चित्रकला मे प्रयुक्त होते है वे घातुओ , पापाण एवं काष्ठ की 
मूततियों के निर्माण मे भी उपयोगी होते है। (३४३१३ १-३२)। और देखिए अव्याय ३६-४३ (चित्रकला ), ४४-- 
८५ (मूत्ति-निर्माण) तथा अव्याय ८६ (गृह-निर्माण)। वराहमिहिर (५००-५५० ई०) द्वारा प्रणीत बह- 
सहिता 9० म० सुधाकर द्विवेदी ह्वारा सम्पादित, १८४५) में राजा, प्रमुख राजकुमार एवं अन्य लोगों के 
श्रासादों, भवनों एवं घरो के निर्माण का उल्लेख है। अध्याय ५२ मे देव-मन्दिरों, अध्याय ५३ मे देव-प्रतिमाओ, 


४१२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


अध्याव ५७ में राम, विष्ण, ब्रह्मा, इन्द्र, शिव, बुद्ध, जिन, सूर्य, लिग, माता देवी, यम की मूर्तियों तथा अध्याय ६८ 
में पाँच प्रकार के मनृष्यो, यया-हस, शश, रुचक, भद्र एवं मालव्य की मूर्तियों तथा उनके शारीरिक रूपों का 
विवेचन हे । ऐसे अत्य ग्रन्थ भी हे, यथा--मोज का यूक्तिकल्पतरु, सोमेश्वर की अभिलपितार्थबिन्तामणि 
(अन्य नाम सानसोल्लास), शिल्परत्त (त्रिवेद्धमू सस्कृत सीरीज ) एवं मयमत ट(त्रिवेन्द्रम सस्क्ृत 
सीरीज) । भारतीय कला की अपनी विद्येपताएँ है। प्राचीन चित्रकारियाँ अजन्ता की गुफाओं, ग्वालियर की वाघ- 
गुफ ओ एवं श्लीका में सिगिरिय की गुफाओं से पायी जाती हे । स्थानाभाव से हम भारतीय कला, 
विशेषत चित्रकारी एवं तक्षण-गिल्प के विषय में कूछ विश्ञेप नही लिख सकंगे। 

वास्तुकला, मूतिनिर्माण कला, चित्रकछा आदि के विपय में वहुत से ग्रन्थ प्रकाशित है, कुछ के 
ताम नीचे दिये जाते हे -- 
१) ई० बी० हैवेल कृत 'इण्डियन स्कल्पचर एण्ड पेटिग (रूण्डन, १६०८)। 


( 

(२) वी० ए० स्मिथ कृत 'हिस्ट्री आव फ,इन आटे इन इण्डिया एण्ड सीलोन! १६११। 

(३) ए० फाउचर कृत विगनिग्स आव वुद्धिस्ट आर्ट”! (१६१७) । 

(४) आनन्द के० कुमतारस्वामी कृत 'हिस्टी आव इृष्टियन एण्ड इण्डोनेशियन आर्ट! (१६२७) 

(५) आंध के प्रमुख शासक बालासाहब पन्त प्रतिनिधि कृत एलोरा' 

(६) जेम्स फर्र्यूसन कृत 'हिस्द्री आव इण्डियन एण्ड ईस्टर्न आर्कीटिक्चर' खण्ड १ एवं २, रूण्डन १४१० 

(७) दी० ए० गोपीनाथ राव कृत 'ऐलिमेण्ट्स आवू्‌ हिन्दू इकोनोग्रैफी, खण्ड १ एवं २, मद्रास (१६१४, 
१६१६) । 

(०८) डा० मिसक्रमिश्च कृत दि आर्ट आवब इण्डिया (स्कल्पूचर, पेटिग, आर्कीटिक्चर), लूण्डत, फैडन प्रेस, 
१६५४०। 


(४) डा० मिस ऋम्रिइत 'इण्डियन स्कल्पूचर' (१४८३३) । 

(१०) रेने ग्रौसेठ कृत (दि सिविलिजेशन आब दि ईस्ट' जिल्द २ (इण्डिया) । 

(११) ए० वी० टी० अय्यर कृत इण्डियन आर्कीटेक्चर', तीन खण्डो मे (मद्रास) । 

(१२) आनन्द के० क्मारस्वासी कृत एलिमेण्ट्स आव बुद्धिस्ट आइकोनोग्रेफी' एव 'डास आवब शिव ॥' 

(१३) डी० बी० तारपोरवाला एण्ड सस द्वारा प्रकाशित “इण्डियन आकीटिक्चर' । 

(१४) बेंजामिन रोल्ेण्ड कृत दि आर्ट एण्ड आर्कीटेक्चर आव इडिया” (बुद्धिस्ट, हिन्दू, जैन), १६५६ । 

(१५) होनरिख ज़िम्मर कृत 'मिथूस एण्ड सिम्बल्स आव इण्डियन आट एण्ड सिविलिजेशन' । 

(१६) अल्फेड नवरफ कृत 'इम्मॉर्टल इण्डिया, १८6५६॥ 

(१७) एच० गोट्ज कृत 'फाइव थाउजेण्ड इयर्स आव इण्डियन आट', १८४४५ । 

(१८) सर जॉन मार्शल कृत बुद्धिस्ट आर्ट आव गान्वारँ, खण्ड १, मेम्वायस॑ आव आर्क्यलॉजिकल 
डिपार्ट्मेण्ट आव पाकिस्तान, १६६०, टैक्सिला' तीन खण्डो में, गाइड टु टैक्शिा' १६६० (चोथा सस्करण ) । 

दक्षिण भारत की वास्तुकला एवं मूर्तिकका की अपनी विशेषपताएँ हे । तत्सम्बन्धी कुछ विश्विप्ट ग्रन्थ ये ह-- 
जी० जे० डुन्नेइल कृत ड्रेविडियन आर्कीटिक्चर', १६१७, सो० शिवराममूति कृत महावलिपुरम्‌', बी० सी० गांगुली 
कृत आदट जाव पलल्‍लवज | 

समीत पर भी क्‌छ ग्रन्थ है, यथा--ए० एच्‌० फॉक्स स्ट्रेग्वे कृत म्यूजिक जाव हिन्दुस्वान' (१४१४, आक्स- 
फोड ), ऐलेन डैनिलो कृत 'नादर्न इण्टियन म्यूजिक । सण्ड १ एवं २ (लूण्डन, १६०६, १४५०), एच० ए० पोष्ले 


हिन्दू सस्कृति एवं सभ्यता की मौलिक एवं मुरय विशेषताएँ ४१३ 


कृत (दि म्यूजिक आव इण्डिया' (कलूफत्ता, १६५० ), ओ० गोस्वामी कृत दि स्टोरी, जाव उण्डियन म्यूजिक (वम्बई, 
१६५७), जी० एच० रानाडे कृत हिन्दुस्तानी म्यूजिक एण्ड आउटलछाइन आव इद्स फिजिक्स एण्ड एस्थेटिक्स' (पुना, 
१६५१) । 

भारतीय वास्तुकला एवं मूर्तिकल्य-सम्बन्धी प्रतीकवाद जावा, वाली तथा इण्डोनेशिया के अन्य भू-मागों में 
फैला । इस विपय में बहुत-से ग्रन्थ लिसे गये हू, यथा--पाल मुस कृत वराबुदोर', जी० गोरेर हृत वाली एण्ड 
ऐगकोर', कुआरिश बेल्स कृत 'दुअड्‌स ऐग्कोर' तथा डब्ल्यू० एफ्‌०स्टटरहीम कृत इण्डियन उपलुएन्सेज इन 
वालीनीज आर्ट' (लण्डन, १६३५) । 

भारतीय सस्क्ृति एवं सभ्यता की कुछ अन्य विशेपताआ पर भी प्रफाथ डाला जा सकता था, किन्तु मूची 
लम्बी हो चुकी हे आर जो कुछ कहा जाचुका हे, पर्याप्त है।यह नही प्रदर्शित क्रिया गया हू कि किसी अन्‍य सस्केति में 
इतनी विद्येपताएँ नहीं ह । किन्तु इतना तो कहने का जधिकार हे ही कि कोई अन्य सस्क्ृति ऐसी नही है जिसमे 
इतनी विशेपताएँ अब भी पायी जाती हो, या जतीत में पायी गयी हो । कुछ अनुपम विशेपताएँ तो ऐसी ह--- 
मनृष्य निम्न कोटि के प्राणियों एव निर्जोव पदार्थों में समाहित रहने वाले एक तत्त्व में सम्बन्बित वेदान्त की अद्भत 
एव सुन्दर वा रणा, वामिक एव दार्शनिक दृष्टिकोणो मे विभेद रहते हुए भी सभी युगो में महान्‌ सहिष्णुता की भावना 
तया सत्य एवं अहिसा पर व देना । ये अद्भुत स्थापनाएँ ह॑ ओर अन्यत्र नहीं पायी जाती। 


अव्याय ३७ 
भावी वृत्तियोँ 


सन्‌ १७५७ मे प्लासी के युद्ध के उपरान्त बगाल, बिहार एव उडीसा का शासन जिस पर अग्रेजो का 
दवाव भात्र सन्‌ १७६५ से ही पड रहा था, सीबे अग्रेजी आजिपत्य के अन्तर्गत आ गया। सन्‌ १८१८ में जब 
बाजीराव पेशवा द्वितीय पराजित होकर वृत्तिमोगी (पेशनयाफ्ता) हो गया तो अग्रेजों का प्रमभुत्व सम्पूर्ण 
भारत में हो गया, केवल पजाब अभी स्वतन्त्र था, किन्तु वह भी सन्‌ १८४५ में अग्नेजी राज्य में मिला 
लिया गया। अग्रेजों ने भारत को सन्‌ १६४७ में छोड दिया। इस प्रकार अग्नेजो ने भारत के अधिक भाग पर 
१८० वर्षों तक, पजाव को छोडकर सम्पूर्ण भारत पर लगभग १३० वर्षों तक तथा पजाव पर लगभग १०० 
वर्षों तक राज्य किया। इन अवधियो मे हिन्दू-समाज पर ब्रिटिश आधिपत्य का प्रभाव अत्यविक पडा । जारी- 
रिक, मानसिक एव नैतिक क्षेत्रों में हिन्दू-समाज विदेशी प्रभाव से आक्रान्त हो उठा। ब्रिठिश राज्य के इन 
वर्षों मे जो परिवर्तन प्रकट हुए वे इसके पूर्व की कई शतियो के परिवतनों से कही अधिक एवं कई गुने बडे 
थे। अग्नेजी राज्य के आयमन के साथ सम्पूर्ण भारत में एक नये प्रकार का शासन स्थापित हुआ, पाइचात्य 
ढेग के त्यायारूय स्थापित हुए, सभी भारतीयों पर समान रूप से एक ही प्रकार के व्यवहार (कानून) 
व्यवस्थित किये गये, आधूनिक व्यक्तिवादी स्वातस्व्य की भावना का प्रवेश हुआ, नगरो एवं बडी-बडी 
वस्तियो मे पाश्चात्य जीवन के ढग निखरने लगे, एक ऐसी शिक्षा-व्यवस्था स्थापित हुईं जिसने सभी भारतीयी 
को समभूमि पर रख दिया, समाचार-पत्नो, आवागमन के विकसित अच्छे साधनों, आधुनिक विज्ञान, अग्रेजी 
साहित्य तथा कलाओ आदि के अध्ययन आदि ने एक नये जीवन की छटा उपस्थित की। 
इस अध्याय में हम उपर्युक्त परिवर्ततों के विषय में कुछ लिखने का उद्देश्य नही (रखते । बहुत ही' 
सक्षेप मे हम केवरू उन प्रभावों की ओर प्राठको का ध्यान आशक्षष्ट करेंगे जो आधुत्तिक विज्ञान एवं 
नये विचारो, भारतीय छोकतान्त्रिक सविधान, वर्म निरपेक्ष राज्य की भावना, समाजवादी समाज के ढाँचे, 
आर्थिक योजना, विधान-निर्माण, जनसस्या की वृद्धि एवं उसको रोकने के साधनों के फलस्वरूप हिन्दू समाज 
तथा इसके प्राचीन आदर्शो एव जीवत्त-मूल्यों पर पड रहे है या पड सकते ह। 
किन्तु उपर्युक्त विषयो पर प्रकाश डालते के पूव हम अति सक्षेप में उन बातो का उल्लेख करेंगे जो 
स्वतन्त्रता की प्राप्ति के पूर्व ब्रिटिश भारत में घटी थी। छार्ड रिपन ने सन्‌ १८८२ में स्थानीय शासन की 
नीव डाली, जिसके फलस्वरूप नगरो एवं जनपदों मे क्रम से नगरपालिकाओं एवं स्थानीय निकायो की स्थापना 
हो सकी । इस प्रकार सन्‌ १७६५ के गभग १२० वर्षों के उपरान्त, जब ब्रिटिश राज्य की स्थापना सर्वप्रथम 
भारत के अधिकाश भागों में हो चुकी थी, अग्रेजों ने ऐसा सोचा कि शासित लोगो को अपने (अमहत्त्व- 
पूर्ण एव हलके-फुलके) कार्यो को सँमालने का अवसर दिया जाय । तब तक ब्रिटिश लोगो की उपनिवेशवादिता 
अपनी चरम सीमा तक पहुच गयी थी। अग्रेज लोग भारत से कपास जैसा कच्चा माल इगलैण्ड भेजने लगे और 
उससे मैनचेस्टर आदि स्थायो मे वस्तुएँ तैयार करके पुन भारत में ही खपाने छमगे। अग्रेज निर्माताओं के 


भावी वृत्तियाँ ४१५ 
पक्ष में बहुत-से कानून बनाये गये थे। अग्रेज व्यापारी भारत में बने रेशमी जल सूती हलक को ४ बेच 
सकते थे। इस प्रकार लगभग एक शती से अधिक काल तक भारत का ति हक आज ओआर वह मसार 
के अत्यन्त दरिद्र देशों भें परिगणित होने लूगा। दादामा३ नोौरोजी ने जन प्रन्व॒पावर्टी एण्ड अनू-ब्रि व्शि स्ल 
इन इण्डिया! (लण्डन, १६०१, ६७२ पुष्ठो) में इस विपय पा बडी योग्यता से आय ले हे । का कक 
उपनिवेश्ञी राज्य के प्रमुख तत्त्वये थे--प्रण राजनीतिक जघीनता, प्रमुख हम 0 विदेशियों के हाथो 
मे थी, मारत में विदेशी पूजी का ही प्रयोग होता था, कुछ विपयो में, यथा-रेलवे दि में भार्तें में अग्रेजी 
शासको द्वारा विदेशी पूंजी के छाम एवं व्याज के वारे मे प्रतिमूर्ति (गारण्टी) थी, भासतीयों से उगाहे गये करो 
से ही उसका भुगतान होता था, बडे-बडे व्यवसायों की वागडोर विदेशियों कै हाय मे थी 25 वेवल 
विदेशियों का ही लाभ होता था एवं भारत की भूमि एवं जनता ब्रिटेन के उद्देश्यों क्री ध्रृति के छिए मानो 
एक यस्त्र थी । अत्यधिक दारिद्रय एव क्लेश का मूल्य चुकाने के फललनसप भारत को शान्ति एव राजनीतिक 
एकता प्राप्त हुई। स्पष्ठ हे , आज के मारत की बहुत-सी आथिक समस्याओं का मूल ब्रिटेन की भयकर उप- 
नवेशिक नीतियों पाया जाता हूँ । 
हे गम अधिक 3 तक भारतीय शासन की सेना अग्रेज अविकारियों डरा प्रशासित 
थी । वीसवी शी में लगभग सात सहक्त अधिकारी (लिपिटनेण्ट , कैप्टेन, मेजर, कनंलू) ेल्‍ थे, नम: एक भी 
भारतीय प्रथम महायुद्ध तक “किंग कमीशन' नही पा सका। फिर कूछ व्यक्ति प्रतिवर्ष हाल मु प्रशिक्षण 
के लिए भेजे जाने रूगे। इण्डियत सिविल सविसा (आई० सी० एस० ) की परीक्षा इगलेण्ड में होती थी, 
यद्यपि सन १८६३ में ही "हाउस आव कामस' (इगलैण्ड की छोकसभा ) ने ऐसा प्रस्तावित कर दिया था कि 
तत्सवती परीक्षाएँ एक-साथ इगलैण्ड एवं भारत में हो। १४ वी शरती के अन्तिम चरण में बहुत ही योडे 
लोग इस स्वर्गोत्पन्न नौकरी की परीक्षा में बैठने के लिए इगलेण्ड जाते थे और अपने को उस योग्य सिद्ध 
करने में समर्थ होते थे। कलक्टर, जनपद के न्यायाधीश, पुलिस अधीक्षक, मेडिकल आफिसर अधिकाश में सभी 
ब्रिटिश ये । कालेजो में सभी प्रोफेसर तथा यहाँ तक कि कुछ स्क्लो के हेडमास्टर भी अग्रेज ही होते कु । स्कूलो 
की पुस्तके डी० पी० आई द्वारा निर्धारित होती थी, और ऐसे उच्चाधिकारी विदेशी ही होते थे । जब 
अग्रेजो ने सन्‌ १६४७ में भारत छोडा तो उन दिनो प्रायमरी शिक्षा भी योडे ही बच्चो को दी जाती यी। 
इन बातो की ओर जो सकेत किया जा रहा हे वह इसलिए कि हम लोग आपस मे एकता के साथ रहे, 
ऐसा न हो कि हमारे गुह-कलूह से तथा पारस्परिक ईर्ष्या एव विरोधी वत्त्वो है फलस्वरूप कुछ वाहय 
तत्व पुन शक्तिशाली हो जाये आर हमारी स्वतन्त्रता पर आघात पहुँचे। हमे अपने बरी पडोसियो से सदैव 
सतर्क रहना हे। 
मोल ने सन्‌ १६०४८ मे यह उद्घोषित किया कि भारत में छोकनीतिक व्यवस्था न स्थापित की जाय 
ओर उसने मुसलमानों के लिए पृथक निर्वाचन की पद्धति तिकारू कर हिन्दू-मुस्लिसः के सघर्ष को आगे 
बढाया। किन्तु माण्ठेग्यू ने मोल की स्थापना का विरोध किया ओर ऐसा उद्घोष किया किब्रिटिश 
शासन की इच्छा हे कि भारत क्रमश ब्रिटिश साम्राज्य के भीतर नियमानमोदित शासव का अनुभव करता 
हुआ स्वायत्त सस्थाओं का विकास करे। इसी प्रकार कई प्रकार के विरोधी एवं अन्तविरोधी प्रयत्न चलते रहे। 
भाण्टेग्यू द्वारा स्थापित हैघध शासन, रोौलट कानून, पजाब की अर्शान्ति, जनरल डायर के अत्याचार एवं जलियाँ- 
वार वाग की दुधप घटनाएँ जिनमे सरकारी ऑकडो के अनुप्तार ३०० व्यवित मारे गये तथा ४४३४ पायल 
हुए, डायर को बछवश अवकाश देना तथा उसके अग्नेज पक्षपातियों द्वारा उसको ३० सहस्त॒ पौण्डो की भेट 


४१६ घर्मशारत्र का इतिहास 


आदि क्रियाएँ भारतीय स्वतन्त्रता के सम्राम की वलिवेदी पर हारने वाले यज्ञों की महान्‌ आहुतियाँ एवं विरोधी 
घटनाएँ है। 
लाड्ड मेकाले ने अपने मिनट ऑन इण्डियन एड्केशन' में अग्रेजी माध्यम द्वारा शिक्षा की व्यवस्था की 
त्रकालत की । उसने लिखा हे --हमे इस समय एक ऐसे वर्ग की स्थापना करनी है, जो हमारे और उन 
करोडो लोगो के बीच मे, जिन पर हम शासन करते हे, व्याययाता का काम करे, यह ऐसे लोगो का वर्ग हो 
जो जन्म एवं रग से तो भारतीय हो, किन्तु प्रवृत्ति , सम्मति, नंतिकता एव प्रज्ञा में अग्रेजीयत रखते 
हो] फलूत सभी विषयो को इगलिश के माध्यम से पढने में समय एवं उद्योगों का व्यर्थ क्षय होता 
रहा, यहाँ तक कि सस्क्ृत भी उसी माध्यम से पढायी जाती 'रही हे, इस प्रकार की प्रणाली के अपनाने से 
अव्ययन-अव्यापन में समानूपात की स्थापना नहीं हो पाती थी, विज्ञान एवं प्राविधिक ज्ञान का अध्ययन नाम 
मात्र को हो पाया और पढे-लिखे छोगो तथा अपढ लोगों के बीच एक लम्बी-चौडी खाई खुद गयी। इस 
प्रणाली नें पाश्चात्य सस्क्ृति को गौरव प्रदान कर दिया और भारतीयों को अपनी सस्क्ृति को पढने एवं 
मूल्याकन करने की ओर प्रवृत्त नही किया। पढे-लिखे लोग, विशेषत भग्नेजी शिक्षा के आरम्भिक काल मे, 
पाइचात्य सस्थाओ के प्रति अतिशयोक्तिपूर्णं सम्मान की भावना रखते थे और अपनी वामिक एवं सामाजिक 
प्रणालियों की भर्त्संना किया करते थे। 
ब्रिटिश राज्य ने भारतीय शिक्षा (विशेषत उच्च शिक्षा) में उदासीनता प्रदर्शित की । सारे भारत के 
लिए सन्‌ १८५७ मे केवल तीन विव्वविद्याल्य (बम्बई, कलकत्ता, एवं मद्रास) स्थापित किये गये और वे भी 
केवल परीक्षा लेने वाले विश्वविद्यालय मात्र थे। कुछ वर्षों पूरे तक एक भारतीय दर्णन में एम० ए० परीक्षा 
तो उत्तीर्ण करता था, किन्तु उसे भारतीय दर्शन नहीं पढाया जाता था! किन्तु इतना सब होने पर भी 
अग्रेजी शिक्षा की प्रणाली ने सरकार एवं ईसाइयो के ग्रयत्नों एव इच्छाओं के विरुद्ध परिणाम प्रस्तुत किये। 
ईसाई पादरियों को कुछ भी सफलता नही प्राप्त हुई, बहुत थोडे-से ओर वे भी हीन जाति के लोग, ईसाई 
बन सके। सरकार को भी यह विदित हो गया कि इगलिश साहित्य के अव्ययन से, यथा--बर्क, स्पेसर, मिल 
आदि की कृृतियों के अध्ययन से पढे-लिखे लोगो के मन मे राप्ट्रीयता की भावना घर करने लगी, अत 
उन्हे अपनी अधघम राजनीतिक स्थिति के विपय में परिज्ञान होने छग्रा। क्रमश राजनीतिक उद्देग उठने 
लरूगा। अग्रेजो ने लोकमान्य तिलक को दि फादर आव इण्डियन अन्‌रेस्ट' (भारतीय अशान्ति का जनक) कहा । 
सन्‌ १६२० में तिरुक का देहावसान हो गया । किन्तु अब सारा भार महात्मा गाधी की ओर झुक गया, 
जिल्होने राजनीतिक शक्ति एवं तज्जनित स्वतल्त्रता के लिए विद्रोह करते हुए सत्याग्रह की प्रणाली अपनायी। 


१ देखिए “मिनट आन इण्डियन ऐेड्केशन! के साथ सेकाले के भाषण (जी० एम्‌० यग द्वारा सम्पादित, 
आवक्सफोर्ड यूनिवर्सिटी प्रेस, १६४२) ” पूृ० ३५५-३६१ पर मिनट है। पृ० ३४४ पर निम्नलिखित वक्तव्य है 
“मैने यहाँ एवं अपने देश मे उन लोगो से बातें की हे, जो पूर्वी भाषाओं के ज्ञाता होने के कारण प्रसिद्ध हे। उनमे 
एक भी ऐसा नही मिला जिसने यह न स्वीकार किया हो कि किसी एक अच्छे यूरोपीय पुस्तकालय की केवल एक 
आऊमारी मे जितनी पुस्तकें पायी जाती ह वे भारत एबं अरब के सम्पूर्ण साहित्य के बराबर हें।' ऊपर दिया हुआ 
उद्धरण पु० ३४६ पर हे । 


भावी वृत्तियाँ ४१७ 


सन्‌ १६१६ से १६०७ तत के मारतोब स्वतब्तता-सग्राम वी घदनाओ का उर्णन यहा शनावन्यक है 
भारत के दो टुकडे हो गये | अगरेज यहाँ से चठे गये । घम के जाधार पर ईशा का विभाजन की गबवर सिद्ध 
हुआ। ठासो हिन्दू-मुस्लिम मर गये, लाखो वे घस्नवार लुट गये, लायो निर्वासित हो गये, उनतो बरोड़ो 
की सम्पत्ति लट गयी। पारस्परिक कलह अपनी सीमा को पार वर गया | परिणामत जाज सात एव 
पाकिस्तान दो पृथक-पुथक देश ह। भारत के रूम्बे इतिहास में सत्ता परिवतन ती यह अदभुत घटना थी। एक 
लम्बे साम्राज्य को पारस्परिक परामणश से, विना किसी युद्ध के याविना रक्त वहाये, छोड देना सम्पूर्ण 
ससार में एक विरक्षण एवं जमतपूर्व घठना हे। ग्रेट ब्रिटेन के राजा का सन्देश, जो वायसराय रार्ड माउपण्ट- 
वेटन द्वारा संविधान सभा के सदस्यों के समक्ष पटा गया था, बहुत ही भद्र एवं जनूकूटा छत्दी से विज- 
डित था -“जनुमोदन (मन्त्रणा) द्वारा जक्ति का हस्तान्तरण उस महान्‌ लोक्नीतिक आदर्श का पिपालन है, 
जिसके ऊपर ब्रिटिण एवं भारतीण जनता सर्वसों भावेत न्‍्योछावर हे।” राजा फे इस सन्देश का उत्तर डा० 
राजेन्द्र प्रसाद ने उतनी ही सुन्दर एवं भद्र भाषा में दिया था-जहाँ हमारी यह उपलब्पि हमारे अति महान 
क्लेशो एवं बलिदानों का परिणाम हे, वही यह ससार की शक्तियों एवं घटनाओं का परिणाम भी हु, ओर 
अन्त मे, जो किसी अन्य तत्त्व से किसी भी दआ में कम महत्त्वपूर्ण नहीं हे, यह ब्रिटिग जाति की ऐतिहासिक 
परम्पराओों एवं लोकनीतिक आदर्शों का, समापन (निष्पत्ति) एवं परिपालतन सी हा (देजिए, बी० पी० 
मेनन कृत 'ट्रास्फर जाव पावर इन इण्डिया', ओरिएण्ट छागमैस, १६५७ प० ४१५)। 
भारतीय स्वतत्तता का कानून (विवान) “ ब्रिटिश पालियामेण्ट द्वारा पारित क्या गया ओर १८ 
जुलाई १६४७ को इसे राजकीय स्वीकृति मिली। कैविनेट मिशन (जिसमे पर्थिक लारंस, स्टेफोर्ड क्रिप्स 
एवं ए० वी० अलेक्जैण्डर नामक तीन क्निटिश मत्री, सम्मिलित थे) द्वारा एक सविवात सभा (कास्टीचुएण्ट 
असेम्बली ) की स्थापना की गयी थी, जिसकी प्रथम बैठक दिसम्बर सन्‌ १६०६ में हुई। इसकी अन्य बैठक 
अगस्त सन्‌ १६४७ में हुई और उसमे स्वतन्त्र भारत के विधान वनातने का निणय लिया गया । इस सभा का 
कार्य दो वर्षों से जविक कारू तक चलता रहा और २६ जनवरी १६५० को इसके द्वारा पारित विधान कार्या- 
स्वित हुआ। इस विवान में ३६५ वाराएँ है आर ८4 परिशिप्ट ह (१५ बाराएँ तत्क्षण कार्यान्वित हो चुकी 
थी (देखिए वारा सस्या ३६०)। 
स्वतन्त्रता के उपरान्त आवुनिक भारत एवं इसके नेताओं की कुछ उपरूब्धियाँ अति सक्षेप में 
निम्नलिखित है। (१) एक ऐसे व्यापक छोकनीतिक विधान की उत्पत्ति, जिसके द्वारा भाषण एक उपासना 
की स्वतन्त्रता तथा प्रकाशन की स्वतन्त्रता प्राप्त हे, अल्पसरयको के अधिकारों की सुरक्षा है. व्यवहार 
(कानून) की दृष्टि मे सभी वराबर हू, स्त्रियो की स्थिति मे समानता प्राप्त हे और न्याय व्यवस्था को 
स्वाबीनता प्राप्त (२) अस्पृश्यता का उच्छेद (घारा १७), (३) बिना किसी प्रकार के यद्द के भारत 
में राजनीतिक एकता की स्थापना , जिसमे ५०० से ऊपर भारतीय रियासतो का एकीकरण हुआ, (इन रिया- 


२ देखिए ट्रास्फर आव पावर इन इण्डिया', परिश्षिप्ट सख्या ११ से १६४७ का भारतीय स्वतन्त्रता 
का कानून हे (प० ५१६-५३२) ओर परिशिप्ट सख्या १२ में भारतीय स्वतस्त्रता की बिल पर काग्रेस की टिप्प- 
णियों ह जिनके साथ दिनाक ज्‌ छाई ३, १६४७ को नेहरू हारा किये गये सुधार भी हे, जिन पर उन्होने अपने हस्ताक्षर 
भी जड दिये हं। 

प्र 


४१६ धर्मशारत्र का इतिहास 


आदि क्रियाएँ भारतीय रवतन्त्रता के सम्राम की वलिवेदी पर हाने वाले यज्ञों की महान्‌ आहुतियाँ एव विरोधी 
घटनाएं 
लार्ड मेकाले ने अपने मिनट ऑन इण्डियन एड्केशन'! में अग्रेजी माथ्यम द्वारा शिक्षा की व्यवस्था की 
त्रकाहत की । उसने छिसा हे --हमे इस समय एक ऐसे वर्ग की स्थापना करनी हे, जो हमारे और उन 
करोडो लोगो के बीच में, जिन पर हम शासन करते हे, व्यास्याता का काम करे, यह ऐसे लोगो का वर्ग हो 
जी जन्म एवं रंग से तो भारतीय हो, किन्तु प्रवृत्ति , सम्मति, नतिकता एव प्रज्ञा में भग्रेजीयत रखते 
हो! । फलत सभी विपयो को इगलिश के माव्यम से पढते मे समय एवं उद्योगो का व्यर्थ क्षय होता 
रहा, यहाँ तक कि सस्क्ृत भी उसी माध्यम से पढायी जाती रही हे, इस प्रकार की प्रणाली के अपनाने से 
अव्ययन-अव्यापन मे' समानूपात की स्थापना नही हो पाती थी, विज्ञान एवं प्राविधिक ज्ञान का अव्ययन नाम 
भात्र को हो पाया और पढे-लछिखे छोगो तथा अपढ लोगों के वीच एक लम्बी-चौडी खाई खूद गयी। इस 
प्रणाली ने पाश्चात्य सस्कृृति को गौरव प्रदान कर दिया और भारतीयों को अपनी सस्क्ृति को पढने एव 
मूल्याकन करने की ओर प्रवृत्त नही किया। पढे-लिखे लोग, विज्येपघत्त अग्रेजी शिक्षा के आरम्भिक काल मे, 
पाइचात्य सस्थाओ के प्रति अतिशयोक्तिपूर्ण सम्मान की भावना रखते थे और अपनी वामिक एवं सामाजिक 
प्रणालियों की भर्त्सना किया करते थे। 
ब्रिटिश राज्य ने भारतीय शिक्षा (विशेषत उच्च शिक्षा) में उदासीनता प्रदर्शित की। सारे भारत के 
लिए सन्‌ १८५७ मे केवछ त्तीन विश्वविद्यालय (वम्बई, कलकत्ता, एवं मद्रास) स्थापित किये गये ओर वे भी 
केवल परीक्षा लेने वाले विश्वविद्यालय मात्र थे। कुछ वर्षों पूवं तक एक भारतीय दर्णन मे एम० ए० परीक्षा 
तो उत्तीर्ण करता था, किन्तु उसे भारतीय दर्शन नही पढाया जाता था! किन्तु इतना सब होने पर भी 
अग्रेजी शिक्षा की प्रणाली ने सरकार एवं ईसाइयो के प्रयत्नो एवं इच्छाओं के विरुद्ध परिणाम प्रस्तुत किये । 
ईसाई पादरियो को कुछ भी सफलता नही प्राप्त हुई, बहुत थोडे-से और वे भी हीन जाति के लोग, ईसाई 
वन सके। सरकार को भी यह विदित हो गया कि इगलिश साहित्य के अध्ययन से, यथा--बकं, स्पेसर, मिल 
आदि की कृतियो के अध्ययन से पढे-लिखे लोगो के मन मे राप्ट्रीयता की भावना घर करने लगी, अत 
उन्हें अपनी अवम राजनीतिक स्थिति के विषय में परिज्ञान होने ऊमा। क्रमश राजनीतिक उद्देग उठने 
लूगा। अग्रेजो ने लोकमान्य तिलक को दि फादर आव इण्डियन अनुरेस्ट' (भारतीय अश्ान्ति का जनक!) कहा । 
सन्‌ १६२० में तिलक का देहावसान हो गया । किन्तु अब सारा भार महात्मा गाधी की ओर झुक गया, 
जिन्होंने राजनीतिक शक्ति एवं तज्जनित स्वतन्त्रता के छिए विद्रोह करते हुए सत्याग्रह की प्रणाली अपनायी ! 


१ देखिए 'सिनट आन इण्डियन ऐड्केशन' के साथ मेकाले के भाषण (जी० एस्‌० यग द्वारा सम्पादित, 
आवसफोर्ड यूनिवर्सिटी प्रेस, १६५२)  पू० ३५५-३६१ पर मिनट हे। पु० शेडेडे पर निम्नलिखित वक्तव्य है 
“मेने यहाँ एवं अपने देश से उन लोगो से बातें की हे, जो पूर्वी भाषाओं के ज्ञाता होने के कारण प्रसिद्ध हे। उनमे 
एक भी ऐसा नहीं मिला जिसने यह न स्वीकार किया हो कि किसी एक अच्छे यूरोपीय पुस्तकालय की केवल एक 
आजरूमारी मे जितनी पुस्तकें पायी जाती हे वे भारत एवं अरब के सम्पूर्ण साहित्य के बराबर हे । ऊपर दिया हुआ 
उद्धरण पू० इे५ड पर हे । 


भावी वृत्तियाँ ४९७ 


सन्‌ १६१६ से १६४७ तय के भारतीय स्वतरातानायाम वो घटनाजों ता वर्णन यहा जनावच्यक है। 
भारत के दो टुकड़े हो गये । जग्ेज यहा से चठे गये । घम के जायाए पर देश वा वा गत बडी: अकाल सिद्ध 
हुला। छासरो हिन्दू-मुस्लिम मर गये, छासी के घरनवार लछुट गये, 'टाखा निर्वासित हो गये, उनठी बारोडो 
की सम्पत्ति ऊंट गयी । पारस्परिया करूर अपनी सीमा को पार कर गया ॥ परिणामसत जाज भारत एव 
पाकिस्तान दो पृथर-पृथक देश है। भारत के लम्बे इतिहास म सत्ता परियर्तन यी यह जद्मुत चली थी। एव 
लम्बे साम्राज्य को पारम्परिक परामण से, बिना कसी यूद्ध के याविना रात बहाये, छोड देना सम्पूर्ण 
ससार में एक विलक्षण एवं क्रमतपूर्व घटना हे। ग्रेट प्रिटेन के राजा को सन्देश, जो वायसराय छार्ड _माउप्ट- 
वेटन द्वारा संविधान सभा के सदस्यों के समक्ष पटा गया था, वहुत ही भद्र एवं लनुकूड जब्दों से विज- 
डित था -अनुमोदन (मस्न्रणा) हारा झक्ति का हस्तान्तरण उस महान्‌ लोकनीतिक आदर्श ता पत्पिलन है, 
जिसके ऊपर ब्रिटिश एवं भारतीण जनता सर्वसों भावेन न्‍्योड्ावर हं।” राजा फे उस सन्देश वा उत्तर डा० 
राजेन्द्र प्रसाद ने उतनी ही सुन्दर एवं भद्र भाषा में दिया था-जहाँ हमारी यह उपलरूब्धि हमारे जति महान 
क्लेशो एवं वलिदानों का परिणाम हे, वही यह ससार की शक्तियों एवं घटनाणों का परिणाम सी है, ओर 
अन्त में, जो किसी अन्य तत्त्व से किसी भी दशा में कम महत्त्वपूर्ण नहीं हे, यह ब्रिटिण जाति की ऐतिहासिक 
परम्पराओों एवं लोकनीतिक आदर्शों का, समापन (निप्पत्ति) एवं परिपालन भी ह (देजिए, बी० पी० 
मेनन कृत ट्राम्फर आवब पावर उन इण्डिया', ओरिएण्ट लागमैंस, १६५७ प० ४१५४)। 
भारतीय स्वतन्त्रता का कानून (विवान) * ब्रिटिश पालियामेण्ट द्वारा पारित कया गया और १८ 
जुलाई १६४७ को इसे राजकीय स्वीकृति मिली। कैविनेट मिशन (जिसमे पेथिक छारंस, स्टैफोड तिप्स 
एवं ए० वी० अलेक्जेण्डर नामक तीन ब्रिटिश मन्नी, सम्मिल्ति थे) हारा एक सविधान सभा (कारटीचुएण्ट 
असेम्बली ) की स्थापना की गयी थी, जिसकी प्रथम बैठक दिसम्बर सन्‌ १६४६ में हुई। उसकी अन्य चेन 
अगस्त सन्‌ १६४७ में हुई और उसमे स्वतन्त्र भारत के विधान वनाने का निर्णय लिया गया । इस सभा का 
काय दो वर्षों से अधिक कार तक चलता रहा और २६ जनवरी १६५० को इसके द्वारा पारित विधान कार्या- 
न्वित हुआ। इस विवान में ३६५ वाराएँ है ओर दे परिशिप्ट ह (१४५ बाराएँ तत्क्षण कार्यान्वित हो चकी 
यी (देखिए बारा सख्या ३४०)। ७ 
स्वतन्त्रता के उपरान्त आधुनिक भारत एवं इसके नेताओं की' कुछ उपलूब्धियाँ अति सक्षेप मे 
निम्नलिखित हे। (१) एक ऐसे व्यापक छोकनीतिक विवान की उत्पत्ति, जिसके द्वारा भाषण एवं उपासना 
की स्वतन्त्रता तथा प्रकाणन की स्वतन्त्रता प्राप्त हे, अल्पसरयको के अधिकारों की सरक्षा हे पतन 
(कानून) की दृष्टि मे सभी बरावर है, स्त्रियों की स्थिति में समानता प्राप्त है और. 2 कलम 
स्वाधीनता प्राप्त हें, (२) अस्पृश्यता का उच्छेद (घारा १७ ) का 


” (३) बिना किसी प्रकार 
में राजनीतिक एकता की स्थापना , जिसमे ५०० र के युद्ध 


से ऊपर भारतीय रियासतो का एकीकरण हुआ [ 2 


इन रिया- 


२ देखिए 'ट्रास्फर आवब पावर इन इण्डिया', परिशिष्ट सख्या 
ट है ? ११ मे १६४ 
का कानून हे (प० ५१६-५३२) और परिशिप्ट सख्या १२ से भारतीय स्वतस्त्रता हर कर का भारतीय सत्ता 
णियाँ हू जिनके साथ दिनाक ज्‌ लाई ३, १६४७ को नेहरू हारा किये गये सुधार भी है, पर कांग्रेस को टिप्पि- 
भो जड दिये हे। ” “ने पर उन्होने अपने इस्ताक्षर 


ड््द घर्मशास्त्र का इतिहास 


सतो ने भारत के क्षेत्रफल का १३ भाग घेर रखा था, इनकी जनसरथा भारत की जनसरया की १।९ थी, 
देखिए वी० पी० मेनन कृत स्टोरी जाव दि इण्टीग्रेनन आव स्टेट्स), (४) भारत का १४ प्रदेशों एवं ६ 
सघीय राज्यों में विभाजन किया गया, यह विभाजन अधिकाणत भाषा एवं प्रशासन की सुविवा को दृष्टि में 
रस कर किया गया, (५) वयस्क मताबिकार के आधार पर अब तक पॉँच चुनाव हो चुके है, प्रत्येक 
व्यक्ति (पुस्प या नारी) * को, जो २१ वर्ष का है, विधान द्वारा या किसी कानन द्वारा जो अयोग्य नही 
ठहराया गया है, छोक-सभा एव प्रदेशो की विवान सभाओं के चुनाव में मत देने का अविकार प्राप्त है, (६) 
समाजवादी ढग के समाज का निर्माण अपना उल्ब्य है (धारा ३८, ३६), (७) चार पचवर्षीय योजनाएँ 
कार्याच्वित हो चुकी है और चौथी प्रकाशित हो रही ह॑ (परिभिप्ट स० ७, सूची ३, विपय २० के अस्तर्गंत)। 

सविवान के विरोव में कुछ आलोचनाएँ की जा सकती हे। पहली बात यह हे कि यह बहुत बडा 
है, बहुविस्तृत हे और वहुत-से सूत्रों एवं स्रोतों से प्राप्त व्यवस्थाओं का एक सम्समिश्रण हे । इस्लेण्ड, आयरलैण्ड 
तेथा अत्य यूरोपीय देशों के सविवानों से बहुत-सी व्यवस्थाएँ छे ली गयी है सन्‌ १६३५ के भारतीय 
कानून की कुछ व्यवरथाएँ भी ले ली गयी हे! इनमे से कुछ बातों को छोडा जा सकता या और सामान्य 
व्यवहारो द्वारा उन्हें कार्यान्वित क्या जा सकता था। विस्तृत होने पर भी इसमे वह॒त-सी बाते छठ गयी हे। 
राजनीतिक दलो, व्यावसायिक निगमों, वर्मो एवं राज्य के सम्बन्ध के थिपय में कोई स्पष्ट बात नहीं कही 
गयी है। हमारी परम्पराओ से हमारे सविधान का कोई सम्बन्ध नही हे । वर्मसत्र एवं स्मृतियाँ वर्णों एव 
आश्रमों के वर्मो (कत्तंव्यों) से आरम्भित होती है। स्वय प्रयम प्रधानमत्री स्व० प० जवाहरलाल नेहरू ने 
आजाद मेमोरिएल लेक्चस”, इण्डिया दु-डे एवं टुमारो! (१४५४४, पृ० ४५) में कहा हे-'हम सभी आज अधि- 
फारो एव स्वत्वों के विषय में बात करते हे और उनकी मॉँग करते हे, किन्तु प्राचीन धर्म की शिक्षा कत्तेव्यो 
एवं उपकारों के विपय मे थी। अधिकार तो किये गये कतंव्यों का अनुसरण करते हु ।” अभाग्यवग हमार 
संविधान में इस विचार का अभाव है । 

भारत के जीवन मे अत्यन्त महत्त्वपूर्ण बात हे जनता द्वारा शक्ति की प्राप्ति, जो न केवल राज- 
नीतिक हे, प्रत्युत वह सामाजिक, जाथिक, बौद्धिक एवं नेंतिक भी हं। सविधान ने जन-साधारण में एक 
भावना का उद्रेक कर दिया हे कि उन्हे मानों केवल अधिकार प्राप्त है और कत्तेब्यो से उनका कोई सम्बन्ध 
नही हे ओर वे अपने घरो एवं चाय-फ्राोफी की दुकानों मे बैठकर जो भावनाएँ बनाते हु, अर्थात अपने 
अधिकारों का जो चित्र खीचते ह, उन्हे कानून का रूप मिलता चाहिए, उन्हे कानून की अवित प्राप्त 
होनी चाहिए और होना चाहिए उन विपयो में पूण न्‍्याय। 

भारतीय सविवान मे देश के प्रति या लोगो के प्रति पाछनीय कत्तेब्यों के विषय में कोई अध्याय 
नहीं है। १८ैवी धारा ने सात प्रकार की स्वतस्त्रताओं का उल्लेख किया हे, जिनसे एक हे सघों का 
निर्माण । उपधारा (४) ने राज्यो को लोक व्यवस्था या नैतिकता के हित में लोगो पर नियन्नण 
स्थापित करने के लिए कानून बनाने की उठ दी हे। सविवान बनाने वाले यह वात भर गये फि कभी ऐसा 


हे भ्थम महायुद्ध तक ग्रेट ब्रिटेन मे नारियो को मताबिकार नही प्राप्त था ओर आज तक भी स्विटजर- 
लण्ड से नारियो को यह्‌ अधिकार नही प्राप्त हो सका है (देखिए ज्यार्ज सोलोवेय-चिक कृत “स्विटज्नर लण्ड इन 
पस्पेंक्टिव', पु० ३१, सन्‌ १६५४ मे प्रकाशित) । 


|) 5 ४१्द 
भावा वृत्तियाँ 


< बल ते ह_तले बसा भी। हे जे, 
सेल थत हो सता है जय देश या साय वाय ही ठ्प्प हा कर ] ध ख़ान हा ] आर 
डाक हे गा की जो देश व्यापी हइताए हुई, उससे छोगा का न खुल 3 ४४३ “का कक कक 
तथा हडतारू पर रोक रूगाने फी बात पर उदाहरण थे हिए एक प्रयोग के रूप में सविधान-निर्म 
सोचना चाहिए यथा। ० ३ >. 2 3५० से जब तक 
डक एक अन्य जालोचना यह है कि इसमे जब तक बहुतन्स सुर हो या गे 5५ न २ सथा- 
कम-से-कम २८ सुवार हो चुके है, जबकि सयुवत राज्य णमेरिशग की रा 3 कम हि हे 
किये गये ह। प्रथम सुवार डेढ वर्ष के भीतर ही किया गया, जिसके अमित कं अब १५, १८5 एबं ३१। 
प्रभाव पठा, जिनमे तीन तो ऐसी हू जो मौदिक लक जब हि ५ हि का कि मी अवध 
लगभग ढाई वर्षों तर्क सविधान के निर्माण के विषय में 20278 अप ि का, अधिकार! के का 
के भीतर ही मोछिक जबिकारों के विपय में परखिर्तन बज] पड़ी लक हा हे वाट लि, 
आर तगलन में गबबडों बताने हो सकती: हैं। 3 वी ताए गे सवाक हुत है किसी न्यापाल्य में दावा 
की सम्पत्ति जनिवार्य रूप से ले ली जाय तो उसकी क्षति-पति के हा हर 4 कु गर समे जपहरण एवं 
नहीं कर सकता। यह व्यक्तिगत सम्पत्ति पर एक गम्भीर जाकमण हे, या है के उपस्थित हो और 
स्वेच्छाचारिता की गन्व मिलती ह । लोकसभा मे निर्दिप्ट स़रया (कोरम हे ० की है, यदि का 2 उ हे 29 
उनमे, मान लीजिये, २६ सदस्य यह तय कर दे कि किसी व्यक्ति की कतिपय सम्पत्तियो की अनिवाय के ३ की 
निश्चित वन निर्धारित किया जाये जो सम्भवत बहुत ही कम हो, तो उस व्यक्ति को न्याय का आश्रय छेने का 
पक आलोचना हू कि विश्वविद्यालयों की सूची स० २ (परिशिष्ट ७, राज्य सूची स॑० ११) 
मे रख दिया गया है, जबकि उन्हें समवर्ती (कॉनू-करेण्ट) सूची मे कि है 20 23८48 पा 
सायिक एवं प्राविधिक (विशेष कला या विज्ञान-सम्वन्धी) प्रशिक्षण रा जे सूची छा २५) ४2 
रखा गया हे। क्‍या विध्वविद्यालयी शिक्षा श्रम -प्रशिक्षण के समान सारे देश के का महत्त्वपूण नहा हे 
केवछ ६२ सें ६६ (सूची स० १, केन्द्रीय सूची) तक के विपय केन्द्रीय प्रशासन के ल्तगत हं | वनारस हिन्दू 
विष्वविद्याल्य, अलीगढ़ मुस्लिम विर्वविद्याल्य, दिल्ली विश्वविद्यालय एव शा ्लतिः निकैतन को क्यो केन्द्रीय 
प्रभासन के अच्तगंत रुखा गया हे ?क्या अन्य विज्वविद्यालय समवर्ती (कॉन-करेण्ट ) सूची मेनही रखे जा सकते ये ? 
आठवे परिशिण्ट में भारत की चोदह भाषाओं को राष्ट्रीय भाषा कहा गया हे, किन्तु धारा ३४३ 
(१) में हिन्दी को संघ की भाषा घोषित किया गया हे और धारा ३४३ की 


उपधारा २ मे अग्नेजी को १४७ 
वपा तक सहगामिनी भापा के रूप में स्वीकार किया गया हे और उपवारा ३ में ऐसी व्यवस्था हे कि सन्‌ 
१८६५ के उपरान्त भी लोकसभा-अग्रेजी को उस रूप मे रख सकती है ४ भारत की राष्ट्र-भाषा 


की समस्या का अभी झान्तिमय समावान नहीं प्राप्त हो सका हे। सभी प्रबुद्ध 


द नागरिकों मे राष्ट्रीय एकता 
की भावना एवं आदर्ण भरने के लिए एक वडे पैमाने पर कार्यक्रम निर्वारित किया जाना चाहिए। उस कार्यक्रम 


४ पाठको को ज्ञात ह्‌ कि सन्‌ १६६४-६५ मे हिन्दी के प्रश्न को लेकर दक्षिण से बडे पैमाने पर उपद्रव 
खडे किये गये । द्रविड मुनेत्न कज्षणस नामक राजनौतिक दल के लोगो ने राजनीतिक चालें चरो, जन-साधारण को 
उभाडा, जुलूस निकाले, बसें, टूकें एव रेलगाडियोँ जल डालो। इतना ही नहीं, ३-४ व्यक्तियों ने वहकावे मे 
जाकर अपने को जला भी डाला । इस प्रकार हिन्दी राष्ट्र-भाषा को लेकर घन-जन की हानि हुई। इस राजनीतिक 


४२० धर्मगास्त्र का इतिहाते 


में भारत के जतीत, हमारी समान अभिरुचियों, समान भविष्य, सस्क्रत में पाय जाने वाछे ज्ञान एवं विचार 
के तत्त्वो, क्षेत्रीय भाषाओं तथा यूगों से चली आयी सहिप्णुता की भावना का समावेश होना चाहिए। 
आराणम्भिक पाठशालाओं से ही भारत की सास्कृतिक एकता से सर्म्बान्बत मौलिक बातों का अव्ययन-अध्या- 
पन आरम्भ कर देना चाहिए, जिससे बच्चों में राप्ट्रीया की भावना का उद्रेक हो। प्रत्येक नागरिक के 
मन में ऐसी वारणा बेब जानी चाहिए कि हम सदा से एक देश के नागरिक रहे हूं, विदेशियों ने सदा से इस 
देश को एक माना है, हम सभी सदा से भारत के विशाल ज्ञान एवं आत्यात्मिक सस्क्ृति के अधिकारी रहे ह, 
हमे इस सस्क्ृति के सरक्षण एवं सवर्वेन में प्राण-प्रण से रंग जाना चाहिए । यह कार्य १० वर्षों तक निशुल्क 
एवं अनिवार्य शिक्षा द्वारा सम्पादित क्या जा सकता है। 
सविधान ने सातवे परिशिष्ट मे जो विपय रखे है और उनका सघ, राज्य एवं समवर्ती (कॉन- 
करेण्ट) सूचियो में जिस प्रकार विभाजन हुआ हे, वह तुटिपूर्ण है। उदाहरणा्, मादक पेय पदार्थों का उत्पा 
उत्पादन, निर्माण, प्राप्ति, क्रय एवं विक्रय राज्य की सूची में है (राज्य सूची, सूची-२ में आठवॉ विपय)। 
इसका परिणाम यह हुआ है कि क्छ राज्यों में मादक पेय पदार्थों पर प्रतिबन्ध हे तो कही पूर्ण छूट है। 
इससे हमारे चरित्र पर वडा बुरा प्रभाव पटा है । कही-कही वन-बृद्धि के लिए प्रतिवसन्व हटा लिये 
गये है। ऐसी स्थिति' अशोभनीय हे। चाहिए तो यह था कि इसे हम संघ की सूची में रखते ओर देश 
के नागरिकों के चरित्र-निर्माण के लिए आवश्यक नियम-प्रतिवन्‍्व बनाते । 
उपर्युक्त बातों से प्रकट होता हे कि हमारा सविवान जो दो वर्षो के सुविचार से निर्मित हुआ और 
जिसके निर्माण भे दिग्गज वृद्धिशाली लोगो का साहाय्य प्राप्त था, कई बातों में असतोपप्रद हे। 
हमारा जनतनन्‍्त्र लोकनीतिक हे । लिकन ने लोकनीति की जो परिभापा की हे, वह अत्यन्त प्रसिद्ध है, 
यथा-वह शासन जो छोक का है, छोक द्वारा होता हे तथा लोक के लिए होता ह। ये तीनो बाते, यथा 
लोक (जनता या प्रजा या देशवासियों) का शासन, छोक (जनता या प्रजा या देशवासियों) द्वारा शासन 
तथा लोक (जनता या प्रजा या देशवासियों ) के लिए शासन, एक सम्यरू लछोकनीति में पायी जाती 
हू। यूनान के नगर-राज्यों मे सभी वयस्क नागरिक (उन दासों को छोड कर जो नागरिकों से वही 
अधिक थे) एक स्थान पर एकत्र हो सकेते ये, वाद-विवाद मे भाग ले सकते ये तथ/ विबि-विध,च के निर्माण 
से सक्रिय सहयोग दे सकते थे । किन्तु यह बात वहाँ असम्भव हे जहाँ एक विद्याल देश में करोड़ों 
मतदाता नागरिक फेंले हो ।अत लिकन महोदय की परिभापा के एक अश् पर पानी फिर गया । करोडो 
व्यक्ति अपने पर शासन नहीं कर सकते, यह एक असम्भावना हे। वे केवल कुछ छोगों को अपने शासक के रूप 
में चुन सकते हू। प्राचीन काल मे जब सत्ता राजा के हाथ मे रहती थी तो राजा उत्तराषिकार के द्वाराया विजय 
के द्वारा या विरोधियों के मुण्ड (सिर) फोड कर शासक हो पाता था। किंतु लोकनीति में शासक या गासक छोग 
मुण्ड गिनकर चुना जाता हे या चने जाते हे। डा० राधाकृप्णन्‌ ने अपने ग्रन्थ कल्किनू ऑर दि फ्यूचर आते 
सिविछिजेशन' (चोथा सस्करण, १६५६) मे छिखा हे---वास्तव मे, लोकनीति कार्यरूप में कसी देश को उसके 


उपद्रवों के कारण अग्रेजी। को सहगामिनी भाषा के रूप से अनिदिचत काल के लिए मान लिया गया हे। दक्षिण के 
फुछ सन फिरे छोगो की भांति बगाल के कछ लोगो ने भी उपद्रव किये थे, किन्तु अब सबिधान मे सुधार हो जाने 
से उपद्रव से नर्मी आ गयी हें (रूपान्तरकार )। 


भावी वृत्तियाँ ४२१ 


योग्यतम व्यक्तिया द्वारा शासित होने वा अवसर बहुत कम देती ह। जा थोठे-से विचारवान्‌ हति है के) गह 
विशाल जनता के मत छा जाते है। हमे मानव-व्यापारों को चठाने के 7 ए बेउट वाक्स की उाटरी से अपेक्षाकृत 
कोई अधिक अच्छा ठग अपनाने का प्रयास करना चाहिए! (पूृ० २०-२२)॥। रेने गृूइनान ने अपने प्रन्त काइसिस 
आव दि माड्न वल्ड' (आयेर आस्वॉनं द्वारा अनूदित, ठण्डन, १६३२) में लिया ह--कानून या निर्माण बहमत 
द्वारा परिकल्पित किया गया है, किन्तु जिस वात पर लोग ध्यान नही देते वह यह हूं क्रि यह मत (अर्थात्‌ बहन 
में लोगों का मत) बडी सरलता से प्राप्त किया जाता हे या परिमाजित हो सकता ह, है मत को हम बना 
सकते है। बहुमत में अधिकतर अयोग्य लोग होते है और उनकी सरया उन छोगो की जपेक्षा बहुत होती ह, जो 
विपय के पूर्ण ज्ञान के उपरान्त ही अपनी सम्मति दे सकते ह॑ (पु० १०८) । 
उपर्युक्त शब्द यूरोप के उन देशो के विषय में ह जहाँ पर कई दश्ाव्दियो से पटेनील्खे (साक्षर) लोगो की 
सरया एक प्रकार से शत-प्रतिशत हे । लोकतन्‍्त्रीय व्यवस्था का तात्पयं हू कि मतदाता विभिन्न दलों की नीतियो 
एवं कार्यक्रमों से भली मॉति परिचित है और उन्ही के अनुसार मतदान करते ह्‌। यह व्यवस्था पहले से ही मान 
लेती है कि देश मे शिक्षा हैं, नागरिक लोग व्‌ द्धिमान_ हे, वे विधवि-विधानो का सम्मान करते हू, उनमे सहिष्णुता हं, 
कम-से-कम अपने देशवासियों के प्रति उनमे श्रातृ-भाव पाया जाता हे और समाज में अधिक या कम एक्स्पता 
पायी जाती है। किन्तु जब, जैसा कि आज के भारत मे पाया जाता हे, अधिक सरया में छोग जपट होते ह तो 
स्थिति भयकर हो उठती हे । अच्छे दिनो की आजा में हमें आज की स्थिति को सह छेना चाहिए, यद्यपि वहुत-से 
विदेशी अपनी असहिष्णुता का प्रदर्णव कर हमारी लोकनीतिक व्यवस्था की खिल्‍ली उडाते हं ।* सन्‌ १६६१ की 
जन-सरया के ऑकडो से प्रतीत होता है कि सन्‌ १६५१ में पढे-लिखों की जन-सरया, जो १६ ६% थी अब वह 
२३ ७% हो गयी हे। डीन इज ने अपने ग्रन्थ 'क्रिश्चियन एयिक्स” (१६३०) में उस इंगलेंण्ड की राजनीति के 
विपय मे टिप्पणी की हे, जहाँ के मतदाता अधिकाशत साक्षर हे---हमारी राजनीति इतनी भ्रप्टाचार-सकुल हू 
फि बहुत-से छोग तानाशाही का स्वागत करेगे । ब्लेयर वॉलेस ने अपने ग्रस्थ 'कॉरप्शन इत वाणिगटन! (गोलछाज, 
लण्डन, १६६० ) मे लिखा हे कि सयुक्त राज्य अमेरिका की स्थिति विलक्षण है, वहाँ पर ईमानदार अथवा सच्चा 
व्यक्ति जिसके हाथ मे शक्ति हे वह अपने को भयकर नैतिक सकीर्णावस्था में पाता हे, एक ओर उसके समक्ष जनता 
के प्रति उत्तरदायित्त्व हे ओर उसे ईमानदारी बरतनी हे तो दूसरी ओर उसे अपने मित्रों एव सहयोगियों के प्रति 
वफादारी (विश्वासभाजनता ) प्रदर्शित करनी हे। हमार देश की दशा के विपय में न-कुछ कहना ही उचित हे। 
हमारे मल्त्रियो एव राज्यकर्मचारियों के समक्ष उसी प्रकार की विपम अवस्थाएँ हू, विश्ेपतत जब कि परमिटों एव 
लाइसेसो को वॉटने के लिए बहुत-से नियम एवं व्यवस्थाएँ विद्यमान है | 
राज्य-नीति के सूचक सिद्धान्त (अथवा तत्त्व) वारा ३७ से ५१ में लिखित हूं जार वारा २७ में ऐसी 
व्यवस्था हैँ कि उनका कार्यान्‍वय किसी न्‍्यायाधिकरण द्वारा वही होना चाहिए, किन्तु वे देश के शासन में मौलिक 
है। पारा ४५ मे ऐसा व्यवस्थित हे कि राज्य संविधान छागू हो जाने के दस वर्षों के भीतर १४ वर्ष की अवस्था 


५५ ए० कोर्येस्टलर ने अपने ग्रन्थ लोटस एण्ड रॉबॉट' (रूण्डन, १६६० ) में लिखा है भारत मे डेमॉन्रेसी 
(लोकनोति ) केवल नाम की ह, इसे बापूकेेसी (वायुबाद) कहना अधिक ठौक होगा? (प्‌० १५६) । छेखक महोदय 
'जिल्‍्ली उडाते हुए बापू (महात्मा गान्धी) के प्रभाव की ओर सकेत करते ह, क्योकि आरम्भिक दिनो मे छोग काग्रेस 
को तन कह कर गाधी जी को बोद देते थे! 


४१२ घर्मदास्त्र का इतिहास 


तक के बच्चा के छिए नि शुर्क एवं जनिवाय शिक्षा की व्यवस्था फरने का प्रयास करेगा। जाज १५ वर्षा से जधिक 
की अवधि समाप्त हो गयी और ऐसी व्यवस्था को गन्ब नहीं सिल पा रही हे। दो-एक राज्यों में कत्याओ के विपय 
मे निशुत्क शिक्षा की व्यवस्था हुई हे, किन्तु अनिवाय जिक्षा अभी सटाई में पडी हुई हे। चौथी पचवर्षीय योजना 
चल रही हे, इसके पूर्व तीन पचवर्षीय योजनाएं कार्यान्वित हुई, जिनमे अरबो की वन-राजि स्वाहा हो गयी, आगे 
पॉचवी पचवर्षीय योजना छागू होने जा रही ह, किन्तु शिक्षा को अभी वह महत्त्व नहीं प्राप्त हो पा रहा है जो 
इसके लिए उपादेय है। अभी ११ वर्ष तक के लिए नि शुत्क एवं जनिवार्य शिक्षा की व्यवस्था नहीं हो पा रही है, 
१४ वप तक की वात तो अभी बहुत दूर हे । पचवर्धीय योजनाओ में जनुमान से अधिक वन-राशि लग रही है, जिससे 
शिक्षा-सम्बन्धी प्रतिवचन की पूर्ति नही हो पाती। जब बन-राणि की कमी की पूति नहीं हो पाती तो सवप्रयम 
शिक्षा-योजना की ही हत्या की जाती हे । दुस की वात हे कि. स्वतन्त्रता के उपरान्त भी उस जनता की शिक्षा की 
समुचित व्यवस्था नही हो पा रही हे जो मत देने वाली हे और परोक्ष रूप से शासक होतें वाली हे | देखे, हमारे 
योजना-तायक इस महान्‌ कमी की पूर्ति कब कर पाते ह। 
यह द्रष्टव्य हे कि राज्य नीति के निदेशक सिद्धान्त (या तत्त्व) जनता के जीवन-स्तर को ऊपर उठाने के 
लिए आशिक प्रणाली मे कत्तिपय व्यवस्थाएँ उपस्थित करने की बाते उठाते ह (देखिए बारा ४३, ४७ जादि)+ 
अर्थात्‌ छोगो के भौतिक पदार्यों एक उपादानो पर बहुत अविक बल दिया गया हू। लगता हे कि भौतिक उन्नति 
एवं समुद्धि के उपरान्त राज्य को और कुछ नही सम्पादित करना हे। क्या ही अच्छा हुआ होता यदि उसी प्रकार 
नैतिक एवं आध्यात्मिक मूल्यों फी प्राप्ति के लिए भी बल दिया गया होता । सविधान मे' ऐसा लिसित होना चाहिए 
था कि राज्य. को लोगो में उच्च नेंतिक्ता, आत्म-सयम, सहकारिता, उत्तरदायित्व-बहन, करुणा एवं उच्च 
प्रयास करने की भावनाओं के विकास के लिए साधन एकत्र करने चाहिए। मानव कई पक्षों वाला प्राणी हे। केवल 
भौतिक जावब्यकताओ की पूर्ति ही पर्याप्त नही हे। मनुष्य में बौद्धिक, आध्यात्मिक, सास्कृतिक एवं सामाजिक आकी- 
क्षाएँ भी होती हू। भविष्य का सामाजिक एवं आर्थिक स्वरूप हमारी परम्पराओं के संवंत्तिम अभ पर आवार्स्ति 
होना चाहिए, ओर वह हे वर्म का नियम, अर्थात्‌ वे कर्तव्य जो सबके लिए समान हू और जो मनु (१०६३) एंव 
याज्ष० (१।१२२) द्वारा उदघोषित हे। वर्म निरपेक्ष राज्य का अभिप्राय यह नहीं होना चाहिए आर ते ऐसा 
है कि राज्य ईग्वर विहीन हो या उसका सम्बन्ध नें तिक एवं आध्यात्मिक जीवन-मूल्यों से नहीं हे। हमारे प्रथम 
प्रवानमन्त्री रव० प० नेहरू ने इस वात पर वर दिया हे---वर्म आवव्यक हो यान हो, हमारे जीवन में कुछ तत्त्व 
या सार भरने के 5ए तथा हमे एक-सा वॉब रखने के लिए किसी उचित आदर्ण में हमारा विग्वास होता परम 
जावच्यक हे । जपने आह्लिंक जीवनो की भातिक एवं जारीरिक माँगो के ऊपर हमे उद्देश्य का ज्ञान रखना ही होगा' 
(देखिए टु-डे एण्ट टुमारो, पृ० $) । यह कहा जा सकता है कि अधिकाझ पुरुषो एवं सारियों के लिए वर्म ही एस 
ऐसा तत्त्व हे जो उचित आदर्शों को उपस्यित करता हे। 
लिकन महोदय हारा उपस्थित छोक नीति की परिभाषा में तीसरा सूत्र हे 'लोक (जनता या प्रजा था देरा- 
वासियों) के छिए, ” (नासन), जिसका अर्थ ह शासन सभी लोगो की भरूाई पर ध्यान दे, न कि किसी विशिष्ट 
वर्ग या सम्प्रदाय का ही व्यान रपे । आधुनिक लोकनीति पा्टियो अर्थात्‌ दछो पर निभर रहती हे और उसे बहुमत 
के निर्णयो के अनुसार कार्यभील होना पडता हे । ऐसा बहुवा होता हे कि कई दलो की उपस्थिति के कारण किसी 
एफ दल को सब दलो को मिला कर उनसे अविक मत नहीं प्राप्त हो पाते। ऐसा हो सकता हू कि एक देक की 
दिये गये मतो का ००% मिले और अन्य दलो के (जों विचारधाराओ में एक-दूसरे से भिन्न है) क्रम से २५१७ 
२०% एवं १५%, मिल्ले। ऐसी स्थिति में ००%, मत पाने वात्य दर राज्य करता हूं, किन्तु उसे जनता की 


भादी वृत्तियाँ ४२१ 


बहुमत नहीं प्राप्त रहता है। दलीय पठलि से सामाय्त झवित 3े ए सबंध उठ पक्ष होता जो अल आय 
नैतिक स्तर गिर जाता हे, विद्येपत उस देश में जहा जनता या ैवे7 है भाग [पुरुष एवं श्री दावा) विल, 


पथ परद्धि पा 


तर पाला, वह 


णपनी क्षेत्रीय भाषा में उि-पट सवता है। प्रस्तुत टेसवा ऐसा नहीं मानता ति निक्षाता पा 
अभाव हे। किन्तु जब तव व्यक्ति स्वय नहीं पट पाता जौए सपने पटे हाए पर सोच-विचाए नहीं 
कदाचित ही उस विपय के पक्ष या विपक्ष में अच्छी प्रवार से निणय 7 सबे, यो मतदाताणा पा चमसछ्त बाजना या 
किसी नीति के रूप में उपस्थित क्या जाता है। कानून अप्रेजी में लिये जाते है। टोहन्समा में जवियाश बना 
अग्रेजी मे भापण करते है (केवल थोटे-से छोग हिन्दी में बोड्ते है) जोर जटिल परानन यो ही बहमत से, या 
जैसा अवसर रहा, सवेसम्मति से पारित हो जाते है। जो देश जत्यन्त पम नासित होता है वह जत्यत्तम रूप से 
शासित होता है। छोक-समा में फाननो की बाट देसने में जाती हे। सन १६५० से १६५६ ये प्रीच बेवल सात वर्षो 
में ४५० कानून लोक-सभा मे पारित हुए । इनमे से कूछ कानून हिन्दुआ को उनके कोट्म्बिक सम्बन्धो एव जन्य स्वरूपों 
में भामिक रूप से प्रभावित करते ह। कुछ उदाहरण यहाँ दिये जा रहे है। हिन्दू पुतीवरण (दत्तता) कातृत तो 
प्राचीन हिन्दू सिद्धात्तों से बहुत जागे चला गया। प्राचीन काए मे दो सिद्धान्त थे, यथा--लायात्मिवः क्‍त्याण एव 
हित के लिए केवल लडका ही अपनाया जाता हे, जो अवस्था एवं अन्य वात्तो में पुत्र के समान हो। स्त्रियाँ गोद 
नहीं छी जा सकती थीं, केवल विधवा अपने पति के आत्यात्मिव राम के लिए किसी को गोद ले सकती दी। ये 
सिद्धान्त अब हवा में उडा दिये गये हे । एक वात उल्लेसनीय हे। हिन्दू व्यवहार (कानून) की प्रभावित करने वाले 
कुछ कान्‌नो द्वारा लोकाचारो को घता वता दिया गया है, देखिए, हिन्दू विवाह कानन (१६५४ का २४ वा कान्‌न, 
विभाग ४) , हिल्दू उत्तराविकार कानन (१६४६ का ३० वॉ कालन, विभाग ४ का १)। १६५६ के ७८ वे कानून 
हिन्दू पुत्रीकरण एवं भरण (पारून-पोषण ) कानून द्वारा त्यवस्था दी गयी हे कि गोद छिया जाने वाछा व्यक्ति १५ 
वर्ष से अधिक का नहीं होना चाहिए और गोद लिये जाने वाले व्यक्ति एवं गोद लेने बाली स्त्री तथा गोद ली 
जाने वाली लडकी एव गोद लेन वाल पुरुष मे २१ वर्षो का अन्तर होना चाहिए। इस विपय मे देखिए विभाग १०, 
विपय ४ तथा विभाग ११, विषय ४। किन्तु विभाग १० में ऐसी व्यवस्था हे कि लोकाचार के विरुद्ध ऐसा नहीं 
होना चाहिए। यह आइचये हे और समझ में नही आता कि इस मामले में लोकाचार को क्यो माच्यता दे दी गयी 
हे जब कि अन्य विपयो (मामलो) मे लोकाचारो पर कोई ध्यान नही दिया गया हे। सन १६५५ के २५ वे कानून 
(हिन्दू विवाह कानून) ने वडे-बडे परिवर्तन कर दिये हैं, जिनके विपय मे अविकाण हिन्दू कूछ भी नहीं जानते। इस 
कानन के पूर्व एक हिन्दू सिद्धान्तत (किन्तु व्यवहारत बहुत कम) दो या अविक नारियो से विवाह बर सकता या 
और अनुलोम विवाह (एक उच्च वण के पुस्प का किसी हीन वर्ण की भारी से विवाह) कुछ उच्च न्यायारुयों 
द्वारा (यथा---इलाहावाद एव मद्रास ) अवैध माना जाता था। किन्तु अब १६५५ के कानन द्वारा विवाह एक पत्नीत्व 
का द्योतक हो गया (अब एक पुरप एक से अविक स्त्री के साथ विवाह नही कर सकता) और किसी जाति का 
व्यक्ति किसी भी जाति की नारी से विवाह कर सकता हे तथा हिन्दू, सिख, बौद्ध या जैन वर्मो के व्य्ितयो मे 
विवाह अब बच मान स््मि जाते हू। जिन दियो यह कानन वन रहा था, कुछ लोगो ने एक स्त्री विवाह कानन हारा 
सुसलमानो (जो कुरान के थनूसार एक साथ चार नारियो को पत्नी के रूप मे रख सकते ह) को भी वाॉधना चाहा, 
किन्तु उनकी वात इससे काट दी भयी कि ऐसा करने से मुसलमान नाराज हो सकते हू । अन्य व्यवस्थाएं, यथा 
विवाह के विपय में वोद्ठ, जैन एवं सिख हिन्हू है, जहाँ एक ओर सब को एक साथ ले जाने वाली हे, वही वे 
जपढ़ लोगो के मन में द्विवा उत्पन्न करने वाली ह जौर अन्ततोगत्वा उनसे हिन्दू-ससाज में उिन्न-भिन्नता उत्पन्न 
हो जाने की सम्भावना हे। कट्टर छोग (अर्थात्‌ रटिवादी) इस प्रकार के मिथ विवाहो को घृणा की दृष्टि 
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देखते ह। यह सम्भव हे कि रूढिवादी लोग अवोब लोगो के साथ मिलकर इस नयी व्यवस्था को उखाड़ फेके। किन्तु 
यह तभी सम्भव हो सकता हू जबकि भावी-युग के उज्ज्वल व्यक्तित्व धीरे-वीरे कम हो जायेगे। 


हिन्दू-ममाज की महत्त्वपूर्ण विशेषताओं मे एक हे सयुक्त परिवार का प्रचछन जो सहस्नो वर्षों से चछा आ 
रहा है। यह प्रवलन मिताक्षरा कोटि का हे जो बगल (जहाँ दायभाग का प्रचलन हे) को छोडकर सारे भारत मे 
पाया जाता हे | सयुक्त परिवार प्रणाली की विशेषता यह है कि परिवार (कूटुम्ब) के सभी सदस्य समाशी (रिक्‍्था- 
विकारी) होते है, अर्थात्‌ यदि क्दृम्ब का कोई सदस्य मर जाता हे तो उसका धन सभी सदस्यों, जिनमें उसका पुत्र 
भी सम्मिलित ह (यदि कोई हो तो) को प्राप्त हो जाता हे, स्त्रियों को कुटुम्ब की सम्पत्ति में कोई अधिकार नहीं 
होता, उन्हें केवल विवाह के व्यय एवं भरण-पोषण का अधिकार प्राप्त होता हे, सयुक्त परिवार का कोई भी व्यक्ति 
इच्छापत्र (यहाँ तक कि पिता भी नही) यथा बिक्री या वन्वक द्वारा सयुक्त सम्पत्ति हस्तान्तरित नहीं कर सकता, 
केवल कूट्म्ब की परम्परा के अनुसार कूछ आवश्यकताओ के लिए कुछ छूट मिल सकती है। वाहय आक्रमणों एव 
क्शासनो के रहते हुए भी कई शतियो तक सयुकत परिवार पद्धति एव जाति प्रथा ने ही हिन्दू समाज को विच्छिन्न होने 
से वचा रसा था। हिन्दू उत्तराधिकार कानून ( सन्‌ १६५६ का ३०वाँ) ने मिताक्षरा सयुकत परिवार मे दो अति- 
क्रमणकारी परिवत॑न कर दिये हं। कानून के ३०वे विभाग की व्यारया ने यह व्यवस्था दी है कि कोई भी पुरुष 
सदस्य अपने इच्छापत्र द्वारा रिक्याधिकार को समाप्त कर सकता है। यह एक बहुत बडा परिवर्तन हे। दूसरा परि- 
वर्नंन विभाग ६ मे सक्षेपत इस प्रकार है। यदि मिताक्षरा पद्धति वाला कोई समाशी इस कानून के लागू हों जाने 
के उपरान्त मर जाता हे और उसको कोई पुत्र नही हे, केवल एक पुत्री है या किसी मृत पुत्र की पुत्री है या किसी 
मृत पुत्री की पुत्री हे तो उसकी सम्पत्ति किसी अन्य समाशी (या रिक्‍्याविकारी ) को नही प्राप्त होगी, प्रत्यतत 
उपर्युक्त वशजो को होगी और उनको वही अश् प्राप्त होगा जो विभाजन होने पर उस व्यक्त को मरने के पूर्व 
मिलता। इस कानन के पूर्व उपर्युक्त उल्लिखित व्यवितयों को यदि व्यवित पुत्रहीन मर जाता तो कोई अशे मे 
प्राप्त होता | इन दो परिवतेनो के फलस्वरूप मिताक्षरा पद्धति केवछ खोखली रह गयी हे। जब यह कानन पारित 
हो रहा था तो कुछ लोगों ने वक्तव्य दिया कि मिताक्षरा पद्धति को सर्वथः सभाप्त कर देना चाहिए, कितु बैसा नहीं 
किया गया। प्राचीन हिल्दू कानून में इस प्रकार के परिवत्तनो से स्त्रियो के प्रति उदारता का प्रदर्शन किया गया है। 
किन्तु कुछ विपयो मे, ऐसा रूगता हे, मानो विधायकों ने वदला (प्रतिहिसा) लिया हे। स्थानाभाव से केवल एक 
उदाहरण उपस्थित किया जा रहा हे। हिन्दू उत्तराघिकार कानून के विभाग ८ एवं उत्तराधिकारियों के परिशिप्ट 
वर्ग १ एवं २ के अच्तगंत यदि कोई सम्पत्तिवान्‌ व्यक्ति केवल माता एवं पिता को छोड कर मर जाता हे (अर्थात्‌ 
यदि उसके पुत्र न हो, न पत्नी हो और न कोई अन्य व्यक्ति हो) तो माता को उसकी (पुत्र की) सारी सम्पत्ति 
मिल जाती हे ओर पिता को कुछ भी नही, क्योंकि माता वर्ग १ के अन्तर्गत रखी गयी हे और पिता वर्ग २ के अन्तगत 
जौर विभाग ८वे (क एवं ख) में नियम ऐसा हे कि वर्ग २ के उत्तराधिकारी तभी अधिकार पाते हुं जब वर्ग १ 

में कोई शेप न हो। याज्० (२१३५) के अनुसार पुत्रहीत व्यक्ति के मर जाने पर क्रम से वियवा, तब पुत्री, 
उसके उपरान्त पुत्री का पुत्र (या जितने पुत्र हो सभी), उसके उपरान्त पितरो (माता एवं पिता दोनों, ह्विचचन 
का प्रयोग हुआ हे ) उत्तराधिकार प्राप्त करते ह। कुछ टीकाकारो के मतानुसार माता को पिता की अपेक्षा वरीयता 
दी जानी चाहिए, किन्तु कूछ लोग पिता को वरीयता देते हे और कुछ लोग दोनो को समान रूप से उत्तराधिकारा 
घोषित करते ह। राज्यममा (कासिल आव स्टेट्स) में पिता को माता के साथ ही वर्ग १ में रखा गया । किन्तु 
लोफ-सभा में माता को वर्ग १ मे तथा पिता को वर्ग २ में रखा गया। सविवान की बाद १५ से छिग, धर्म एव 
जाति जादि फे जावार पर भेद करना निपिद्ध माना गया ह। माता एवं पिता में जो अस्तर यहाँ प्रकट हे, वह लिग- 
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भेद ही तो है । सम्भवत विधायक लोगो ने इस प्रकार के जत्तर द्वारा झतियो से बे जाये हुए का अन्याय 
वी क्षतिपूर्ति करनी चाही है। सन्‌ १६५६ का हिन्दू उत्तरायियार वानून मू स्ठिम वानन से भी आगे बट गया है, क्योकि 
इससे परिशिप्ट वर्ग १ में १२ प्रकार के व्यक्तियों को रता है जो एक्-माव ही उत्तरधिकार प्राप्त करते है । बछ 
उदाहरण ऐसे है जहाँ मृत व्यक्ति की मम्पदा को पाने वाले वर्म १ के व्यक्ति २० या उससे भी जिम होते , जे 
मृत के ५ पुत्र, ५ कन्याएँ तथा पहले से मृत पुत्रों एव पुनियों की सताने | सम्मचबत ससार में कोई अन्य दशा आना 
नही हे, जहाँ कसी के मरने पर इतने व्यक्ति एक साथ ही उत्तराविकारी हो उठे । उसका परिणाम यह होगा कि 
सम्पत्ति के बहुत से ८ कडे हो जायेगे और लगातार क्षण एवं मुकहमे में लगे रहेगे। इससे दरिद्धिता का विमाजन 
(बटवारा) होता जाये गा। सन्‌ १६५६ के पूर्व हिन्दू कानून के अन्तर्गत स्नियों को पुरपो से उत्तराधिजार के रूप में 
सामान्यत एक सीमित सम्पत्ति (अर्थात्‌ केवछ जीवन भर के लिए ) प्राप्त होती थी। उदाहरणाव, यदि कोई व्यक्ति 
अपनी पत्नी एव एक भाई या भतीजे (भाई के पुत्र) को छोडकर मर जाये (और उसका कोई पृत्र न हो) तो उसकी 
सम्पत्ति उसकी पत्नी को जीवन-काछ के लिए मिल जाती थी और उसकी मृत्यु के उपरान्त सम्पत्ति मृत व्यक्ति 
के भाई (यदि जीवित हो तो) को या उसके पुत्रों आदि को मिल जाती बी। किन्तु अब (सन्‌ १६५६ के उपरान्त) 
विधवा को उस सम्पत्ति पर पूर्ण अधिकार प्राप्त हो गया है अर्थात्‌ अब वह उसे बेंच सकती है, उसका दान वर 
सकती है या उसके लिए इच्छा-पत्र बना सकती है। देखिए १६५६ के हिन्दू उत्तराधिकार कानून वा विभाग १४। 
इतना ही वही, यह्‌ विभाग उन विषदाओं को जो १६५६ के पूर्व सीमित रूप मे उत्तराघिकारिणी हुई थी गतकाल- 
सापेक्ष पूर्ण अविकार देता है। इसे यो समझिए, मान लीजिए कोई व्यक्ति सन्‌ १६५० में मर गया और उसके पीछे 
उसकी विधवा एव भाई बचे है । ऐसी स्थिति मे विधवा को सीमित रूप से उत्तराधिकार प्राप्त होगा अर्थात्‌ वह अपने 
पति की सम्पत्ति की न तो बेच सकती है और न किसी को दे सकती है, और यदि वह १६५६ के पूर्व मर गयी 
होती नो उसके मृत पति के भाई को उत्तराधिकार प्राप्त हो जाता। किन्तु माव लीजिए जब १६५६ का कानून 
पारित हुआ वह जीवित है और मृत पति की सम्पत्ति पर उसका अधिकार प्राप्त हे। कानून के पारित हो जाने 
पर उसका अधिकार अचानक विस्तृत हो जाता है। अब वह उस सम्पत्ति को किसी को दे सकती है या इच्छा-पत्र 
हारा अपने माई को ही दे सकती है या उसे स्वेथा वड्च्चित कर सकती है। स्त्रियों का यह स्थानाघिकार प्रति- 
हिंसा की सावना से ओत-प्रोत है। अभी सामान्य जनता इस विषय मे विशेष नहीं जानती। किन्तु आगे चक- 
कर भयकर विवाद खर्ड हो सकते है। ऐसे छोगो को कुटुम्ब की सम्पत्ति प्राप्त हो सकती है। जिससे उस 
कुटुम्च के छोग भारी छडाई ठान सकते है, क्योकि कुटुम्ब की सम्पत्ति के प्रति सदस्यों का स्वाभाविक 
मोह होता है और जब मृत व्यक्ति की विधवा नये कानून के अनुसार अपने पति की सम्पत्ति को कट्म्ब में 
ही किसी सदस्य को न देकर किसी बाहरी व्यक्ति को बेच देती है, या दान दे देती है या उसे इच्छा-पत्र दे 
देती हे तो कुटुम्ब के सदस्यो को बहुत बुरा रंग सकता है और पाठक कल्पना कर सकते है कि किस प्रकार 
के भूमि-युद्ध जन्म ले सकते है। सन्‌ १६५४ से छेकर पैन १५५४६ तक जितने कानून पारित हुए है और 
उनसे जो बाते समाज में आयी, यथा- एकस्त्री-विवाह को मान्यता प्राप्त हुई, अनेक पत्नीनत्ा दण्डित्‌ 
भावी गयी, लडकियो एवं लूडको के लिए विवाह करने की अवस्था ऋ्रम से १५ एवं १८ मानी गयी, पुरुषों 
एव पत्नियों, दोनो को समान नियमों के आधार पर विवाहोच्छेद (वैलछाक) का अधिकार दिया गया, पुत्री एव 
उसकी सतानो की उत्तराधिकार का पूर्ण अधिकार दिया गया, पति या विधवा दोनो को, मृत व्यक्ति द्वारा 
पहले से ही पुत्रीकरण न कर हछेने पर भी, पुत्र या पुत्री को गोद छेने का अधिकार दे दिया गया-उनसे 


स्नियों की स्थिति में बडे-बडे परिवर्तन हो गये ह॑ और ये परिवर्त्तन स्वतन्त्रता-प्राप्ति के उपरान्त सभी कामन 
सम्बन्धी परिवर्तनों की अपेक्षा अधिक प्रभावशाली बन गये है। दे 
ज्र् 


४२६ धर्मश्ासत्र का इतिहास 


कुछ राज्यो ने भूमि का सीमा-निर्धारण किया हे। सूखी (विना सिचाई की) या सिचाई वाली भूमि 
के आवार पर व्यक्ति को कतिपय एकड से अधिक भूमि रखने का अधिकार नहीं दिया गया हे । अभी यह 
स्थिति सभी राज्यों में नही स्वापित की जा सकी है। किन्तु इस प्रकार के कानून को लोग पक्षपातपूर्ण 
ठहराते है, क्योकि सामान्य जनता की दृष्टि मे भूमि-सम्बन्धी सीमा-निर्धारण तो स्थापित कर दिया गया है, किन्तु 
वटे-बर्ड उद्योगपतियों की अन्य प्रकार की सम्पत्तियों का सीमा-निर्वारण अभी नहीं किया गया हे, जो सचमुच 
अन्यायपूर्ण एवं पक्षपातपूर्ण है। तक यह दिया जाता हे कि बडे-यडे, सेठ-साहुकारों आदि को आय-कर तथा 
अन्य कर देने पडते है, किन्तु कृषि करने वाले कहते हू कि वे भी कर देते है ओर महंँगी से सामानों के मूल्य 
बहुत ऊँचे उठ गये है। 

हमार सविधान की धारा ४७ में ऐसी व्यवस्था की गयी है कि राज्य लोगो को पौष्टिक पदार्थ की 
उपलब्धि कराये, लोगों के सामान्य जीवन-स्तर को ऊपर उठाये, लोगों का स्वास्थ्य सुधारे और ऐसे पदार्थो, 
द्रत्यो एवं वस्तुणों का प्रयोग निषिद्ध करे जो स्वास्थ्य के लिए हानिकर है। झूछ राज्यों ने मादक द्रव्यों एव 
पदार्था के सेवन के विरोब में कानून नहीं बनाये और न कोई योजनाएँ ही उपस्थित की, क्योकि ऐसा करने से 
राज्य की आय पर दो प्रकार से प्रभाव पडता था, यथा- मादक वस्तुओं पर ठगगाये गये कर की हानि 
तथा लोगो को मादक द्वव्यों के निर्माण से रोकने के लिए एक हम्ब्रे फमचारी-दल की स्थापना का व्यय । बारा 
४५ के अनूसार चौदह वर्षा तक निजणल्‍्क एवं अनिवाय शिक्षा की व्यवस्था तो नहीं की गयी, किन्तु कुछ 
राज्यों में वारा ४७ को पूर्णरूपेण कार्यान्वित करने का प्रयास किया गया । सारे भारत में मद्य निषेध 
का कानून नहीं अपनाया गया | कही एक पाप जपराब हे तो वही दूसरे राज्य में पालित व्यवस्था है ! एक 
नगर में लोग नशे में झूम रहे है तो दूसरे स्थान में लोगो के हाथो मे हथकडी है। सम्भवत निपेयाज्ञा निका- 
लने वाले मानव-मनोविज्ञान की एक प्रमुख बात भूल जाते हे। जब किसी वस्तु का नियेव किया जाता 
है और वह बहुत कम मात्रा मे प्राप्त होने लगती हे तो लोग कानन तोड कर उसे प्राप्त करना चाहते है। 
ऐसी स्थिति में अत्यन्त गन्दे स्थानों मे बनाये गये मादक द्रव्यों का गुप्त व्यापार चलने लरूगता है और 
जानते हुए भी लोग पुलिस को समाचार नही देते, क्योकि उन्हे इसका डर रहता हे कि सेवन करने वाले 
एवं बनाने वाले लोग उनकी ह॒त्या कर देगे। मादक द्रव्यों के व्यवहार पर निषेव लगाने से भयकर परि- 
णाम उपस्थित हुए ह्‌। घुडदोड एवं दार्बेबाजी पर प्रतिवन्ध नही हैँ, क्योकि ऐसा करने से वनिक लोग सर- 
कार से रुष्ट हो जायेंगे । मद्यपान एवं द्यूत वेदकाल से ही अपराब एवं पाप माना जाता रहा है (ऋ"० ७। 
८६।६ ) )। अत लोगो में इस प्रकार के दुराचरणों को रोकने के लिए मध्यम मार्ग अपनाना चाहिए और क्रमश 
पीने के आचरणो में कभी का उपदेश करते रहना चाहिए, नहीं तो दमन करने से अत्यन्त भयकर दुर्गुणो के 
उत्पन्न हो जाने का भय हे | दहेज प्रथा के विरोव में सन्‌ १६६१ में एक कानून बना जो वास्तव में, एक प्रकार 
मे व्यय है । जहाँ रपये के लेन-देन को अपराध माना गया हे, वही मेट, अलकार, वस्त्र आदि को दवैव माना गया 
है। इसका परिणाम सामने ह। भेंट और दान के नाम पर सहस्रो रुपये दहेज के रूप में लिये-दिये जा रहे 
है और व्यवस्था ज्यो-वी-त्यो वनी पडी हे। आज (१६६५ मे) चार वर्ष हो गये, किन्तु कोई भी मुकदमा 
जदालत में नहीं आया। 

वहुत ही सक्षेप में सविधान से सम्बन्धित कतिपय बातों पर ऊपर प्रकाञ्य डाला गया हे। देश की आशिक 
एवं सामाजिक उन्नति के छिए पलच्चवर्षीय योजनाएँ छागू की गयी है। उन्नति एवं विकास के छिए हमने जो 
लम्बी-लम्वी योजनाएँ बनायी है, उनके कार्यान्वयन में विदेशी पूजी रूगायी गयी है। हम पर कतिपय देशों 


भाषा वृत्तियाँ मर 


का भारी ऋण लूद चुका हे। उन योजनाजा की जाच हम स्थानामाब से यहा नहीं या खागे। हमारी बस- 
मान लोकनीतिक सरकार लोकनीतिवा समाजवाद (डेमानेटिय सोधडिज्म ) की स्थापना में जगी है। बूडठ लछाग 
इसकी सफलता में शका प्रकट परते है। कुछ लोग ऐसी विनार्यारा प्रतट बसे हैं फि व्रिना सवतन्त 
स्वतन्त्रवाद (टोटैलिटेरियनिज्म) के सच्चा समाजवाद स्थापित नहीं हो सत्ता। चाह जो हो, म्थानामाव 
से इन बातो पर हम यहाँ विचार नहीं उपस्थित परेगे। हितवारी राज्य (ब्रेरफेपा स्टेंट) को कत्पना को 
गयी हे ओर उसके लिए समाज के समाजवादी ढाचे या जादर्श सामने सता गया है। ऐसे समाज की 
कल्पना की गयी है जिसमे सामाजिक, जाथिक, राजनीतित न्‍्याय की व्यवस्था हो जार राष्ट्रीय जीवन की 
सभी सस्थाएँ न्याययूकत व्यवस्था से ग्रथित एवं गठित हो। 
हितकारी या कल्याणकारी राज्य सिद्धान्तत 'सवादय' ( सवता उदय अथात्‌ू सबकी समृद्धि) वा 

उद्देश्य सम्मुख रखता है ।* अभी कुछ कार पहले तक प्रजा के प्रति राज्य के प्रमुख कर्त्तव्य ये-देश 
का शासन, देश एवं इसकी समुद्र-सीमाओ की बाह्य आत्रमणा से रक्षा वरना, नियम एवं व्यवस्था वी रक्षा 
करना तथा आरम्भिक एवं उच्च शिक्षा की व्यवस्था वरना। हमारे संविधान के निमाताआ एवं नेताओं 
की अभिकाक्षा रही है हितकारी राज्य की स्थापना करना, अभियोजित आशिक व्यवस्था वे जाधार पर देश 
में समाजवादी ढांचे की सामाजिक एवं आर्थिक व्यवस्था उपस्थित करना। आज बहुत-से महत्वपूण व्यवसाय 

राज्य के लिए सुरक्षित है और सरकार ने कतिपय वस्तुओं के निर्माण, उनके मूल्य- निर्वारण आदि पर 

अपना अधिकार स्थापित कर लिया हे। इसने राज्य व्यापार निगम (स्टेट ट्रेडिग कारपोरेशन) स्थापित कर 

डाला है। बडी-बडी योजनाओ को चलाने के लिए राज्य ने वडेन्चडे कर लगाने की व्यवस्था कर डाली हे। 

इनकम टैक्स (१६२२ का कानून जो पुन १६६१ में सुवारा गया आर जिसमें समय पडने पर बटे-वर्डे परि- 

वर्तेत होते रहते है) के अतिरिक्त हमारी लोकनीतिक सरकार ने एक-के-उपरान्त चार कानन पारित कर डाले ह, 

यया-इस्टेट ड्यूटी ऐक्ट (१६५३), वेल्थ टेक्‍्स (१६५७), एक्स्पेण्डोचर टैक्‍स (१६५७) एवं. गिफ्ट 

टेक्‍्स (१६५८) । इन टैक्सो के विवेचन में जाने की आवश्यकता नही हे । इन टैक्‍्सो के कारण आज की 
सरकार को नयी निरकुशवादी' सरकार कहा जाता है। हितकारी या कल्याणकारी राज्य के नाम पर हमारे 
नेताओं द्वारा सम्पूण शक्ति नौकरशाही शासन के रूप में परिणत की जा रही है। स्थानाभाव से हम इस 
विपय पर अधिक नहीं लिखेगे । 

योजनाओ पर अपार सम्पत्ति व्यय की जा रही है, जिसके कारण महेंगाई बढती जा रही हे और बेकारी 

की समस्या द्रुत वेग से देश के सिर पर चढी आ रही है। सर डवबल्यू बेवरिज महोदय ने अपनी पुस्तक 
'पिलर आव सेक्योरिटी' (१६४४) में उन पॉँच राक्षसों के नाम लिये हे जिनसे मानवता को यद्ध करता 


हैं यथा--कम्तो, रोग, अज्ञान, गन्दगी एवं बेकारी। यह अन्तिम ऐसा है जिससे हमे सबसे पहले 
है। हमारे सविधान की घारा ४१ मे काम करने, 


वार्घक्य मे, बीमारी में तथा कुछ अन्य बातो मे हमे 


लड़ना 


शिक्षा पानें का अधिकार है एवं बेकारी की दशा मे, 
राज्य-सहायता का भी अधिकार प्राप्त हे। सबको पूर्ण 


६ 'सर्वोदया का आदर्श निम्नलिखित विख्यात इलोक से भिन्न नहीं है. 'सर्वेष्च॒ सुखिन सन्तु सबवे सम्त निरा 
सया । सर्वे भद्राणि पह्यन्तु मा कहिचद्‌ दु खमाप्तुयात्‌ ॥ जिसका केर्थ यो हे 


क् है यहाँ (इस लोक से 
हो, सभी रोगो से मुक्त हो । सरभः समृद्धि को देखे (प्राप्त होने) और कोई दुंखन हट ॥! बे 2 कल 
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कुठ राज्यों ने भूमि का सीमा-निर्धारण किया हे। सूसी (विना सिचाई की) या सिचाई वाली म्मि 
के आधार पर व्यवित को कतिपय एकड से अधिक भूमि रखने का अधिकार नहीं दिया गया है । अभी यह 
स्थिति सभी राज्यों में नहीं स्थापित की जा सकी ह। किल्तु इस प्रकार के कानून को लोग पक्षपातपूर्ण 
ठहराते है, क्योकि मामान्य जनता की दृष्टि मे भूमि-सम्बन्धी सीमा-निर्धारण तो स्थापित कर दिया गया हे, किन्तु 
वडे-बर्ठ उद्योगपतियों की अन्य प्रकार की सम्पत्तियो पा सीमा-निर्धासरण अभी नही किया गया है, जो सचमुच 
अन्यायपूर्ण एवं पक्षपातपूर्ण हे। तर्क यह दिया जाता है कि बडे-यडे, सेठ-साहकारों आदि को आय-कर तथा 
अन्य कर देने पडते हं, किन्तु कृषि करने वाले कहते है क्रि वे भी कर देते ह और महँगी से सामानों के मूल्य 
बहत ऊँचे उठ गये है। 

हमारे सविधान की बारा ४७ में ऐसी व्यवस्था की गयी है कि राज्य लोगो को पौष्टिक पदाथ की 
उपलब्धि कराये, लोगो के सामान्य जीवन-स्तर को ऊपर उठाये छोगो कया स्वास्थ्य सुधारे और ऐसे पदार्थों, 
द्रव्यो एवं वस्तुओं का प्रयोग निपिद्ध करे जो स्वास्थ्य के लिए हानिकर है। झछ ज्यों ने मादक द्रव्यों एव 
पदार्था के सेवन के विरोब में कानून नहीं बताये और न कोई योजनाएँ ही उपस्थित की, क्योंकि ऐसा करने से 
राज्य की आय पर दो प्रकार से प्रभाव पडता था, यथा- मादक वस्तुओं पर छगाये गये कर की हानि 
तथा लोगों को मादक द्वव्यो के निर्माण से रोकने के छिए एक टम्पें कमचारी-दल की स्थापना का व्यय । धारा 
४५ के अनुसार चौदह वर्षों तक निशुल्क एवं अनिवाय शिक्षा की व्यवस्था तो नहीं की गयी, किन्तु कुछ 
राज्यों में वारा ४७ को पूर्णरूपेण कार्यान्वित करने का प्रयास किया गया । सारे भारत में सद्य तिपेध 
का कानून नही अपनाया गया । कही एक पाप अपराध हे तो वही दूसरे राज्य में पाल्ति व्यवस्था है ! एक 
नगर में लोग नशे मे झूम रहे है तो दूसरे स्थान में लोगों के हाथो मे हथक्डी है। सम्मवत्त निर्षेधाज्ञा निका- 
लने वाले मानव-मनोविज्ञान की एक प्रमुस बात भूछ जाते ह। जब किसी वस्तु का निपेघ किया जाता 
है और वह बहुत कम मात्रा में प्राप्त होने रूगती हैँ तो लोग कावन तोड कर उसे प्राप्त करना चाहते है। 
ऐसी स्थिति में अत्यन्त गन्दे स्थानों से बनाये गये मादक द्र्व्यो का गुप्त व्यापार चलने लगता है और 
जानते हुए भी लोग पुलिस को समाचार नही देते, वयोकि उन्हें इसका डर रहता है कि सेवन करने वाले 
एवं बनाने वाले लोग उनकी हत्या कर देगे। मादक द्रव्यों के व्यवहार पर निषेध ३88 से मयकर परि- 
णाम' उपस्थित हुए हे। घृडदौड एवं दावंवाजी पर प्रतिवन्‍्च नही हे, क्योंकि ऐसा करने से वनिक लोग सर- 
कार से रुष्ट हो जायेगे । मद्यपान एवं यूत वेदकाल से ही अपराध एवं पाप माना जाता रहा है (ऋण ७ 


८६।६ ) )। अत लोगो मे इस प्रकार के दुराचरणों को रोकने के लिए मव्यम मार्ग अपनाना चाहिए और फेम 
पीने के आचरणों में कमी का उपदेश करते रहना चाहिए, मही तो दमन करने से अत्यन्त मयकर दुर्गुणों के 


उत्पन्न हो जाने का भय हे । दहेज प्रथा के विरोध में सन्‌ १६६१ मे एक ३ आफ है ५4 न 
से व्यर्थ है। जहाँ रपये के लेन-देन को अपराब माना गया है, वही भेंट, अल कार, वस्त्र रे वे 

है। इसका परिणाम सामने हे। मेंट ओर दान के नाम पर _सहस्रो रुपये दहेज अ 
है और व्यवस्था ज्यो-वी-त्यों वनी पडी हे। आज (१४६५ में) चार वर्ष हो गये, किन्तु कोई भी मुकह 


रूप में लिये-दिये जा रहे 


दालत में नहीं आया। है ह के 
पु ही सक्षेप में संविधान से सम्बन्धित कतिपय बातो पर ऊपर प्रकाश डाला गया है। देश की शा 
वहुत हा सक्ष लाग कीं गयी है। उन्नति एवं विकास के लिए हमने जो 


जक उन्नति के पड्चवर्षीय योजनाएँ देशो 
3 कक का है, उनके कार्यान्वयन में विदेशी पूजी लगायी गयी है। हम पर कतिपय वः 
लम्धी-ल | 
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का भारी ऋण रूद चुका है। इन योजनाआ वी जान हम पयरानामाब से यहा नहों या सकगे। हमारी बल- 
मान लोकनीतिक सरकार छोकनी तित समाजयाद (डमाप्नेटिय पोर्शा-ज्म) वी स्थापना में रूमी है। चुठछ लोग 
इसकी सफलता में शक्ता प्रतरट बरते है। बड़ छोग ऐसी पविचारथाग प्रतट यरते है ति बिना संवनत्त 
स्वतन्त्रवाद (टोटेलिटेस्यिनिज्म) के सच्चा समाजयाद स्थापित नहीं हो साता। चाहे जा हो, जानामाव 
से इन वात्तों पर हम यहाँ विचा” नहीं उपस्थित परेगे। हिलयारी "हाय्य [वेफेयर स्टेड) की करपना थी 
गयी हैं और उसके लिए समाज के समाणवादी ढाचे ता आादश सामने रखा गया है। ऐसे समाज की 
कल्पना की गयी है जिसमे सामाजिव, जायिवा, "यजनीतिय न्याय की व्यवस्था हो आए राष्ट्रीय जीवन की 
सभी सस्थाएँ न्याययक्‍त व्यवस्था से ग्रथित एवं पढित हा। 
हितकारी या कल्याणकारी राज्य सिद्धान्त 'सवर्दिय ( सवया उदय जथात्‌ू सबकी समृद्धि) या 
उद्देश्य सम्मुख रखता है ।९ जमी कुछ बाल पहले तक प्रजा के प्रति राज्य के प्रमुच कत्तव्य थे-देश 
का शासन, देश एवं इसकी समुद्र-सीमाओ की बाहय जानमणों से रक्षा करना, नियम एवं व्यवस्था वी रक्षा 
करना तथा आरम्मिक एवं उच्च शिक्षा की व्यवस्था बरना। हमार सविधान के निर्माताआ एवं नेताओं 
की अभिकाक्षा रही है हितकारी राज्य की स्थापना करना, अभियोजित जा्थिक व्यवस्था के आधार पर देश 
में समाजवादी ढाँचे की सामाजिक एवं आर्थिक व्यवस्था उपस्थित करना। जाज वहुत-मे महत्वपूण व्यवसाय 
राज्य के लिए सुरक्षित हे और सरकार ने कतिपय वस्तुओ के निर्माण, उनके मूल्य- निर्धान्ण आदि पर 
अपना अधिकार स्थापित कर लिया ह। इसने राज्य व्यापार निगम (स्टेट ट्रेडिय कारपोरेशन) स्थापित कर 
डाला हे। बडी-बडी योजनाओं को चलाने के लिए राज्य ने बडे-वडे कर गाने की व्यवस्था कर डाली हृ। 
इनकम टैक्स (१६२२ का कानून जो पुन १६६४१ में सुघारा गया आर जिसमे समय पडने पर बडे-बडे परि- 
वर्तन होते रहते है) के अतिरिक्त हमारी छोकनीतिक सरकार ने एक-के-उपरान्त चार कानन पारित कर डाछे ह, 
यथा-इस्ट ट ड्यूटी ऐकक्‍्ट (१६५३ ), वेल्थ टंक्‍स (१६५७), एक्स्पेप्डीचर. टंक्‍्स (१६४५७) एव. गिफ्ट 
टेकक्‍्स (१६५८) । इन टैक्सो के विवेचन में जानें की आवश्यकता नही है । इन टैक्‍सो के कारण आज की 
सरकार को नयी निरकुशवादी' सरकार कहा जाता है। हितकारी या कल्याणकारी राज्य के नाम पर हमारे 
नेताओ द्वारा सम्पूर्ण शक्ति नोकरशाही शासन के रूप में परिणत की जा रही हं। स्थानाभाव से हम इस 
विपय पर अधिक नही छिखेगे। 
योजनाओ पर अपार सम्पत्ति व्यय की जा रही हे, जिसके कारण महेंगाई बढ़ती जा रही हे और बेकारी 
की समस्या दुत वेग से देश के सिर पर चढी आ रही हे। सर डवबल्यू बेवरिज महोंदय ने अपनी पुस्तक 
'पिलर आब सेक्योरिटी' (१६४४) में उन पाँच राक्षसों के वाम लिये हू जिनसे मानवता को युद्ध करना 
है यथा-कस्ती, रोग, अज्ञान, गन्‍्दगी एवं बेकारी। यह अन्तिम ऐसा है जिससे हमे सबसे पहले लड़ना 
है। हमारे सविधान की धारा ४१ में काम करने, शिक्षा पाने का अधिकार है एवं वेकारी की दशा मे 


रू _्े रू हल 4 रे 
तार्धेक्य मे, बीमारी भे तथा कुछ अन्य बातो में हमे रज्य-्सहायता का भी अधिकार प्राप्त हे। सबको पूर्ण 


६ सर्वोदिय' का आदर्श निम्नलिखित विख्यात इलोक से सिन्न नही हे 
सया । सब भद्राणि पद्यन्तु सा करिचिद्‌ डुं खमाप्नुयात्‌ ॥ जिसका केर्थ यो 
हो, सभी रोगो से मुक्त हो । सर समृद्धि को देखे (प्राप्त होवे) और को 


'सर्वेश््र सुखिन सस्तु सर्वे सन्‍तु निशे- 
है यहाँ (इस लोक से ) सभी सुखी 
ई दुख न पाये ॥। 


डेर्८ घर्मशास्त्र का इतिहांस 


रूप से नौकरी देना सरल नहीं हे। राज्य को चाहिए कि वह बेकारी की समस्या का हल उपस्थित करे, वह 
न केवल साहित्यिक शिक्षा का प्रवन्‍्ध करे, परत्युत वह व्यावसाविक एवं प्राविविक प्रदिक्षण के कार्य को कई 
गुने वेग से बढाये। इन बातों पर हम यहाँ अधिक नहीं लिख सकेंगे ॥ 

अब हम हिन्दू समाज एवं वर्म के सुधार एवं पुनव्यंवस ॥ पर विचार करेगे । पुतंगाली १४वीं 
गती के अन्त में यहाँ आये ओर उन्होनें भारत के परिचमी तट पर कुछ भूमि प्राप्त कर ली। किस्तु धामिक 
अत्याचार एवं असहिष्णता के कारण उन्होने हिन्दू समाज पर कोई अधिक प्रमाव नहीं डाछा। किल्तु अग्रेजो 
के साथ वात दूसरी थी, वे तो व्यापार, घन एवं शक्ति के इच्छुक थे। सन्‌ १७६५ से अग्रेजों का 
जो इमाव जमा ओर भारत के अधिक भागों पर उनका जो आविपत्य स्थापित हुआ, उससे भारतीय क्रमश 
अग्नेजी साहित्य एवं आधुनिक विज्ञान के सम्पर्क में आने ऊगे। आधुनिक काल में सर्वप्रथम सधारक थे 
राजा राममोहन राय (१७७२-१८३३), जो बगाली ये। उन्होंने सन्‌ १८२८ में ब्रह्मनसमाज की स्थापना की । 
भारतीय समाज एवं वर्म में सुवार की व्यवस्था करने वालो में, कुछ विशिष्ट नाम ये है-देवेद्नाथ ठाकुर 
(१८१७-१४०४) केशवचन्द्र सेन (१८३८- १८८४), ईश्वरचस्ध विद्यासागर, दयानन्द सरस्वती ( १८९४- 
१८८३, जिन्होंने सन्‌ १८७७ में आये समाज की स्थापना की ओर केवल वेदो को ही प्रमाण माना), 
रामकृष्ण परमहस (१८३४-१८८६) एवं उनके महान्‌ शिष्य स्वामी विवेकानन्द (१८६३-१४०२, जिन्होने 
वेदान्त के पचार के लिए रामकृष्ण मिद्दन की स्थापता की ओर दरिद्रों की सहायता के लिए मिशन द्वारा एक महान 
अभियान चलाया), महादेव गोविन्द रानाडे (१८४२-१४० १, जो वम्बई के प्राथना-समाज से घनिष्ठ रूप से 
सम्वन्वित 06 अगर हक सवीजितायडा न: (१८६१-१४४१), गास्वीजी (१८६६-१६०८), डा० करवें 
(जिन्होंने सन्‌ १६१६ में नारियों का विश्वविद्यालय स्थापित किया) । इस विपय में अधिक जानकारी के लिए 
देखिए एस० नटराजन छत 'ए सेचुरी आवब सोशल रिफार्म ' (एशिया पब्लिशिग हाउस, वम्बई), जी० 
एन० फर्कुहर कृत “माडने रिलिजिएस मूवमेण्ट्स इन इण्डिया (मैक्मिलन, १६१७), डब्ल्यू० टी० डी० वय 
कृत 'सोर्सेज आव इण्डियत ट्रेडिशन' (न्यूबार्क १४५८, पृ० ६०४-६१ )। 

आजकल भारत में विचारो की बाढ आ गयी हे ओर भॉँति-भॉँति की विचारधाराओं का उद्गार हो 
रहा हे। आज के बहुत-मे-देशवासी अपने धर्म से प्रेरणा नहीं ग्रहण करते । यह धर्म का दोप नहीं हे, 


यह हमारे पूववर्ती लोगो एवं हमारा दोप हे कि हमने अपनी ससस्‍्कृति एवं धर्म के सारतत्त्व को 
सबके समक्ष प्रकट नही किया, आर अवविश्वासों एवं ग्राम अववारणाओं से उत्पन्न अनावव्यक तत्त्व को 
आज के सामान्य जन प्राचीन रूढिंगत विश्वासों एव 


पुथक्‌ करके प्रमुख सार-तत्त्वो पर बल नहीं दिया। आओ 

आधुनिक वैज्ञानिक ज्ञान के बीच पाये जाने वाले विभेदों से व्यामोहिंत से हो गये हे। इसका दु खद परिणाम 
यह हुआ हे कि सदाचार के परम्परागत जीवन-मूल्य विच्छिन्न होते जा रहे है और कतिपय विचारधाराएँ हमे 
बॉधती जा रही हं, पुराने पाथ टूट रहे है ओर नये पाशों से हम बँघते जा रहे हे।आज धामिक एवं 
आव्यात्मिक बातो पर बहुत-सी स्पष्ट विवेचित धारणाएँ उपस्थित हो गयी हं। समाज का एक वर्ग अपने 
को सनातनी कहता है ओर विश्वास रखता है कि परम्परानुगत सदाचार-सहिता की स्थापना हमारे विचारशील 
ऋषियो-म्‌नियों द्वारा हुई है ओर आज के अधकचरी वुद्धि वाले छोगो को किसी प्रकार का परिवतन करने 
का साहस नहीं करना चाहिए। एक जत्य वगें (सनातनियों से सम्बद्ध ) ऐसा हे, जिसके लोगों ते आज के 
जीव-विज्ञान एवं उन शास्त्रो का अध्ययन किया जो मनुष्य जाति की उन्नति से सम्बन्बित ह। ऐसे छोगो का कथन 
है कि हमारी परम्पराएँ एवं रूढियाँ, जो जाति व्यवस्था एव विवाह सम्बन्धी प्रतिरोधात्मक नियमो पर 
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पल 


आधृत हूं, अत्यन्त वैज्ञानिक है और उनमें प्िसी भी प्रगार के वरियतन की जाबंश्यागा नहीं हे, प्रायुत 
परिवर्तन करने से भयकार परिणामों की उत्पत्ति हों सकती है। हया अन्य उग कभी है लियो राग 
प्गा । पाठ शेष 


हते हू हमारे साथ क्या बगदा परते हो ? बाल सबब लावब्या पयितना यो उार्सेगा। 
लोग भी हू जो दूसरी सीमा तक जाते है और ससार म देवी था जायात्मित तच्चा एपयं जीया-मृत्या ये 
जस्तित्व को अस्वीशार करते हु। कुउ छोम वाणिठित परिवतना वे /ए दिया ये निमाण की वोकायरता पर 
वल देते हू। कुछ लोग कहते ह्‌ कि भारतीय सस्द्ृति के जावस्पा माया वो नीब ये हप मे के टीजिए और 
उस पर जाज के फाड़ की आवश्यकताआ के जनूसार ढठाचा पा कीजिए । हिन्दू बस उ्देव वितसता जाया 
है आर परम्पराओं में सदेव परिवनन होते रह हू | देखिए इस बिपय में इस खण्ड या आपान २६ एव ३३। 
जो परिवर्तन होते रहे वे किसी विधायिका-समा द्वारा नही होते 3, प्रत्युत उनके पीछे दीगाज़्ारा एवं नियन्‍्स 
लेखको के ग्रन्थ एवं वक्‍तव्य होते थे, जिनके फटस्वरूप मारत के विशिन भागा में विधि-विधाना डोशाचारा 
प्रयोगों, धामिक एवं आध्यात्मिक मतो के विविष स्वरूप प्रतवट हो गये । अग्रेजा के जागमन फेपूब सारत बिविय राज्यो 
में बैठा था ओर कोई ऐसी विधायिक्रा सत्ता नही थी जो सम्पण देश के ए एप समान व्यवहार (फानून) 
स्थापित कर सके। प्राचीन एवं मव्यकालीन घमशास्त्र-लेखका या मत था नि राजा को वणा एवं जाश्नमों से 
सम्बन्धित शास्त्रीय विधियों के विरोध में जाने का जय्रिफार नहीं हु। उस विपय में देविए इस महाग्रन्थ या 
मूल खण्ड ३ (पु० ६८-१०१)। व्यवहारों एवं विग्वामों के विषय में परिवतन सरददेव होते रहे, पिन्तु 
ये परिवर्तन विद्वान्‌ भाष्यकारों द्वारा ही उद्भूत हो पाते थे, क्योकि वे समाज में बैठ गये परिवतनों का 
उल्लेख कर उन्हे शास्त्रीय रूप दे देते ये। जाज स्पष्टत समाज में तीन वर्ग पाये जाते ह-(१) सनातनी 
लोग था ऐसे लोग जो परिवर्तन नहीं चाहते, (२) कट्टर सुधारबादी, यथा मूर्ति-पूजा विरोची जादि तथा 
(३) समनन्‍्वय॒वादी, जो प्राचीन एवं नवीन बातो का समावेश चाहते हू । 
अव प्रश्न यह हे कि प्राचीन प्रयोगो अथवा आचारों में क्रिनकों सुरक्षित (या पालित) करना चाहिए 
या किनको हटा देना चाहिए तथा क्नि नये आद्शों एवं जीवन-मूल्यों को अपना लेना चाहिए । जीवन-मल्यों 
के विषय में यहाँ पर स्थानामाव से अधिक नहीं कहा जा सकता। मूल्यों (लक्ष्यों) का निर्घारण अधिकाशत 
वातावरण जन्य होता है। अभी एक या दो शत्ती पूर्व दासता या जातीय वैपम्य एवं गर्व, फेक्टरियों मे छोटी- 
छोटो अवस्था वाले बच्चो को पसीने से रथपथ देखना मानों ईसाई देशो में नैतिक तटस्थता का द्योतक 
था। किन्तु आज उन देझो में कूछ छोग इसे सामान्यत घृणित एवं अचैतिक मानते ह। किसी काल में पण 
यज्ञों को बडी महत्ता प्राप्त थी ओर उसे प्रलोक सम्बन्धी महान्‌ लक्ष्य का रूप दिया जाता था। किन्तु उप- 
निपद्कारू मे अहिसा को प्रमुख महत्त्व दिया गया । फिर भी हमारी सस्कृति के कुछ ऐसे विशिष्ट मूल्य है, जो 
तीन सहस्न वर्षो से आज तक चले आये है, यथा-इसकी चेतना कि सम्पूर्ण छोक अनन्त, नित्य तत्त्व (परम ब्रह्म ) 
की अभिव्यक्ति हैं, इन्द्रिय-निग्रह, दान एवं दया । आज का यूग लोकनीतिक है ओर लोकनीति के महत्त्वपूर्ण 
मूल्य ह-त्याय, स्वतच्तता, समानता एवं भातृभाव। किन्तु अभाग्यवश उन लोकनायकों मे जो आज छोकनीति का 
जय-घोष करते हैं, चहुत-से ऐसे हे जो स्वार्थ एवं ईर्प्या को मुट्ठी मे है । लाडे ऐक्टन ने लिखा है---“ सभी 
प्रकार की सत्ता व्यक्ति को भ्रष्ट करती है, पूर्ण एव अनियत्रित सत्ता व्यक्ति को पूरी तरह अरप्ठ कर देती है।' 


कोटित्य ने दो सहस्त॒ वर्षों से अधिक पहले कहा कि शक्ति मन को मत्त कर देती हे । देखिए इस भहापग्रन्थ का 
मूछ खण्ड ३े (पृ० ११४, जहाँ पाद-टिप्पणी १५१ में उद्धरण दिये हुए ह)। 
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आज के बहुत-से यूवा छोगो मे कदाचित्‌ ही ऐसी बात पायी जाती हो जिसके लिए वै उत्सगं 
के साथ प्रयत्न करे, अत उनके समक्ष कोई भी आदर्ण नही है। हमे सामान्य जनो पुरुषों एवं नारियों मे 
बामिक भावना का सरक्षण करना ही है और विज्ञान तथा सामान्य ज्ञान के मार्ग में पड़े अन्य विश्वासो के 
रोडो को क्रमश दूर करना है। हमार प्राचीन बर्म के सिद्धान्त दोषी नही है, प्रत्युत हमे आवुनिक हिन्दू 
समाज को फिर से गठित एवं व्यवस्थित करना हे, विशेषत जबकि आज हमारे देश में छोकनीतिक जनतनत्र 
स्थापित हे। महान्‌ आ्थिक विपमता के बीच समानता रखने के लिए बहुत वर्षों तक हमारे नेताओं को 
महान्‌ प्रयास करने हे, शक्तिशाली दलों एवं सामाजिक सम्प्रदायों से हमे स्वतन्त्रता की रक्षा करनी हे, दुर्जनो 
एवं खलो के नायकों से लोकनीति को बचाना हे तथा घनिक लोगो के प्रमुत्व से भी अपने जनतन्त्र की 


रक्षा' करनी है। 


हमे अपने देश की विरक्षण एवं दाश्ण कठिनाइयों से विमुख नही होना है॥ हमे आँखे खोलकर इस 
विस्तृत एवं अति विज्ञाल भारत की जानकारी प्राप्त करनी है । आयुनिक भारत मे आठ प्रमुख धर्म हं 
(हिन्दू, बौद्ध, जैन, सिख, मुस्लिम, पारसी, ईसाई एवं यहूदियों का धर्म), कुछ ऐसी जातियाँ हं, जिनके अपने 
विश्वेष्ट आदिम आचार है, विभिन्न राज्य है जो १० विभिन्न भापाओ पर आयृत हं, ६ सघीय प्रदेश है 
और रूगभग २०० परिंगणित बोलियाँ हे। इनसे पूर्ण प्रादेशिक स्वतस्त्र सत्ता और सास्क्ृतिक पृथकत्व 
की समावना हो सकती हे। भारतवासियों मे महान्‌ विपमताएँ भी है, एक ओर आदिम जातियाँ एव ऐसे छोग 
हे जो अस्पुश्य कहे जाते रहे हे और दूसरी ओर अति पढे-ल्खि लोग ह॑ और इन दोनो के वीच मे अशिक्षित 
लोगो की वह विशाल सख्या हे जो पूरे देश की जन-सख्या की लगभग ७७ प्रतिशत हे। बाह्य छोगो द्वारा 
शतियों तक विजित होने के उपरान्त हमारे देश ने स्वतन्त्रता पायी हे। स्पष्ट हे, यह सव हमे बडी गभी- 
रता से सोचने के लिए एवं कार्यरत रहने के लिए उद्देलित करता है। हमे हिन्दू धर्म के आधारभूत 
सिद्धान्त नही छोडने हे, किन्तु नयी एवं जटिल दशाओं से संघर्ष करने के लिए हमे उनका नवीनीकरण 
करना होगा और एक परिवर्तित सामाजिक व्यवस्था का निर्माण करना होगा। प्रत्येक व्यक्ति यही कहता 
हैं कि हममें राष्ट्रीय एकतानुभव के लिए भावात्मक एकता की परम आवद्यकता हे और इस उद्देश्य को 
पू्ति के छिए कुछ छोगो ने निर्देश किया हे, जाति-प्रथा को उखाड फेकना। यदि जाति-अथा कोई विभाव्य 
मान अथवा स्पर्णवेद्य (स्पृथ्य या प्रकट) वस्तु हो तो उसे सुकरता एवं शीक्षता से तोडा जा सकता है। 
किन्तु बात वास्तव में बैसा नही हे। कानून द्वारा हम इसे नष्ट नहीं कर सकते | रूगातार बहुत दिनो के 
प्रयासों के फलस्वरूप हृदय परिवर्तन मे ही यह सम्भव हो सकता है, केवल हम्बी-लम्बी एव चिकत्ती- 


चूपडी बातो से कूछ नहीं [होगा । 

जाति-प्रथा, सथुक्त परिवार पद्धति एवं उत्तराधिकार एवं रिक्थाधिकार के नियम केवल हिन्दुओ की 
अपनी विशेषताएँ है और वे सामाजिक विपय है न कि घामिक। हमार सविधान ने इन सभी को स्पर्श कर 
लिया है। ये तीनो विपय वास्तव में सामाजिक है, यदि ये धामिक होते तो सविधान इन्हे छू नही सकता 
था । जैसा कि हमने देख लिया है, सविधान ने अस्पृश्यता का नाश कर दिया, हिन्दू-विवाह-कानून ने वंतिपय 
अवरोधों को दूर कर दिया हैं, अब विभिन्न जातियो के लोग एक-दूसरे से विवाह कर सकते हे और अब 
एक हिन्दू किसी भी हिन्दू (बौद्धों, जैनों एवं सिखो सहित) से विवाह-सम्बन्ध स्थापित कर सकता हे, 
केवल सपिण्डता एवं निषिद्ध पीढियो पर ध्यान देना होता ह। जैसा कि हमने ऊपर देख लिया हूँ, हिन्दू- 
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उत्तराविकार कानून ने सयुक्त परिवार-पद्ति का नाश यर दिया है, यद्यपि स्पप्टत वानन द्वाया इसागा विधदन 
नही किया गया हं। है दि 

आज हमे न केवल जाति-प्रथा के विरोव में आक्षेप या वायताण्टव प्रदर्शित यरने है और सभी सार- 
तीयो की भावात्मक एकता के लिए प्रयत्न करने हैं, प्रत्युत हमे एश ऐसी आचास्-सहिता या निर्माण करना है 
जो हममें दिन-अ्रति-दिन के आचरणो में तद्रिपयक सचेतता छाये । हम यहाँ पर आचास्-महितायें बिस्तत 
विवेचन में नहीं पड सकते, क्योंकि, उसके छिए एक पृथक्‌ ग्रन्थ की जावश्यक्ता पटेगी। कुठ आवध्यःर 
प्रत्यक्ष निर्देश एव प्रस्ताव रखे जा सकते है जिनके आधार पर कूठ योग्य लेखक गनन्‍्व उपस्थित का सत््ते 
है। हममे विचारों का मनन्‍्यन होना चाहिए। यह सम्मव हे कि आरम्म में दाम्ण एवं महान्‌ वठिनाउसों था 
सामना करना पर्ड, जैसा कि देवों एवं असुरो द्वारा किये गये सम्‌द्र-मस्थन में करना पडा था किल्लु समुद्र- 
म थन के उपशत विप के साथ अमत भी उत्पन्न होता ही है। 

हमे अपनी कठिनाइयों के समाधान में निराशा नहीं प्रदर्शित करनी है। निराशा का अथ है नाण एव 
मत्यु। शतियों से हमारे देश की जो दशा रही हे उससे हमे साहस नहीं छोठना है। हमे गत तीन सहस् 
वर्षों की अपनी विलक्षण उपलूव्वियो पर ध्यान देना है और घर्मशास्नों के प्राचीन ऋषियों की निम्नलिखित 
सप्मतियों को स्मरण रखना है। मन्‌ (४।१२७) में आया हे ” -“गत असफलताओ के कारण अपने को 
गहित नही करना चाहिए, मृत्यपर्यन्त समृद्धि की आफाक्ष। करनी चाहिए और उसे दुर्लम नहीं समझना चाहिए |” 
ऐसा ही याज्ञवल्कथ (११५३) ने भी कहा हे--किसी विद्वान प्राह्मण , सर्प, क्षत्रिय एवं अपने को गहित नही 
समझना चाहिए। (इन लोगो की अवमानना नही करनी चाहिए ), मृत्यु पयंन्त समृद्धि (श्री) की आकाक्षा करनी 
चाहिए और किर्सी। के मर्म को स्पर्श नहीं करता चाहिए (अर्थात्‌ किसी के कर्मों या छिद्रो का उपहास 
नही करना चाहिए ।) ” हम अपने पूर्व पुरुषों की उपरूब्धियों पर गये करते है। यदि हम अपने देश के उच्च- 
तम विकास के लिए स्वार्थ की भावना एवं यश की प्राप्ति की इच्छा से रहित होकर वर्षो तक एकता के 
साथ प्रयत्व करते रहे तो कोई कारण नही हे कि हमारा देश भी ससार में अन्य देशो से आगे न बट जाये 
या कम से कम उनके समकक्ष में न आ जाये। ईशोपनिपद्‌ (२, वाज० स० ४६०।२) में सामान्य जनों के 
लिए ऐसा आदेश है--इस लोक मे शास्त्र द्वारा विहित ) कर्मो को करते हुए व्यवित को सो वर्षो तक जीने 
की आकाक्षा करनी चाहिए ।! ऐतरेय ब्राह्मण (३३३ ) ने शुनशेप की गाथा में कहा हे कि छोगो को सदा 
कत्तेंव्य करते रहना चाहिए और इस पर बल दिया है कि जो कम नही करता है, उसके पास श्री (समृद्धि ) 
नहीं आती है (नाताश्रान्ताय श्रीरास्तीति)। स्वय ऋग्वेद (४।३३।११) में आया है कि देव लोग उनसे 
मित्रता नहीं करते जो अपने को कर्म करके थका नही डालते (न कहते श्रान्तस्थ सख्याय देवा )ी। 


भारतीय सस्कृृति एवं सभ्यता का मुख्य उद्देश्य था अन्य देशो एवं छोगो पर सैनिक एवं राजनीतिक शक्ति 
की प्राप्ति न करना, इसने भ। (तीयो को आक्रमणात्मक एव सुरक्षात्मक उद्योगो 


द्योगो के प्रति उदासीन रखा और धन की 
प्राप्ति के लिए विज्ञाल प्रिमाण मे सधो के निर्माण के लिए भी लोगो 


को उत्साहित नहीं किया। किन्तु आज हमे 
वास्तविकता से मुख नहीं मोडना है। आज विद्व मे प्रतिद्वन्द्रिता का साम्राज्य है, चतुदिक्‌ सघपं-ही-सघष दष्टिगोचर 


७ नात्मानमवस येत पूर्वाभिरसमृद्धिन्ि । आ सृत्यो श्रियसविच्छेन्नैना मन्येत दुरूंभाम्‌ ।| सन० (४११३७) , 
विप्राहिक्षत्रियात्सानो नावज्ञेया कदाचन। आ मृत्यो थ्रियमाकाक्षेत्न कचिन्मर्माणि स्पृशेत ॥ याज्ञ० (११५३) । 


४३२ /. का इतिहास 


हो रहे है। हमे एक ओर अपनी सस्क्ृति के अमर सिद्धान्तो को नही छोडना हे, किन्तु यह भी सोचना है कि हमारे देश- 
वासी सासारिक सुख की उपलब्धि में प्रतिहृन्द्रिता मे पीछे भी न पड जाये। हमारे देश में बहुवा कुछ लोग बहुत 
अल्प अवस्था में ही वैराग्य धारण कर लेते हे ओर यह स्थिति आज भी है, उबर पाउ्चात्य देशों में अत्यन्त कार्य- 
गीलरूता से लोगो ने कुछ शतियों के भीतर अपार सम्पत्ति एकत्र कर डाली हे। जत जब आज हमार नेता हमार 
समाज को नवीन रूप देना चाहते हे तो उन्हे ऐसे गुणो की उपलब्धि करनी चाहिए, जिनके द्वारा वे स्थितप्रज्ञ (पूर्ण 
रूपेण विकसित या आदर्शमय आत्मा) हो जाये (भगवदगीता २।५५-६८ ) या भगवान्‌ के व्यक्ति (वही १३।१३- 
१८) हो जाये। हमारे प्राचीन धर्म एव दशन के आवार पर ही सामाजिक सुधारा एव राजनीति के उपदेश होने 
चाहिए। यदि हमारे देश के जविक लोग एव हमारे नेता वर्म एवं आध्यात्मिकता को छोड देगे तो सम्भावना इसकी 
है कि हम लोग आव्यात्मिक जीवन //व सामाजिक उत्थान को खो बैठेगे । इस विपय मे यहाँ अधिक कहना सम्भव 
नही है। देखिए, गत अध्याय-३३ । अति प्राचीन काछ से ही भारत के सभी धर्मो ने (वौद्ध एव जैन को छोड 
कर) एक तत्त्व अर्थात्‌ परमात्मा पर तथा आत्मा की अमरता पर विश्वास किया। विज्ञ.त एवं उसके चमत्कारो 
के कारण कुछ लोग दम्म एवं अहफार में आ गये है और परमात्मा वी भावना का उपहास करते है। किन्तु उन्हे 
जातना चाहिए कि विज्ञान केवठ गौण कार णो पर ही प्रकाश डालता है, वह मनुष्य की अन्तिम परिणति एवं कारण 
के विषय मे मूक ही रहता है । यह जीवन के उद्देश्य पर प्रकाश नहीं डाल सकता ओर व यह नेंतिक मूल्यों के वियय 
में ही कूछ बता सकता हे । आज की और आने वाली पीढियो को ऐसे वातावरण मे प्रशिक्षित करना है जहाँ आध्यात्मिक 
जीवन, सत्य-प्रेम, श्रातृभावना, गान्ति-प्रेम एव दलित के प्रति करुणा एव सहानुभति आदि परम पुनीत गुणों को 
सभी लोग प्राप्त करने का उद्योग करे। 
भारत के करोडो लोगो के लिए योडे-से शब्दों मे आचरण-सहिता उपस्थित करना अत्यन्त कठिन है। किन्तु 
उनके लिए जो सीमित ढग से शिक्षित है और व्यस्त जीवन विताते है, उदाहरणस्वरूप कुछ निर्देश दिये जा रहे 
हू । अन्य जातियो के स्पर्श से उत्पन्न अपवित्रता तथा कुछ लोगो की छाया से उद्भूत अपुनीतता की भावता का 
परित्याग होना चाहिए। स्वामी विवेकानन्द ने क्रोध में आकर कहा था---आज के भारत का बम है 'मुझे न 
स्पर्ण करे” (वक स, खण्ड ५, पृ० १५२) । प्राचीनता पर आधारित परम्पराओ एवं रूढियो की जॉच तर्क एव 
विज्ञान के आवार पर की जानी चाहिए । विश्व के मूल, ग्रहणो के कारण, आदि के बारे मे जो पौराणिक गाभाएँ हे 
उन्हे आज के वैज्ञानिक ज्ञान के प्रकाश मे त्याग देना चाहिए और अब उन्हे आज की धमिक बातों से सवंधा हटा 
देता चाहिए, अब उन्हे केवल कपोल कल्पित ही मानना चाहिए । बहुत से क्रिस्तान (ईसाई) एवं हिन्दु-मुसकूमान 
ऐसा बिव्वास करते है कि स्वर्ग ऊपर है और नरक नीचे। किन्तु भाष्यकार शबर ने प्रथम श्वती में ऐसा उद्घोष 
क्र दिया कि स्वर्ग कोई स्थल नही हे । अत आज के लोगो के लिए प्राचीन सस्क्ृत ग्रन्थों में उल्लिसित स्वर्ग एव 
नरक से सम्बन्धित वारणाएँ विश्वास की बातें नही हो सकती। आधुनिक विज्ञान, पाव्चात्य साहित्य एवं विचार- 
बारा ने मल्यो, ध्येयो एवं सस्थागत ब(रणाओ के मुख को मोड दिया हे। प्राचीन विश्वास टूट रहे हं और नये घर 
कर रहे है । प्राचीन ढाँचे गिरकर चूर-चर हो रहे हे और तये आदर्श खडे होतेजा रहे हे। किन्तु हो चाहे जो, हमे 
समाज को इस प्रकार नियमित करना हे कि कुटुम्व एक सामाजिक इकाई के रुप में अवस्थित रहे, श्रत्येक बच्चे को, 
बह चाहे जिस वर्ग या जाति का हो, शिक्षा के क्षेत्र मे समान अवसर प्राप्त हो, मनुष्य का आहिनक कम दँवी कर्म 
एवं पूजा की सज्ञा पाये तथा घन-सम्बन्धी विपमताएँ दूर हो जाये । 
स्वामी विवेकानन्द ने बहुत पहले कहा है---अवोध भारतीय, दरिद्र एवं हीन भारतीय, ब्राह्मण भारतीय 
नीच जाति का भारतीय मेरा भाई है। “दुहराओ एवं रात-दिन प्रार्थना करो--हे गौरीश, मुझे मनुष्य वना 


भावी वृत्तियां ८३३ 
दो,” (डब्ल्यू० टी० डी० बारी द्वारा 'सोर्सेज जाव उण्डियन ट्रेंडिशन' में उद्यृत, न्‍यू यार्क, १६०८, पृ० ६५६) । 
देखिए अथवेबेद (१२९॥१॥०५) जहाँ सभी मनुष्यों के, जिनकी माता पू्षिवी हे, सार्वमौमस ख्ातृत्य के विषय मे 
उक्ति हे। 

घमंजास्त के इतिहास के अन्तिम सण्ड की परिसमाप्ति कठोपनिपद्‌ एवं रवीद्रनाथ ठाकुर की गीताज्जा 

के उद्धरण से की जा रही हे -- 
उत्तिष्ठति जाग्रत प्राप्य वराध्षिबोधक। सुरस्य धारा निशिता दुरत्या दुर्गपयस्तत्ककयों चदन्ति ॥ (३।१४) 

“उठो, जागो तथा श्रेष्ठ (गुरुओ) को प्राप्त कर (सत्य को) समझो, छुरे फी तीदण यार को पार करना 
कठिन ह, इसी प्रकार विज्ञजन कहते है कि (आत्मान्‌मूति का) मार्ग या कठिन है ।” 

जहाँ मन निर्मम हो और सिर ऊँचा हो, 

जहाँ ज्ञान स्वतन्त्र है, 

जहाँ विश्व सकीर्ण घरेलू दीवारो से विभिन्न टुकडो मे न पट गया हो , 

जहाँ शब्द सत्य की गहराई से प्रस्फूटित होते है, 

जहाँ श्रान्तिहीन प्रयास अपने बाहुओ को पूर्णता की ओर बढाते है, 

जहाँ तर्क की निर्मल वारा मृत आचरण की निर्जन मरुभूमि की यरालुका में अपना पथ भूल न गयी हो, 

जहाँ पर तुम्हारे द्वारा मत सतत विशाल होते हुए विचार एव कर्म की ओर ले जाया जाता है-. 

उसी स्वतन्त्रता के स्वर्ग में, हे पिता, मेरा देश जमे ! 


